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मल्टी आत्म-कातन #( 


धध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ सिद्धास्तन्यायसा दित्यशास्त्री शान्तमृति पृज्य श्री मनोहरजी वर्णी 
#सह्जानन्द्‌” महाराज द्वारा रचित । 


हैं स्वतन्त्र नश्चल निष्काम | ज्ञाता द्रष्टा श्रातमराम ॥ टेक ॥ 


मैं वह हैं जो हैं भगवान, जो मैं हैं वह हैं भगवान । 
प्रन्तर यही ऊपरी जान, वे विराग यहेँ रागवितान १ 


मम स्वरूप है सिद्ध समान, श्रमित शक्ति सुख ज्ञान निधान । 
किन्तु आशवश खोया ज्ञान, वना भिखारी निपट अजान ॥२॥ 


सुख दुख दाता कोइ न आन, मोह राग रुष दु:ख की खान | . 
न्तिजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान .॥३॥ 
जिन शिव ईइ्वर ब्रह्मा राम, विष्णु बुद्ध हरि ज़िसके नाम । 
राग त्याग्रि पहुँचूँ निज धाम, आाकुलताका फिर क्या काम ॥४॥ 
हीतां स्वयं जगत परिणाम, मैं जगका करता: क्या काम | -. 
दूर-हटो परकृत परिणाम, 'सहजानन्दः रहें ग्रभिराम-॥५॥ 


अन्‍्नन-- (0 ००००» 


[धर्मप्रेमी बंघुओ ! इस आत्मकीतेनका निम्तांकित अवसरों पर निम्नांकित पद्धतियों 
में भारतमें भ्रनेक स्थानोंपर पाठ किया;-जाता है;।-आप भी इसी प्रकार पाठ कीजिए ] 


१--शास्त्रसभाके प्नन्‍्तर या दो श्ञास्त्रोंके धीचमें श्रोतावों हारा सामूहिक रूपमें । 

२--जाप, सामायिक, प्रतिक्रमणाके श्रवसरमें । 

8--पाठशाला, शिक्षासदन, विद्यालय लगनेके समयमें छात्रों हवारा 

४--सूर्योदयसे एक घंटा पूर्द परिवारसें एकत्रित बालक, बालिका, महिला तथा पुरुषों हारा । 


५-फिसी भी झापत्तिके समय या भ्न्‍्य ससय दहा्तिके श्र्थ स्वदचिफे झनुसार किसी भर्य, चौपाई या पूर्ण - 
छुंदका पाठ शान्तिप्रेमी बन्धुओं हारा | 


सम्यसार-प्रवत्तण भथम पुस्तक 
अहुद्क्त्रप्रसूत गणाधररचितं द्वादशाज्भग विशालं, 
चित्र बहुर्थयुक्तः मुनिगणवृषभेर्धारितं बुद्धिमद्भि: । 
मोक्षाग्रद्ा रभूतं ब्रतचरणफलं ज्ञेयभावप्रदीप॑, 
भक्तथा नित्य॑ प्रवन्दे श्रुतमहमखिलं सर्वलोकेकसारम ॥१॥ 
: जिनेन्द्रववन्रप्रतिनिर्गतं बचो यतीन्द्रभृतिप्रमुखर्गणाधिप: । 
श्रुतं ध्रुतं तेश्च पुनः प्रकाशित द्विपट्प्रकार॑ प्रणमाम्यहं श्रुतम ॥२॥ 
कोटीशतं द्वादश चैव कोटयबो लक्षाण्यशीतिस्व्यधिकानि चैव । 
पण्चाशदष्टो च॒ सहस्रसंख्यमेतच्छू तं पञ्चपदं नमामि ॥३॥ 
ग्रहंतभासियत्यं गणधरदेवेहि गुथियं सब्बं | 
पणमामि भत्तिजुत्तो सुदणणाणामहोवर्हि सिरसा ॥४॥ 
इच्छामि भंते ! सुदभत्तिकाउस्सग्गों कश्रो तस्सालोचेउं- अज्भोवद्धभपइण्णये पाहुडय- 
परियम्मसुत्तपढ़माणुयोगपुव्वगयचूलियाश्रो चेव सुत्यत्थुइधम्मकहाइयं णिच्वकालं श्रच्चेमि 
पूजेमि वंदामि ण॒मंसामि दुक्खक्खशों कम्क्खओ बोहिलाहो सुगइगमण सम्म॑ समाहिमररां 
जिणगुणसंपत्ति होड भज्क॑ | (६ बार नमस्कार मंत्र) 
उ#फारं विन्दुसयुक्त' नित्यं ध्यायन्ति योगिन: । कामदं मोक्षदं चैव 5#काराय नमो 
नमः ॥ श्रविरलशवब्दघनोधघप्रक्षालितसकलभूतलमलकलडूध । मुनिभिरुपासिततीर्था सरस्वती 
हरतु नो दुरितम्‌ ॥ ग्रज्ञानतिमिरान्धानां ज्ञानांजनशलाकया। चक्षुंसन्मीलितं येन तस्मे श्री 
गुरवे नमः ॥ श्री परमग्रुरवे नमः ॥ परम्पराचायंगुरुभ्यो नम: । सकलकलुषविध्वंसक श्रेयर्सां 
परिवद्धक धर्मेसस्बन्धक भव्यजीवमन प्रतिबोधकारकमिदं शास्त्र श्री समयसारनामधेयं, अ्रस्य 
मूल ग्रन्थकर्तार: श्री सर्वेशदेवास्तदुत्तरऋन्थकर्तार: श्रीगणधरदेवास्तेषां वचोडनुसारमासाद 
श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्येण विरचितम्‌ । मंगल भगवान्‌ वीरो मंगल गौतमो गणी । मंगल कुच्द- 
कुन्दार्यो जैनधर्मोश्स्तु मद्भलम्‌ ॥ श्रोतार: सावधानतया श्ृण्वन्तु । सर्वमज्ललमांगल्यं सबवे- 
कल्याणुकारक । प्रवान सर्वेचर्साणां जेन॑ जयतु शासदम्‌ ।॥ 
मंगलाचरण 
नम; समयसाराय स्वानुभ्ृृत्या चकासते | 
चित्घभावाय भावाय रुवेमावांतरच्छिदे || 


२ सम्यसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 


इस ग्रस्थका नाम है समयप्राश्त ! समय नाम भत्माका है, प्राइ्ठत नाम है भेंटका, 
सो यह भनन्‍्य आत्माके दशत करने वालोंके लिये भेंठ है, उपीय है । आज दुनियामें जितने 
ही धर्म प्रचलित हैं सभी यह जानना चाहते हैं कि हमारी सृष्टिका मूल क्या है ? के सृष्टि 
का प्रारम्भ हुशीं झौर उस सृष्टिका रखयिता कौन है ? यह बात जैनधर्मके आध्यात्मिक ग्रन्थ 
ड्स समयसा रमें आचोार्येति ग्रच्छी तरह खुलासा करके दिखाया है कि सृष्टिका मूल तत्व कया 


हिन्दू भाइयोंने भी उपनिषदोंमें यही जानने समभनेका प्रयत्न किया है कि हमारी 
सृष्टिका मल क्‍या हैं? उपनिषदोंमें कहा गया है कि ब्रह्म एक है और वह प्रत्येक पदार्थमें 
रहता हैं । सृष्टिका करने वाला भी वही हैं तथा बोई कहते हैं. कि अहम है वह एक है, सर्व 
व्यापक हैं, बेदी जगतकी सृष्टिकों उपादान कारण है, भर वही निर्मित्त कारण है | फिर यह 
उच्चित ही है कि जो हमारी सृष्टिका मूल कारण है उसको प्रसन्न करें तार्कि हमारी भवसुष्टि 
न होकर शिवसृष्टि ही । उपनिषदका प्रयोजन सृष्टिका मूल जानकर उसकी उपाषना करना 
है, तो अध्यात्मशास्त्रेकी भी प्रयोजन अपनी सूष्टिका मूल जानकर उसकी उपासना करता 
है । केवल यहें निर्णय करना है यथार्थमें झपनी सूष्टिवान झूल कौन है ? यह बातें सही है कि 
सृश्कि मूलकी जानो और उसकी उपासता करो, .र्किन्तु उपासना किस लिये है यह, इसी 
बया ध्येय होती है? यह सेव क्केवल प्राथमिक ख्रवस्थाके उपयोग हैं । वस्तुतः इसकी उपासत 
में उपयुक्त महात्मांश्ोंका कोई ध्येय ही नहीं रहता । बस्तुस्वहूपका यथार्थ ज्ञान होनेपर 
उसकी उपासना होती ही है । हं 

आप हम सेब आत्मा हैं । कल्याणाकी यदि भावना हो गई और जगतका, मिन्नका, 
देहका, वचनका, मनका यदि पक्ष नहीं रहा हैँ तो कोई संदेह नहीं कि बड़े बड़े व्यवसाय 
करनेके क्षयोपशमकों कर लेने वाले आप लोग आपकी सृश्टिके मूल कारणको न पहिंचान 
सके । हां तो यहें कुर्ूकुन्दोप निषद बहों था ऋध्यात्मश्ास्त्र कहो, एक ही दोनोंका अथे हैं । 
उपनिषदमें तीन श्र है. उप-नि-पद, अपने आपके समीप जो भली भाँति बैठावे वह 
उपनिपद हैं । अध्यात्म शब्द मी यही कहती है। श्र कुन्दकुन्दी झ््स बारीमें सृष्टिके 
श्राधारकी चर्चा हैं, श्रीमत्परमएूज्य कुन्दकुन्ददेवने आत्मस्वरूप बतानेके लिये ४९४ गाथाश्रों 
का निर्माण किया है | उन गाथाश्रोंपर थ्रीमत्परमपुज्य श्रमृततचन्द् जी सूरिते व्याख्यान किया 
हैं । उस व्याख्यातका सटे प्रथम इलोक मंगलाचरणके रूपसें । 

समयसारके लिये नमस्कार हो। समयसारका अर्थ है वह आत्मतत्व जो अनादिरों 
ग्रनंत काल तक रहता है, स्वतःलिड है। विज्ञात वितकंसे देखो हमारी सूष्टिका मूल गढ़ 
आत्मा है । प्रत्येक आत्मी परिणामशील है। प्रति समय द्रव्य अपरी अवस्था करता है ऐसा 
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स्वभाव ही है। यह आत्मा किसी भी अवस्था रूप बनकर नहीं रहता है । सव अवस्थाश्रोंको 
एक एक क्षणके लिये धारण करता चला जाता है। जिस एककी ये अवस्थायें बतती चली 
जाती है, एकको जानो और उसकी आाराधनारूप भक्ति करो। अपनी सृष्टिका मूल यह 
स्वयं श्रात्मा है और यह आत्मा स्वयं धर्म है, इसकी सत्ता भी स्वतन्त्र है। आत्माकी सब 
श्रवस्थायें इसही धर्मके परिणमन हैं, उन परिस्थितियोंमें कोई विक्ृत कोई अ्विक्ृंत है । 
उनका सृष्टिकर्ता यह आत्मा है। आत्मा स्वतन्त्र है, श्रात्मद्रव्य मूल है, श्रतः श्रात्माकी 
रचनाओंका वही सुष्टिकर्ता है । तब यहाँपर यह प्रश्न होता है कि जब ग्रात्मा स्वयं ही सृष्टि 
कर्ता है तब इसकी रचनावोंके नाना प्रकार भिन्‍न-भिन्‍्तरूप केसे बने ? इसका उत्तर है कि 
जिसमें जेसी शक्ति है उसी रूप वह परिणम जाते हैं | इसमें निमित्त परद्रव्य है। 

ग्ात्माके रागादि विभाव जिनमें विविधता है उनकी सृष्टि भी श्रात्मासे हुई और 
वह हुई मलिन आत्मासे। यद्यपि श्त्मस्वभाव शुद्ध सत्ताका कारण परमात्मतत्त्व है तथापि 
भ्रब- तक चले आये परिणशमनोंकों देखकर निर्णय करें तो श्रात्माकी मलिनताकी परम्परा 
अनादिसे है । यह मलिन आत्मा प्रति समय परिणमता जा रहा है अपनी दक्तिसे अपने 
गुणोंमें, किन्तु मलिन आत्मारूप उपादानकी ऐसी प्रकृति है कि अ्पत्ती योग्यतानुसार निमित्त 
को पाकर मलिन पर्यायरूप परिशमता जाता है। यह असर, प्रभाव व वैशिष्ट्य आत्माका 
है । विभावपरिणमनमें बाह्य श्रविनाभाव-सम्बन्ध अथवा बहिरव्याप्यव्यापक संबंध निमित्नका 
है । यह निमित्त उदित अथवा उदीणों द्रव्य कर्म है श्रर्थात्‌ कर्मके उदय व उदीरणाके श्रभाव 
में रागादि होते नहीं हैं श्लौर कर्मके उदय उदीरणाके सजख्भावमें ही रागादिक होते हैं। यह 
सम्बन्ध होते हुए भी कर्मकी परिणति स्वीकारे बिना ही आ्ात्माकी परिणतिसे रागादिक 
होते हैं। स्त्री पुत्रादिक बाह्य पदार्थ रागादिके निमित्त नहीं हैं उनमें, किन्तु गश्राश्रयभूत 
पदार्थ हैं | उनमें जिसपर आत्माकी दृष्टि जावे वह रागादिका विषय बन जाता है। 

आत्माका अहित विषय कषाय हैः-प्रत्येक प्राणी सुख चाहता है और वह दुःखसे 
छूटना चाहता है, किन्तु यह इतना विचार ही नहीं करता कि दु:ख वास्तवमें क्या है ? यदि 
प्राणी यह विचार कर लेवे-श्रातमके अहित विषय कषाय । इनमें मेरी परिणत्ति न जाय ॥। 
तो वह दुःखसे छुटकारा प्राप्त कर लेगा । विषय कषायमें परिणति न जावे, यह बात तभी 
हो सकती है जब शध्ात्माका यथार्थ बोध हो और विषय कषाय रूप पर्यायका यथार्थ बोध 
हो । सभी प्रकारके अध्यात्मवादियोंने यह निविवाद माता है कि विषय और कंषाय ये ही 
बुरे विकल्प हैं और इनसे ही दुःख होता है-। इस दु.खसे छूटनेके लिये सभी विवेकी श्रचाक्षुप 
तत्वकी ओर गये । हमारे सुख दुःखमें हमारा और परद्रव्य निमित्तका सस्बन्ध व हृष्टिरप 
भंगड़ा है, अथवा झगड़ा किसीका नहीं | सभी दोई एक ईइंवर ही अपनी मंशाके मुताबिक 
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सर प्रबन्ध करता है। इन दोनों घालोंदा गधा गंधत ये रके विल्वार्ध निकाल लेगा गे 
सत्पथ पर चलनेके लिये सब्रसे बड़ा काम कर सेसा है । इल ग्रटकका निरवेश ने करके 
रुढ़िगत मर्म प्रवृत्तियोमें लगे रहना, छमा कहें, बिसा रद्टय बलिया समुद्रमें इतह्ततः साव 
भटकानेके समान व्यवसाय है। भेया | सधाथे ज्ञानकफे उपाजनका पुरुषार्थ महान पुरुषार्थ 
है । सम्यग्दशंन प्राप्त कर लेनेके पय्चात्‌ सम्यकू चरित्र धारणा कर मोद्ष पा लेना सुगम है| 
जन साधारण प्राय: यह बहते देसे गये है कि ज्ञान पा लेना सरल बात है, उसपर चलना 
कठिन वात है | कुछ बुद्धिमान बत्तलाते हैं कि दु.स मेटनेका उपाय जान लेना तो सरल है 
विस्तु उसपर चलना यानी दुःखसे छुटकारा पाना बहुत ही कठिन है । किन्तु जैन सिद्धान्तमें 
तो कहा है कि दुःखोंसे छुटकारा पाना श्रत्यन्त सरल है, किन्तु दु.खके व उसके नाशके 
उपायको जान लेना भ्रति कठिन है। भिशथ्यात्व श्रीर कपाय इन दोनोंगें कौन कठिन है ? 
इन दोनोंमें मिथ्यात्व ही कठिन है, क्योंकि मिथ्यात्व सम्यरदर्शनका प्रतिवन्धी निमित्त है । 
जब मिथ्यात्वका उदय रहता है तत्र तक सम्यम्दर्शनका उदय नहीं होता है। इसलिये 
मिथ्यात्वका उदय रहता है तब तक सम्यग्दशनका उदय नहीं होता है। इसलिये मिथ्यात्व 
का उच्छेद करना भ्रति कठिन है उतना कठिन वपायोंका उच्छेद नद्मों । 

निज ज्योगिकि दशेनसे स्‍पम कपाय नष्ट होंगे--सम्यग्दर्शन बिना प्राणीका श्रन॑त 
काल परिभ्रमणामें बीता । सम्यग्दर्शन होनेके पश्चात्‌ यदि वह नष्ट न हो तो झ्धिकसे भ्रधिक 
उसे दहाई सागर प्रमाण ही संसारमें रहना पड़ता है व कमसे कम अंतमु ह॒तेमें ही चारित्र 
द्वारा मुक्ति पा लेता है। सम्यम्ज्ञानका उपार्जव सबसे कठित है । जिन लोगोंकी धारणा है 
कि ज्ञान पा लेना सरल है, चलना कठिव है, उन्होंने ज्ञानको ही नहीं समझा, श्रौर किसी 
कलाको ज्ञान कहकर ऐसी टिप्पणी की है। यथार्थतः देखो तो सम्यग्दर्गन भी ज्ञानस्वरूप 
आत्माकी श्रद्धा है। ज्ञान भी ज्ञानस्वरूप आत्माकी ज्ञप्ति है श्लौर चारित्र श्रभीक्षण ज्ञान- 
वृत्तिसे बने रहना है। इधर लोग भी कहते हैं 'नर्ते ज्ञानान्मुक्तिः । आप भी कहते हैं 
'सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग: । इस सूत्रमें विशेषण बहवचनान्त है अं।र विशेष्य 
एकवचनान्त है । जिसका रहस्य यह है कि सम्यरदर्शन ज्ञान चारित्रकी एकता मोक्षमार्गे है | 
वह ऐक्य झति निर्लेप होकर ज्ञाता द्रष्टा बने रहनेकी स्थितिका संकेत करता है। ब्रह स्ववृत्ति 
है । भैया, कोई कहते हैं कि वह मनुष्य भ्रधिक क्रोब करता है इसलिये महाराज आप ऐसा 
नियम दिला दें कि जिससे यह क्रोधष न करे । सो भैया मानों उसने उसे ऐसा ही समभा है 
जैसे कि बाह्य चीजको न ग्रहण करना, न खाना, त्याग कर देना श्रासान है, सो ऐसा को । 
भी होता होगा । वह यह बात दूसरेके प्रति ही समझता है, अपने प्रति तो कोई कहे -- 
मान ले, तो यही जवाब देता हमारे बसकी नहीं | उसके यह उत्तर बाह्य श्रयोमिं भी र. ते 
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हैं। क्रोध नियम करानेसे नहीं छुटता है बल्कि शआ्ात्मामें जब ज्ञानक्री प्राप्ति होगी और वह 
यह जान जावेगा कि यह जो कुछ मैं देख रहा हूँ सभी क्षरिएकं तश्वर हैं। क्रोध करवा 
ग्रात्माका स्वरूप, नहीं, क्रोध अन्य पदार्थोंको निमित्त पाकर होता है, क्षण भरके लिये श्राकर 
फिर विन्ष्ट हो जाता है, मैं तो ध्रुवज्ञान स्वभावरूप हूँ यह रुब होते हैं उनका मैं ज्ञाता हूँ । 
मेरी वृत्ति जानने की है। यह बोध हो तो फिर क्रोध छूट जायगा । वस्तुत: मैं स्वच्तुष्टयसे 
हो सत््‌ हूँ. पर चतुष्टयसे नहीं, भ्रन्य द्रव्य कोई भेरा नहीं है । पुत्र, स्त्री, माता, पिता सभी 
स्वार्थके हैं, जब तक उनका .मेरे द्वारा स्वार्थ चल रहा है तभी तक कत्पनामें मेरे हैं। किन 
से क्रोध करना, किसीसे मेरा सम्बन्ध नहीं । श्रात्मा श्रपनेको पहचानेगा तब उसके क्रोध, 
मान, मोहादिक स्वतः नष्ट हो जायेंगे । 

कलुपतायें अज्ञानके बलपर जीवित हैं; -- जहाँ भगवान कारणासमयसार अर्थात्‌ विशुद्ध 
श्रात्मतत््व विराजमान होगा वहाँ कलुषतावोंका अश्रडडा नहीं जम सकता | -कलुषताएं . वहीं 
श्राराम पाती हैं जहाँ अज्ञानका निमंत्रण मिलता है। कलुषतावोंको निमंत्रणकी कमी नहीं 
है| भ्रनंतानंत जीव अ्रनादिसे भ्रज्ञानपुरित हैं । यह वस्तुस्वरूपकी मेहरबानो है कि वे भ्रब भी 
चेतनरूप ही हैं, श्रन्य रूप नहीं हये और अ्रब भी आ्रात्माकी संभाल करें तो उतने ही चोखे 
निखरते है जितने चोखे चिरकाल पहिले आत्मा हो गये । पूज्य श्री पृज्यपादस्वामीने कहा है 
कि 'अ्रविधाभ्याससंस्का ररवशं क्षिप्पते मनः तदेव ज्ञानसंस्कार: स्वतस्सत्वेष्वतिष्ठते ! जो 
उपयोग श्रविद्या वृत्तके श्रभ्याससे दूषित हो गया था वही उपयोग ज्ञानवृत्तके संस्कारोंके द्वारा 
स्वयं ही निज विशुद्ध सहज भावमें ठहर जाता है| उपयोग यद्यपि चतनन्‍्यकी परिणति है 
और उपयोग जो पहले था वह बादमें नहीं रहता त्तथापि उपयोगपने मात्रकी श्रविशेषतासे 
वही उपयोग ऐसा व्यवद्दारमें श्राता है, इसका तात्पय॑ अात्मासे है । जब तक श्रात्माकी शुद्धि 
नहीं होगी तब तक ज्ञान भी पैदा नहीं होगा। एक उदाहरण है--एक राजाके पास दो 
चित्रकार आये और दोनों अपनी प्रशंसा करने लगे | राजाने दोनोंको काम दिया श्र छह 
माहके बाद दोनोंकी चित्रकारी देखनेका वायदा किया । पहला चित्रकार जो कि रंग ब्रश 
श्रादिसे चित्र बनाता था, १ दीवालपर बढ़ियासे बढ़िया चित्र बनाने लगा और दूसरेने एक 
दीवालकी सफाई शुरू की । उसने ६ महीने बराबर अपनी दीवालकी सफाई करना.जारी 
रखी । राजाने जब पर्दा हटाकर देखा तो जितने चित्र रंगादिकसे बनाये गये वे छत्त चित्रोंके 
सामने खुरदरे प्रतीत हुये, किन्तु वे चित्र जिसने छह महीने सिर्फ दीवालकी सफाईकी उसकी 
दीवालमें उत्तम प्रतीत हुये । राजाने द्वितीय चित्रकारकों ही अधिक पुरस्कार दिया । इसी 
तरह जब तक आप आत्मशुद्धि नहीं करोगे तव तक झात्मामें ज्ञान-वृद्धि होता कठिन है 
श्रथवा ज्ञानवृद्धि नहीं हो सकेगी। चित्तशुद्धि करनेमें, उपयोगभूमिफो निर्मल बनानेमें यदि 
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जीवनका बहु भाग भी लग जावे तो समझ ले! कि हमने पौने सोलह झाने काम कर लिया 
है। दर्जीसि कमीज सिलवाने जाते तो वह दर्जी आपसे आधा घन्टे तक नाप माप आदि 
करके कपड़ेको आपके सामने कतर कर रख लेता है | वया आप कभी यह सोचते: हैं कि इसने 
हमारा श्नराधा घंटा समय व्यथ कर दिया और अश्ी सीना शुरू भी नहीं किया ? नहीं 
सोचते; क्योंकि श्राप जानते हैं कतर ब्योंत ही बिगड़ गया,ठो कपड़ा बिगड़ जावेगा । यही 
बात आपके लक्ष्य ठीक बनाने और उपयोग शुद्धि करनेके बावत समभें। एक हष्टिसे ज्ञान- 
प्राप्ति करता कठिन है उतना ,क्ठिन चारित्र नहीं, ज्ञानका ज्ञानावस्थामें रहना उसीका नाम 
चारित्र है। ज्ञानोपाजन करके ज्ञानसे देखो--ज्ञान कठिन भी नहीं है क्योंकि जाननेमात्रकी 
बात ही तो है, खुद जानना व खुंदको जानता | वह सहज ज्ञावमय आत्मा पर्यायकोी गौण 
करके स्वभावहश्सि देखनेमें आता है | जेसे यह सीधी उंगली टेढ़ी, तिरछी कई अवस्थाओोंमें 
है लेकिन कहा जावे कि सिर्फ उंगली मात्र बतावों तो वह आप लोग नहीं बता सकते, क्‍योंकि 
'बह तो सिर्फ ज्ञानसे जाननेमें आवेगी | बाकी यह जो हम टेढ़ी झादि देख रहे हैं यह पर्यायें 
हैं । यदि वास्तवमें यह टेढ़ी अंगुली अंगुली है तो सीधी होनेपर अंगुलीपना नष्ट हो जाना 
चाहिए। यहाँ अंगरुलीको द्रव्य नहीं समझना किन्तु हृष्टान्तमें बताया है । इसी तरह बालक, 
जवान, बूढ़ा ये सभी मनुष्य हैं लेकिन आपसे हम सिर्फ मनुष्यमान्र मात्र लानेको कहें तो 
श्राप बालक मनुष्यको लावेंगे अथवा जवान मनुृष्यकों आ्रादि । कहनेका मतलब है कि ये तो 
सभी मनुष्यकी पर्याय हैं। मनुष्यमातन्रको तो हम ज्ञानपुर्वक ही देख सकेंगे । 
मोह निद्रा मिट्नेपर विदल्पक्लेश मिट जाते हैं।-- इसी तरह सहज ज्ञान अथवा 
-आत्मशणोंका ज्ञान होता है। स्वभाव ज्ञानके प्रतिभासमातसे इस सहज स्वरूपके जाने बिना 
ग्रनंत काल व्यत्तीत हो गया भटव ते-भटकते | ये सब दु.छ मोहके विकल्पके हैं । विकल्पोंके 
रहते हुये कोई भी प्राणी हमारी क्लेशसक्ति, रक्षा व दया करनेमें समर्थ नहीं है । ये विकल्प 
मिटे तो हमारी आत्माकरो शांति सहज ही प्राप्त होगे | 
गर्मके दिन थे । एक सेठको दिनमें स्वप्त आया कि मुझे बहुत गर्मी लग रही है इस- 
लिये समुद्रमें जाकर नौका द्वारा भ्रमण करता चाहिये | वहाँ ठन्डी हवा लगनेसे गर्मी शांति 
हो जावेगी । तुरन्त ही वह वुदुम्ब सहित नावमें जा बैठा । थोड़ी दूर पहुंचा होगा कि बड़े 
जोरका तृफान झ्राया और जहाज डूबने लगा । तत्र सेठ जीने मल्‍्लाहसे कहा कि है माभी ! 
तुम तुझे बचाओ मैं तुम्हें ५००) रुपये इनाम दूंगा । मल्‍्लाहने कोई उत्तर नहीं , दिया । 
तब सेठ जी ने दुबारा कहा कि मांझी तुम मेरे प्राण बचा लो, मैं तुम्हें ५००० रुपया 
इनाम दंगा | तब मांकी बोला सेठ जी ! यह जहाज किसी भी तरह नहीं बचाया जा सकता 
है, इसलिये श्राप मुझे आज्ञा दें कि मैं अपने प्राण बचा सके, क्योंकि कितारा पास है, मैं 
| 
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तैरवर बच सवता हूं । श्राप विचार करो उस समय उस सेठके प्राण कितने वष्टोंमें हैं; 
किन्तु जहाँ सेठ पड़ा है वहाँका वातावरण तो देखो - दासियाँ पानी लिये खड़ी हैं पंखे डोल 
रहे हैं. कुछ मित्र लोग प्रतीक्षामें बैठे हैं कि सेठजी की श्राँख खुलें तो हम सदवचनोंसे सेठ 
जी को प्रसन्‍्त करें| परन्तु ये सव नर भी उस दु:खी सेठको बचानेमें समर्थ नहीं । सेठ स्वप्न 
में ही मरा जा रहा है। भैया बताओ्रो सेठडी के दुःख मिटनेका कोई उपाय है ? हां उपाय 
है। उपाय यही है कि वह जग जावे ! सब लोग उस दु:ःखको नही मेट सकते, किन्तु वह 
दु.ख जग जानेसे मिट जावेंगा | इसी तरह यहां भी लोभ मोहकी नोंदमें ये स्वप्न देख रहे 
ठाट-बाट्के । इससे जो मिकल्पोंका दुःख है उसे महाव्‌ साम्राज्य भी नहीं मिटा सकता, वह 
तो ज्ञानसे मिटेगा । मेरा तो निज ही निज है, अन्य सब अत्यन्त पृथक हैं---ऐसी प्रतीतिपुर्वेक 
ज्ञानोपयोग चले तो कृत-कृत्यताकी श्रद्धाकें बलसे विकलता खतम हो । इसलिये यदि सुश्ष 
चाहना है तो ज्ञानका अनुभव करो, बिना ज्ञानके सुख नहीं मिल सकता । 

श्रीमत्परमपृज्य कुन्दकुन्ददेवकोी नमस्कार करके उनके द्वारा रचित ग्रन्थ समयसारका 
बया श्रर्थ है, यही श्राज पहिले बताना है | जैसा कि नामसे स्पष्ट है समय यानी सम्पूरां द्रव्य 
भर उनमें सारभृत श्रात्मा है तथा आत्मामें भी सारभूत है ध्र्‌ वस्वभावमय तत्त्व । 

समयसार कारण परमात्मा है, जिसने इश्वरक्ता स्थान प्राप्त क्रिया;--समयसारमें 
शुद्ध ग्रध्यात्मविषयकी चर्चा की गई है। श्रात्माका शुद्ध स्वरूप और उसकी प्राप्तिका उपाय 
क्या है ? निश्चयनयकी हृष्टिसे इस प्रशइ्तका हल करना भी इस ग्रन्थका उद्ेदय है। निशचयनय 
के अनुसार आत्माका शुद्धस्वछूप बंधरहित, ग्रन्थरहित, विशेषरहित. जुवनियत, चैतन्य है श्रौर 
सहज दर्शनज्ञानचारित्ररूप श्रभ्ेद शुद्ध आत्माका ध्यान उसकी प्राप्तिका उपाय है। उपनि- 
परमें सृष्टिका प्रल कारण निर्णाति करके जेसी कि उसमें कल्पना की गई है उस कारण ब्रह्म 
, की उपासना दुःख मुक्तिका उपाय कहा हैं। यहाँ भी सृश्टिके मूल कारणरूप निज ब्रह्मकी 
जैसा कि यह सनातन है उस स्वभावमें उपासता करनेको दु:ःखमुक्तिका उपाय कहा है । वेद 
में मीर्मांसा शोर वेदान्त ये दो मार्ग कहे हैं, वह जेनसिद्धांतके पट्कर्मवृत्तिरूप ग्रहस्थोंके चर- 
खानुयोग व श्रध्यात्मयोगियोंकी निविकल्प समाधिके प्रतिरूप हैं । अ्रन्तर मीमांसा और ग्ृहस्थ 
धर्ममें यह हो गया कि मीमांसा पशुबलिकों विधेय कह डालती है, जबकि गमृहस्थ धर्म प्रासुक 
विधिसे देवपुजादिके आरम्भको श्रप्नतिपेध्य बताता है । इस तरह इन दोनोंमें इतना श्रन्तर 
हो गया हैं। इसी प्रकार वेदान्त सृष्टिकर्तके विषयमें सबको सृष्टिका मूल कारण बताता है 
शोर भ्रध्यात्मसिद्धान्त प्रत्येक द्रव्यकी सृष्टिका सूल कारण उस ही द्रव्य क्षेत्र काल भावरूप 
अभिन्‍त विभूति वाले द्वव्यको सिद्ध करता है । हां, ठो यहां श्रपनी सृष्टिके ख्रोतरुप समयसार 
का अर्थ कहा जा रहा है। समयसार सामान्य दृश्सि परखे गये अथवा झवगम्य आत्मतत्त्व 
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को कहते हैं। अध्र वहृष्टि, प्रश्न वकी दृष्टि, अश्न वमें दृष्टि, ऋद्चवके प्रयोजर.के लिये दृष्टि, 
श्रश्न वताको प्राप्त होगी और उससे अपध्नर व हो हाथ आकर रनिव.ल जायेगा, किन्तु प्र वहृष्टि, 
श्रुवकी दृष्टि, प्र वर्मे दृष्टि, ध्र्‌वके प्रयोजनके लिये दृष्टि भ्रू वताको प्राप्त होगी और उससे 
थ्रूवकी उपलब्धि होगी । यहां ध्रव शब्दसे दो मतलब लेना है । वहीं अविचल और कहीं 
सहश पर्याय, जहाँ जो उपयुक्त बैठे । इस विषयक्रों आगेकी गाथाश्रोंमें कहेंगे । प्रकरणवश 
यहाँ इतना जान लेना कि परसे भिन्‍त, मैं तिज अभिन्‍न चेतन्य भ्रूव समयसार है श्रौर सहश 
पर्यायरूप प्रवाहित ध्रुव अरहन्त सिद्ध पर्याय, केवलज्ञान, केवलदशेन, श्रनन्त सुख आदि कार्य 
समयसार हैं तथा विषय कषाय भझ्रादि विभाव अभ्र्थपर्याय है और नर नरकादि विभाव 
व्यञ्जन पर्याय हैं। रस ग्रस्थमें श्रन्य सबको गौण करके प्रूव समयसारका वणॉन किया है । 
वीतराग मुनिराज स्वरूपाचरण चारित्रके समय जब आत्मध्यानमें मग्न हो जाते हैं तब 
ध्यान (चितवन) ध्याता (ध्यान करने वाला) और ध्येय (ध्यान करने योग्य) पदार्थमें कुछ 
भी श्रन्तर नहीं रहता, वचनका विकल्प भी नहीं होता, वहांपर आ्रात्मा ही कर्म (कतकि 
द्वारा अ्रभीष्ट काये होने वाला) और शआत्माका भाव ही किया जाता है शअर्थात्‌ कर्ता कर्मे 
और क्रिया--ये तीनों बिल्कुल अभिन्‍न तथा परस्पर अ्विरोधी हो जाते है; शुद्धोपयोगकी 
ग्रटल हालत प्रकट हो जाती है और सम्यग्द्शत, सम्यस्ज्ञान एवं सम्यक्‌ चारित्र भी एक 
साथ एक रूप होकर प्रकाशमान हो जाते हैं जिसको उपादाव करके निर्मल आत्मा होती 
है। आचाये श्रीने इस अध्यात्म महाग्रत्थमें उस शुद्ध श्रात्मस्वरूपका निश्चयनयकी दृष्टिसे 
प्रतिपादन किया है । यह पहले कह चुके हैं कि सब द्रव्योंमें छठ है तो वह शुद्ध भात्मा ही 
है । द्वव्योंकी संख्या अनन्‍्तानन्त है । जीवबद्रव्य श्रक्षय अनन्त है । उससे अ्नन्तगुणी संख्या 
पुद्गल द्रव्यकी है छर एक धर्मद्रव्य है, एक श्रधर्म द्रव्य है, एक आकाश द्रव्य है और असं- 
ख्यात काल द्रव्य हैं। किन्तु इनमें सबसे श्रेष्ठ जीव द्रव्य है। यदि सभी द्रव्य रहते श्रावें, सिर्फ 
जीवद्रव्य न होता तो संसारमें यह कुछ भी न होता श्रर्थात्‌ जीवद्र॒ब्यके अभावमें एक स्कत्ब 
भी दृष्टिगत नहीं होता, क्योंकि दुन्याका कोई भी परमाणु वह शक्ति नहीं रखता कि बिना 
जीवद्रव्यको निमित्त किये वृद्धिको प्राप्त हो सके | जीवद्रव्यके अभावमें यह पेड़ पौधे किस 
प्रकार बड़े होते ? देखो ! यह कागज है, क्या जीव बिना संयोग यह बढ़ा है ? यद्यपि इस 
समय यह ॒निर्जीव है लेकिन यह बताओ यह बग्य बसे ? बासों और कपड़ोंके पेषणसे । 
कपड़े कपाससे हुये और वाँस व कपास वनस्पतित्रायिक थे; एकेन्द्रिय जोवका पूर्व सम्बंध 
पाकर ही यह काय-रूप स्थिति हुई । प्रश्न--धातुबी दीजें तो बिना जीवके हुईं हैं ” उत्तर- 
यह चद्दर अथवा आपके दूकानोंमें रखे हुये सोना चांदी खानसे निकले हैं; खानमें से उन्हें 
तिकाल करके प्रायोगिक संयोग वियोग करके कुछ भी बना लो । श्राप एक भी कंकश या 
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टुकड़ा हमें नहीं बता सकते तो जीवका संयोग न पाकर अपना कुछ भी आकारः बना पाया 
हो.। खैर, यहाँ इन बातोंसे प्रयोजन तो नहों है । बात यह चल रही है-कि .जीवद्रव्य सब 
द्रव्योंमें सार है। श्राप हमें बता दो कि अ्रमुक पदार्थ, अ्रमुक स्कत्थ बिचा जीव-प्रवेश पाये 
बढ़ा है, अथवा किसीने वृद्धि प्राप्त की है। यह बात परोक्ष ढंगसे है। वस्तुतः तो जीवका 
काम जीवमें ही हुआ | उसके निमित्तको पाकर स्कंधोंमें स्क्रंधकां संच्रय हुआ । अरब अन्तरंगसे 
देखो तो जीव ज्ञाता है, सबका व्यवस्थापक है, निर्देशक है | श्रतः जीव सब द्रव्योंमें सारभूत 
है । अन्य द्रव्योंका पता देने वाला भी जीवद्रव्य है श्रौर जीवद्रव्योंका पता देने वाला भी 
जीवद्रव्य है तथा स्वयंका भी पता देने वाला जीव-द्रव्य है| ग्रत: सब द्र॒व्योंमें जीवद्रव्य सार है | 
सामान्य ओर विशेष दृष्टिका परिणाम-जीव-द्रव्य अ्रनंतानंत है । श्रत:ः उसका कभी 
श्रन्त भी नहीं हो सकता है। शअ्रब हमें, उस जीवद्रव्यमें, उस आत्मतत्त्वमें कौनसा श्रेष्ठ 
आत्मतत्व है, उसका निर्णय करना है। इस, निर्णायके लिये हमें सामान्य और विशेषका 
अवलम्बन लेना होगा, आज सभी जगह सामान्य और विशेषका जिक्र आता है। कोई 
कहता है भाई मैं तो सामान्‍य सी दुकान करता हुं, मैंने फल्जोंका काम बड़ो विशेषतासे किया, 
उसने शादी सामान्यरूपसे की है आदि। सभी पदार्थोर्में सामान्य श्र विशेष लगता फिर 
रहा है। हमें लोकिक सामानन्‍्यक्रा व्गोेत नहीं करना है--यह तो इसलिये कहा है कि 
सामान्य विशेष घर-घरमें राज्य जमाये हुये हैं। वहाँ वास्तविक सामान्य विशेषफा वरणेन 
करते हैं। इसमें से सामान्य हृष्टिसे समयसार. जाना जायगा, और विशेष दृष्टिसे सब गुण 
पर्याय तथा गड़बड़काला जाने जावेंगे और सामान्यहृष्टिके फलस्वरूप जो आराध्य पद होते 
हैं वे भी जाने जावेंगे। । ु 
सामान्य दो प्रकारका है; विशेष भी दो प्रकारका है। बहुतसी चीजोंमें किसी एकको 
सामान्य कहना, यह तिर्यक्सामान्य है। जेसे-बाह्मण क्षत्रिय, वेश्य आदि अनेक मनुष्य कहीं 
बेठे हों किन्तु सभीको सामान्‍्यसे मनुष्य कहा, यह है तिर्यक्रसामान्य, क्योंकि वहाँ पर सभी 
मनुष्य हैं। ४.५ 3 ॥॒ 
हे (२) ऊर्ध्यंताध्ाम्ान्य--उसे कहते हैं कि एक वस्तुमें ही. सामान्य कहना, वह है 
ऊध्वेतासामान्य । जैसे एक ही पुरुषके बालक जवान बूढ़े की अ्रवस्थाओंमें बालक जवान बूढ़ा 
इन तीवों दशाबोंमें सभीको मनुष्य कहा । इन तीनोंमें जो एक-रहा उस एकको ही मनुष्य 
कहा ।इसी तरह विशेष भी दो तरहका है--तिर्यकृविशेष और उध्वेता-विशेष । इत चारोंके 
निशय द्वारा हमें जो अपनी आत्माका सार है उसे ढूंढ़ना है। श्रेष्ठ आत्मतत्त्व क्या है उसे 
हू ढ़ना है | हमें प्रत्येक आत्मामें सार नहीं देखना है किन्तु स्वयंकी भ्रात्मामें सार देखना है 
और उसीसे अनुमान कर लेना है कि जो सार मेरी आत्मामें है वही प्रत्येक आत्मामें है । 


१७० समयमार प्रवचन प्रथग गुतक 
जब तक हमें स्वात्माका ज्ञान नहीं होगा तब तक हम शअ्रच्यकी श्रात्माका परिज्ञान नहीं के 
सकते | इसलिये हमें पहले श्रपती श्रात्माका सार देख लेना चाहिये और वह सामान्य विशेष 
के द्वारा निर्शेय करके ऊर्वेतासामान्यसे देखें ॥ जब हम ऊरध्वंत्ा विज्षेपफी दृष्टिस देखेंगे तो 
यह हमारी गड़बड़ियोंको बतायेगा, किन्तु सामान्य हष्टिसे जब हम श्रात्माकी देखते हैं 
हमें एक सामान्य भाव दिखता है वह है ज्ञायक भाव । शात्रि होदि श्रप्पमत्तों शा पमत्तो 
जाणओ दु जो भावो । एवं भर्शति रद्ध॑ं णात्रो जो सोउ रो चेव । इस गायथाके अनुसार 
ग्राप जल्दी समभेंगे जो ज्ञायक भाव है उह् अ्रप्रमत्त भी नहीं है श्रौर न प्रमत्त ही है। 
इस प्रकार उसे शुद्ध बहते हैं और जो ज्ञायक भावरों जान लिया वह वही है, श्न्य कोई 
नहीं | श्राज हम जितने भी व्यवहार देखते हैं वे सभी व्यवहार पर्यायके पर्यायके साथ हैं। 
द्रव्यका व्यवहार द्रव्यसे नहीं चलता है । अपना निणी सृप्टिकर्ता श्रात्मा है इसलिये श्रपने 
सृष्टिकर्ताकी उपासना करके उसे प्रसन्‍त करना चाहिये जिसके श्रागे भवसृष्टि न हो किन्तु 
शिवसृष्टि हो । यहां प्रसन्‍्तका श्रर्थ है निर्मल । यह श्रर्थ व्याकरणाके भ्रनुसार है। ग्रतः हमें 
अ्रपनी आत्मा को निर्मेल बनाना चाहिये जिससे हमें श्रागे शिवसृष्टि ही मिले । 
सामान्य अर्थात्‌ व्यापक आत्मतत्य--समयसारका भ्रर्थ बताया जा चुका है। श्राज 
उस आत्माके बारेमें कहा है जो अझनादिसे श्रनंत तक चलता है । श्राज तक जितने भी महान 
पुरुष तीर्थंकर, रक्रवर्ती आदि हये है. उन्होंने भी उसीका ध्यान करके परमपद शिवकों 
पाया। समयसारके रचयिता श्री कुदकुददेव ने और उसके टीकाकार श्री अमृतचंद जी 
सूरि महाराजने समयसारकों नमस्कार किया है। समयसारमें श्रात्माको ही नमस्कार किया 
है।। श्री पृज्यवर टीकाकार ने आत्मख्यातिके अंतमें भी एक श्लोक लिखा है-मुक्तामुक्तेकरूपो 
यः कर्मभि: संविदादिना । श्रक्षयं परमात्मानं ज्ञानमूति नमाम्यहम्‌ । वह श्रात्मा जो अविन- 
इवर, ज्ञानमूर्ति, प्ररमात्मा जानावरणादि द्रव्यकर्मोसे, रागादिक भाव व-मोरोी और शरीररूप 
नोकमंसि मुक्त है सामान्य स्वरूप उस झात्माको नमस्कार किया है। श्रात्मतत्वकी अ्रनुमा- 
पकता, शुद्धपर्यायी श्री सिद्ध ,महाराजमें है । तीन प्रकारके कर्मोको ८४ कर देनेके कारणा वे 
' भुक्तरूप हैं, भ्रनंतदशेन, श्रनंतज्ञान, अनंत सुखादि ग्रुणोंसे मुक्त होनेके कारणा जो अ्रमुक्तरूप 
है, ज्ञान ही जिसकी मूर्ति है, प्रात्मा भो समस्त परद्रव्योंसे मुक्त है श्लौर निज अभिन्‍न गुणों 
से अ्रमुक्त है ऐसी .उस अविनश्वर ब्रात्माकों नमस्कार है। पर्यायशुद्ध आात्माके प्रायः संभी 
विशेषण दर्शनज्ञान-सामान्यात्मक आत्माके लागू हो जाते है। मीमांसक परमात्माको कर्म- 
रहित नहीं मानते, इसलिये उनके अभिप्रायसे छुद्ध करनेके लिये कर्ममुक्त विज्षेषण दिया 
है । नयायिक व वेशैषिक मुक्त जीवमें ज्ञानादि विशेष गुणोंका भी श्रभाव मानते हैं । इस 
लिये तथ्यके निरणेयके लिये ज्ञानादिकसे अ्रमुकत यह पद दिया है। कोई कोई मतावलमस्बी 
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मुक्तिसे फिर आना मानते हैं इसलिये अक्षय विज्ञेषण दिया है | सांख्य परमात्माको ज्ञान- - 
रहित भावता है इसलिये ज्ञान-मूर्ति शब्द दिया है। आत्मामें एक चेततां ठामका गुगा है, 
जिस गुणकी ज्ञान व-दर्शन ये दो पर्यायें होती हैं, और इस चेतनागुरणा भ्रथवा इसकी ज्ञान- 
दर्शन पर्यायोंकी अपेक्षासे ही श्रात्मा चेतत कहलाता है । इस चेतत गुणके अतिरिक्त झ्ात्नामें 
और भी अनन्तगुण पाये जाते हैं जो पुदूगल आदि द्रव्योंमें भी कह सकते हैं । ग्रात्मा दित्य 
परिणमनश्ील पदार्थ है श्र उसमें अनंतगुण हैं, किन्तु ज्ञानगुणकों छोड़ श्रन्य हमारे 
अ्रनुभत्रमें नहीं ग्राता है | उसी ज्ञानके द्वारा हम निज और परकी आत्माकों बोध कर पाते 
हैं। अ्रत: ज्ञानकों भी आ्रात्मा कहा है । ज्ञानसे आत्मा श्रमुक्त है और परद्रव्योंसे आत्मा श्रनादि 
से ही मुक्त है । यह श्रात्मा राग द्वेघादि कारणोंसे कर्मका बंध करके पराधीन व दुखी अपने 
श्राप होता है और ज्ञान-ध्यान तपादि करके बंध श्रवस्थाको नष्ट करके मुक्तिको प्राप्त कर 
स्वाधीन हो जाता है। किसी भी पदार्थको प्राप्ति प्रयत्त करने पर होती है, इच्छा मात्रसे 
नहीं होती । यहाँ तक कि मोक्षकी इच्छा भी बिना प्रयत्नके सफल नहीं होती है। मोक्षकी 
इच्छा करनेसे मोक्ष -नहीं मिलता किस्तु मोक्षप्राप्तिमें उत्तना विध्त पदा हो गया जितनी 
इच्छा की । चाहे वह मोक्षकी भी हो । हित चाहने वाले पुरुषोंको इच्छा हमेशा त्यागना 
चाहिये | कर्मकी या वस्तुकी प्राप्ति प्रयत्नसे होती है । भोजनके सभी सामात, आटा, दाल 
नमक, घी, वरतन आदि सामने रखे रहनेपर भी भोजन नहीं मिलता किन्तु भोजन तो तभी 
मिलता 'है जब हम प्रयत्नपूर्वके सब सामानकी सहायतासे रोटी बनांते हैं, यह मात्र औपचा- 
रिक बात है। निइ्चयत: स्वरूपानुछपवृत्तिसे स्वरूपोपलब्धि है । इसलिये इच्छाको छोड़कर 
प्रथलमें लगना चाहिये, यही श्रेयस्कर मार्ग है । इसीसे कल्याण होगा । 


जैन परम्पराका यह नियम है कि शास्त्रके पहिले मंगलाचरण किया जाता है | अभी 
जो स्तवन किया है यह श्रुतभक्ति है । इस श्रुतभक्तिमें [श्रुत श्रंग प्रकीरेंक व अंग वाह्यरूप 
समस्त शास्त्रकी भक्ति की गई है | भक्तिके बाद अंचलिका पढ़ी जाती है। तदनंतर ६ बार 
णमोकार मंत्र पढ़ते हुये कायोत्सर्ग किया जाता है। इस कायोत्सग्रंको वक्ता और थोता दोनों 
करते हैं । इसके पश्चात्‌ श्रन्य कोई वार्ता नहीं होती है। यदि श्ञास्त्रश्नवणाके वीचमें कोई 
ऐसा प्रइत शआ्रावे जो वक्ताकों अपना प्रकृत विषय (बढ़ाने या स्पष्ट करनेमें भी सहायक हो तो 
श्रोता वक्तासे प्रश्न करे किन्तु कोई परस्पर बात न करे । भक्तिके अतिरिक्त इस व्यवस्था 
की भी इस प्रक्तियासे पूर्ति ही जाती है। और दूसरा कारण यह भी है कि हम जो कार्य 
कर रहे है वह दविविब्न समाप्त हो, इसलिये शास्त्रके शुरूमें मंगलाचरण किया जाता है 
वयोंकि इससे सावधानी झा जादी- है | प्रतिदिनकी श्रुतभक्तिके वाद अब यहाँ पर--.... 


| किन्तु 
प्राप्ति नहीं होती है कल्याणमंदिर 
इुपि हिरीक्षितो$पि " 
ब्छतों इसे ऋकक्‍्त्यी । 
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सनातन, सहजसिद्ध, निविकल्प निज आात्माका भ्नुभवन हो जावे । भक्तिकी पूर्ति यही 
होती है |; 
दूसरी बात यह है कि हम नित्यप्रति पूजन, स्वाध्याय करें लेकिन जब तक हम 
श्रपनी छुद्ध भ्रात्माके दर्शन नहीं करेंगे तब तक हमें वास्तविक सुखकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 
अभिज्नपायें तो अनन्त सुखकी वाधिकायें हैं--सुख और दुःख आत्मासे भिन्‍न कोई 
दूसरी चीज नहीं है । जब तक विकल्प हमारे अन्दरसे नहीं हठेंगे तब तक सुख नहीं होगा । 
क्योंकि विकल्पोंका नाश होना ही सुख है श्रौर विकल्पोंका होना ही दु.ख है। दु.खका 
लक्षण आकुलता है और श्राकुलताका मूल इच्छा है। संसारी जीवके इच्छा अ्रनेक प्रकार 
की हैं। एक तो विषय ग्रहणकी है--अ्रच्छी अ्रच्छी वस्तुएँ देखना, अच्छे-अच्छे गाने सुनना 
आदि, दूसरे कषाय भावोंके अनुसार कार्य करनेकी इच्छा है। कोई कार्य करवा चाहता है 
कोई सुन्दर वस्तु देखना चाहता है। यहाँ पर कोई कष्ट नहीं है, ऐसा लोग सोचते हैं, किन्तु 
विषयवृत्तिके काममें भी आकुलता है और पहले भी थी, पीछे भी होगी । जब तक बह 
गाना नहीं सुन लेता तब तक अ्रति व्याकुल रहेगा । इसलिये भैया ! इन इच्छाओ्रोंको छोड़ 
' कर आत्माकी श्रोर देखो । ये इच्छाएं कभी भी पूरी नहीं हो सकती हैं । एकके बाद दूसरी 
उपस्थित हो जाती हैं। और अगर कोई कहे कि मैं इच्छाश्रोंकी पूति कर लगा तो सभी 
इच्छायें एक साथ पूरी भी नहीं हो सकती हैं, एकके समाप्त होनेपर दूसरी पैदा'हो जावेगी । 
'इस त्तरह जीव कभी भी निराकुल नहीं रह पाता है। हमारी श्रापकी बात तो क्‍या इन 
इच्छाश्रोंसे देवतागण भी दुःखी हैं। इच्छाएं श्राकुलता सहित हैं और ,भ्राकुलता ही दु:ख है । 
छह॒ढालामें कहा है: -- 
आ्रातमको हित है सुख सो सुख, आकुलता बिन कहिये । 
ग्राकुलता शिव मांहि न तातें, शिवमग लाग्यो चहिये ॥ 
आकुलताके बिना ही सुख है भर वह श्राकुलता मोक्षमें नहीं है इसलिये मोक्षके 
मार्गमें लगना चाहिये। मोक्षके इच्छुक व्यक्तियोंको वही ध्यान करना चाहिये जिसके द्वारा 
यह चंचल मन स्थिर होकर परमात्मतत्वके विशेष स्वरूपमें लीन हो जावे । जब तक हमें 
अपने आपकी परमविशुद्ध श्रात्माका ज्ञान नहीं होगा तब तक हम सुख और दु:खके चक्‍करोंसे 
नहीं बच सकते । पर्याय व भेदोंको गौण करके चित्सामान्यकी मुख्यतासे विश्वाम लो, सर्व 
विशुद्ध तत्त्वका परिचय हो लेगा । 
हमारे अ्रन्दर ही श्रनंत सुख विद्यमान है किन्तु हम सुखकी खोजमें उसी तरह भटक 
रहे हैं जेसे हिरण अपनी नाभिमें ही कस्त्री रखे हुये है किन्तु फिर भी खुशबूके लिये यत्र 
तन्न भटकता फिरता है। इसलिये हमें चाहिये कि अपनी परमविशुद्ध श्रात्माका ही ध्यान 


ति 
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मन मनुष्येंका ही मिला है, क्योंकि मनुष्योंमें ही श्तक्रेवली होनेकी शक्ति है। यह सभी 
बातें बड़े पुण्यके उदयसे मिली हैं, फिर भी आत्माका कल्याण नहीं किया तो इससे दुखकी 
बात और क्या हो सकती है ? कीड़े मकोड़ोंका भव अनेक बार धारण किया । यदि इस भव 
में भी संघार नहीं किया तो आगे भी इन्हीं भवोंकोी धारणा करना पड़ेगा, फिर क्या इन 
भवोंसे आप अपना कल्याण कर सकेंगे .? हु 
- इसलिये भैया, इस वर तनको पा करके व्यर्थमें मत खोग्रो | अपनी श्रात्माकों पहि 
चाती | आ्रोत्माका स्वरूप ज्ञान और दर्शन है, इसी (स्वरूप) से आत्मा बड़ा है, धन वेभव 
से आत्मा बड़ा नहीं होता है। जीव, प्राणी वही श्रेष्ठ है जिसने अपने ज्ञान द्वारा अपनी 
आत्माकोी पहिचाना है। श्रात्माका स्वरूप श्रांखसे नहीं दिखता, कानसे सुनाई नहीं पड़ता, 
किन्तु रह स्वानुभवसे, आत्मज्ञानसे ही देखा जा सकता है। जब आत्मस्वरूपका बोध हो 
जायेगा तो सभी विकल्प हुट जायेगे, तभी सुख भी स्वत: ञ्रा जावेगा | जब यह॒स्वानुभव 
हो जायगा कि यह आत्मा ही मेरा है, इससे भिन्‍न मेरा कुछ भी नहीं है। मेरी वस्तु तो 
मेरे पास है, वह तीन कालमें भी मुझसे छीनी नहीं जा सकती, वह मुभसे अलग नहीं जा 
सकती और जो वस्तु मेरी नहीं है वह त्रिकालमें भी मेरी नहीं हो सकती हैं'। इसलिये 
विवेकपूर्वक. उस आत्मतत्त्वका ध्यान करो जो हमारी निजकी वस्तु है | बिना आत्माके पहि- 
चाने सुख नहीं मिल सकता । इसलिये सुखके इच्छुकोंको उस एक अनादि निविकल्प ज्ञानमय 
आत्माका ध्यान करना चाहिये, तभी कल्याण होगा । ेु 
अखण्ड आत्मस्वभाव ही' समयसार हे--समयसारको नमस्कार हो । किन्तु यहाँ 
समयसारसे अरहंत श्र सिद्धोंकी नमस्कार नहीं है, किन्तु जो आ्रात्माका स्वरूप अ्ररहंत सिद्ध 
श्रवस्थामें है वेसा ही स्वरूप अन्य सब अरवस्थाश्रोंमें है। जो सहजस्वभाव है, अ्रनादिसे अ्रनन्त 
काल तक एकरूप है; उस सहजस्वरूप अथवा उस सहजस्वभाव दृष्टिसे प्रतिभात झात्माकों 
नमस्कार है। अरहंत ओर सिद्ध पर्यायसे शुद्ध हैं, हम पर्योयसे अशुद्ध हैं, किन्तु. द्रव्यसे हम 
तथा सिद्ध भगवान दोनों ही शुद्ध हैं| यहां श्ररहंत और सिद्धोंको छोड़कर उस चेतन निवि- 
कल्प परम शुद्ध आत्माको नमस्कार किया है जिस स्वभावके अवलम्बनसे श्ररहंत सिद्ध पर्याय 
होती है, जो आदिसे श्रंत तक रहता 'है और श्रूव है । विसी भी पदार्थकों श्रथवा वप्तुको 
भली भांति जाननेके लिये चार बातोंका सहारा लेना पड़ता है, बिना इनके जाने यथार्थ 
वस्तुस्थितिका परिचय होना कठिन हो जाता है । वे चार ये हैं--द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव | 
द्रव्य किसे कहते हैं--वस्तुस्वरूप, सत्ता-रूप जो वस्तु है वही द्रव्य है याने द्रव्य. पिण्डहूप 
है। क्षेत्र--वस्तुके विस्तारको क्षेत्र कहते हैं। जितने विस्तारमें वह रहे उतना उसका क्षेत्र 
है। वस्तुके परिवर्तंनकों काल.कहते हैं; दया, पुराना झ्रादि परिणमन । ज्ञान, दर्शन चेतना 


१६ सम्यसार अवचन श्रथम पुस्तक 


श्रादिक जितने भी गुण हैं वे भाव कहलाते हैं। दृषंतके लिये जैसे यह ५स्तक लो श्रौर 
इसमें द्रव्य, क्षेत्र काल भाव घटाश्रो | देखो भैया ! यह द्रव्य रहीं, वस्तु नहीं, किन्तु वस्तुवों 
का स्कंधरूप पर्याय है, फिर भी कुछ समयके लिये इसे द्रव्यस्थानीय समभकर उक्त चतुष्टय 
घटाओ । यह जो है जैसा कि हाथ पर रखे हैं पिण्डरझूप, यह द्रव्य है। इसका जो विस्तार 
है, लम्बा चौड़ा श्राकार है यह क्षेत्र है। इसकी जो वर्तमान परिणत्ति है नई श्रथवा पुरानी 
ग्रादि यह सब काल है और भावरूप रस, गंध, स्पर्शादि हैं। श्रव अपनी श्रात्माकों ही इन 
चार बातोंसे देखो । आत्मा जैसाकि ज्ञान करने पर मालुम हुश्ना कि यह पिण्डरूप है वह 
द्रव्य है। और जितने निजके स्थानमें ग्रात्मा रहता है वह है उसका क्षेत्र | श्रात्मा अपने 
ही में रहता है, इसका विस्तार श्रभी इस पुरे शरीरमें है। श्रात्माका निवास प्रदेश विस्तार 
जितना है उतना उसका क्षेत्र है। कालसे आरात्माको देखिये । कालका ही परिचय तो प्रायः 
दुनिया भरको है, इसी कारण मिथ्यात्व-पालन हुआ है | भिथ्यादर्शनादिकसे जीवके स्व पर 
, विवेक नहीं रहता है । स्वयं श्रात्मा भौर अ्रनंत पुद्गल परमाणुमय शरीरके संयोगरूप जो 
' मनुष्यादि पर्याय उत्पन्न होती है उसीको यह श्रपता रूप मानता है । श्रद्धाकी मिथ्यात्वरूप 
पर्याय, चारित्रकी रागद्वेषरूप पर्याय, क्रोध, मान, माया, लोभ, झ्रादि रूप पर्याय इनमें ही तो 
यह संसारी गआत्मबुद्धि करता आया है। यह सब काल है। इतना ही नहीं किन्तु सभी 
पर्याथें काल कहलाती हैं । अरहंत, सिद्ध पर्याय भी आात्माका काल है। 
हमपर भावषदष्टिकी अनुपम करुणा हो--अभ्रव भावकों देखो--इसकी हृष्टि परमोप- 
कारिणी है | भाव शक्ति अ्रथवा गुणोंक्ों कहते हैं। क्रोध, मानादि राग द्वेष मभोहादि इन 
सबका शअ्राश्रयभ्ूतत श्रथवा यों कहो जिन-जिन शक्तियोंके परिणमन काल कहलाते हैं, उन 
दव्तियोंको भाव कहते हैं । जैसे श्रात्माके भाव सहज-दश्शेन, सहज-ज्ञान, सहज-सुख व सहज 
शक्ति आ्रादि हैं। आत्माके ज्ञानद्शनादिक जो स्वभाव हैं उनको मिथ्याहृष्टि सहजस्व्रमूपसे 
किचित जानता, देखता नहीं, किन्तु मोहवश इन्द्रियों द्वारा विषय ग्रहरा करने की इच्छा 
करता रहता है। उसकी वे इच्छायें कभी भी शांत नहीं हो सकतीं, फिर भी उनमें सुख 
मानता रहता है। जैसे कुत्ता हड्डीको चबाते समय अपने मु हसे निकलते हुये खूतको 
हड्डीका स्वाद मानता है उसी तरह यह जीव विषयोंमें परिणमनसे फंसा होनेके कारण 
उन्हींमें आनंद मानता है। किन्तु वे श्रानंद नहीं, वह स्वयं ही इच्छा करता है, स्वयं ही 
श्रानंद मान लेता है । मिथ्याज्ञानके कारण दुखोंको भी सुख मानता हुआ संसारमें भटकता 
रहता है | ज्ञान देन, सुख, बल, ये जितने भी गुण हैं वे आत्माके भाव हैं । 
यह सुख, दुःख सुख गुणके परिणमन हैं। इच्छा चारित्रगुणका परिणमन है । 
जिनके ये परिणमन हैं वे तो भाव हैं श्रौर परिणमन काल हैं। प्रात्मामें अ्रनंतगुरा हैं, वे 
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परस्पर व्यापक हैं, उन्का आ्राश्चय आत्मा है। भात्मामें विभ्ुत्व शक्ति विराजमान है। उस 
शक्तिका काम कया है ? आात्माके श्रन्दर जो विश्ुत्व गुण है उसके निमित्तसे एक गुण सब 
'गुणोंमें है। अ्रथवा यह कह लो एक गुगा विदेष्य बना, लो,दो सब गुण विशेषरा हो 
जाते हैं। 
उपनिषदोंमें पूछा गया कि जगत्‌का सृष्टिकर्ता कौन है ? उन्होंने कहा कि जगत्‌का 
'सुष्टिकर्ता ब्रह्मा है, और वह एक है । फिर पूछा कि वह कौनसा कारण है उपादान अथवा 
निमिन्त ? तो उत्तर दिया है कि वह न केवल उपादान कारण है और न केवल निमित्त 
कारण है किन्तु उपादात निमित्त कारण है। किन्तु भ्रब वस्तु सिद्धान्तसे देखिये | सेद्धान्तिक 
नियमोंका कथन है कि यह संसार अनादिसे चला झा रहा है और अनन्त काल तक चला 
जायेगा । इसका न कोई सृष्टिकर्ता है और न कोई मिटाने वाला ही । ईश्वर याने श्ररहंत 
सिद्ध हमारा कुछ भी नहीं बिगाड़ सकते हैं श्ौर त कुछ हमारा सुधार कर सकते हैं। भग- 
वान तो परम ज्योतिस्वरूप चराचर जगतुके साक्षी हैं। हमारा सृष्टिकर्ता स्वयं आत्मा है 
श्रौर वह उपादान कारण है। परल्तु देखो भेया ! इस ही उपादानभूत आात्मामें श्रापको 
निमित्तत्वका भी भ्राभास मिल जावेगा । इस आत्मामें इन गुणोंका विकास है तो एक गुण 
के विकासमें अश्रन्य गुण निमित्त रूप पड़ जाते हैं। जैसे सुख गुराका परिणमन है, उसे ज्ञान 
द्वारा श्रनुभव न किया जाबे तो हमें आप सुखका स्वरूप बताइये । यदि ज्ञान विकासका 
निमित्त सुख गुणके विकासकों न मिले तब फिर सुख कोई रूप, रस, गंध जैसा शायद कुछ 
होता होगा; क्‍या कल्पना की जावे ? तो सुख विकासका ज्ञानविकास' निमित्त है, इसी तरह 
अन्यमें भी लगाना । ु 
आत्म-विलासका गहन मर्म नाना रूपोंमें निखा जाता है।--कहनेका प्रयोजन है 
कि आत्माक़ी परिणतिमें ग्रात्माकी परिणति निमित्त भी होती है तब आपकी सृष्टिमें श्रापका 
आत्मा उपादान निमित्त कारण कहलाया | संतका उक्त अभिप्राय इन नयोंसे उठा है| मात्र 
इतना श्रच्तर रह गया है कि चतन्यभावकी हृष्टिमें एक अ्रभेककी कल्पना नहीं होती; सो 
उन्होंने श्रभेकका ही प्रतिबंध करके एक कारण ठहरा दिया है। इसी तरह सृष्टिके बारेमें 
श्रनेक बातें प्रचलित हैं । उनमें कोई नय अवश्य मिल जाता है; शेष नयोंके निषेधमें बहु 
विरुद्ध पड़ जाता है । इस समयसारके विशेषण प्रभु अमृतचन्द जी सूरिने इस मंगलाचरणामें 
चार दिये हैं। पहिला विशेषरा है, स्वानुभृत्या चकासते, यह स्वानुभवसे प्रकट है । कुछ भाई 
ऐसा मानते हूँ कि आत्माकी आत्मा प्रत्यक्ष नहीं जान सकता है वह तो वेदाभ्याससे ही जाना 
जाता है। कोई कहता है कि आत्माकरा ज्ञान तो वेदजन्य है, कोई दूसरा उसे नहीं जाब सकता 
है कि वह क्‍या वस्तु है । इसीलिये आचार्य श्री जी ने शुरूमें मंगलाचरण करते समय कहा 
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है 'स्वानुभूत्या चकासते' ज्ञीत अपने अ्रनुभवके ढारा जाना जाता है, जीते ग्रात्माका गुण है, 
ज्ञानमय आत्मा है, ज्ञान जानता है । सो ज्ञान, शेर, ज्ञाता एक होनेपर झ्रात्माका स्वीनुभवे 
सम्यक्‌ भेंट होता है । वहाँ वह परमनबह्व स्वानुभूतिसे प्रकाशमान हो ही रहा हैं। दूसरा 
विदेषण दिया है चित्प्वभावाय । इससे सिर है कि वह भ्रन्यके सम्बन्धसे चेतन नहीं किन्तु 
स्वयं ही हैं। ए झ्रभिष्राय कहता है कि आत्मा स्वयं चेतन नहीं है किन्तु इसमें जेतन्यका , 
ज्ञानका समवाय सम्बन्ध होता रहता है । इसे दुरभिनिवेशसे मुक्त क्रानेके लिये चित्स्वभावाय 
यह विशेषर। दिया गया है । हि एकान्‍्त विशेष दृष्टिका अभिष्नाय है; इस अआभिष्रायमें आत्म 
तो द्रव्य पदार्थ है और जान झुएं पदार्थ हैं याने दो मिस्म पदार्थ हैं | व दोनोंमें समवार्य 
संबंध होनेंसे आत्मा चेतन हैं। ईरस मतमें समवाय सम्बन्ध छूटनेपर ज्ञान पदार्थ अलग हों 
जाता है और आत्म जड़ें हो जाता है ऐसी अवस्था ठ्ठीइस ग्भिप्रायमें मिर्वाण है । इसकी 
विचार दर्श्नश्ास्त्रमें विशेषतासे किया है। आत्मा स्वयं चैतन्यस्वभाव है। तीसरा विशेषण 
“#जआञावाय रहें सद्भाव रूप सिद्ध है। कोई कहते हैं. कि यह ग्रात्मा वगैरह कोई चीज 
नहीं हैं किन्तु चार महाभूत तच्वोंके मिलनेपर पृथ्तरी, जले तेज, वायु इनके मिलनेपर एक 
प्रकारकी बिजली पैदा होती हैं उसीका नाम जीव है, श्रीत्मा है; किन्तु वृद्धावश्थामें वे तत्त्व 
खराब दो जानेसे वहें घिजली भी खराव हो जाती है, श्रौर थ्रन्तमें बिजली भी समाप्त हो 
जाती है । शर्ते: इस अाशयके खण्डनके लिये ग्राचारय श्री जी ने भावाय यह शब्द कहा हैं 
अर्थात्‌ वह आत्मा सद्भावसे मौजूद हैं । मैया ! जो चीज जिसकी है वह कहीं भी नहीं जा 
सकती हैं, 3 इसका विश्वास करो । जो तुम्हारा है वह तुमसे कहीं भी अलग नहीं हो 
सकता, आर जो तुम्हारा नहीं है वह तुम्हारा कभी हो भी नहीं सकता । जो चीज सत्‌ हैं 
उसका कभी नर नहीं होता, नारी होकर कहाँ जायगा ? जो असत्‌ है उसकी कभी उत्पत्ति 
नहीं होती हैं । सत्‌ पदार्थ अपनी अवस्थाय बदलते रहते हैं । इसीमें उत्पादव्यय थ्रू बता है, 
सत्व, रज, पी: है। प्रृथ्वी ज्रादि जड़ हैं उनके मिलनेण्र भी जो अवस्था बनेगी वह जड़े 
ही बनेगी, चेतनारूप नहीं ही सकती । फलतः: चेतन पदार्थ स्वयंसिर्ध वस्तु है वह भावस्वा्य 
है । चौथा विशेषर दिया हैं, सर्वेभावान्तरच्छिदे । सर्वेदा परभात्रोंकों हर करनेके स्वेभीते 


चस्तुमे स्व अस्तित्व व परका नास्तित्व निषेधा नहीं जा 'सकता-- भैया ' जो 
सत्‌ होता है उसमें ये दो धर्म अवश्य होते है कि अपना सर्वेस्व तो सब हैं उसमें, शोर पर 
का कुछ लबलेश भी उसमें नहीं हैं । ड्सी बातको जतानेके लिये “भावाय से पहिले 
वित्स्वभावाय” लिखी है और भावायके पश्चात्‌ 'सर्वृभावास्तरच्छिदे'! लिखा है । स्वेभावा- 
स्तरच्छिदेका हें थी अर्थ हैं कि वह सबको जाननने वाला हे । 
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यह श्रात्मा अपने ही द्रव्य क्षेत्र काल भावमें रहकर अपना काये याते परिणमन 
करता है | जानता भी है तो वह अपनेमें जाननक्रियासे जानता है | वह जानन सर्व पदार्थों 
के अनुरूप निज ज्ञेय करके ग्रहणारूप है। दुनियाके सभी पदार्थ हैं, वे जितने हैं, जितने क्षेत्र 
में फैले हैं उनकी चीजें उतने ही क्षेत्रमें हो सकती हैं उनसे बाहर नहीं हो सकतीं | दुनिया 
कहती है कि सूर्य सारे जगको प्रकाशमान करता है, किन्तु यह तुम जो प्रकाश देख रहे हो 
यह प्रकाश क्‍या सुर्यका है ? नहीं है | क्योंकि सूर्यका प्रकाश तो उतनेमें ही रहेगा, जितनेमें 
सूर्र। किन्तु यह दीवाल कांच आदिपर जो हम प्रकाश देख रहे हैं यह प्रकाश तो उन्हींका 
है, सूय॑ं तो निमित्त मात्र है; सुर्यको निमित्त पाकर वे स्वयं प्रकाशमान हो उठती हैं | यदि 
कहो कि हमें तो सीधा सूरजका ही प्रकाश समभमें झा रहा है तो उसके हेतुमें यह प्रइ्त 
उठात्रें कि दीवालमें चमक थोड़ी और कांचमें अधिक क्‍यों ? उत्तर है कि भैया जिसकी जैसी 
जेसी शक्ति है वह उसी रूपसे निमित्तको पाकर .परिशमन कर जाता है। सर्व द्रव्य ऐसे ही 
अत्यन्त स्वतन्त्र समझो, आप भी स्वतंत्र हैं । भैया | कोई कहते हैं कि हम इनपर बहुत 
प्रेम करते हैं सो यह भूठ बात है । कोई कहे वह हमसे ह्वेष करता है सो भूठ बात है क्योंकि 
रागढ्वेंप जिसकी पर्याय है वहीं होती है, उससे बाहर कहीं नहीं | श्रापको तो सर्व॑ विकल्प 
छोड़कर अपनी स्वाश्वितता देखना चाहिये । इसलिये आप सब इस मिथ्या वार्ताको छोड़कर 
जो अपनी आत्माका मुख्य धन, वैभव है उसी झोर ध्यान दो । उसीको प्राप्त करनेमें जुट 
जावो तभी सफलता मिलेगी, और उसके प्राप्त हो जानेपर ही आत्माका कल्याण होगा । 

समयसारका श्रर्थ बताया जा चुक्रा है। समयसारका मुख्य अर्थ सनातन शुद्ध आत्म- 
तत्त्व है। आत्मा-अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी अपेक्षा सत्‌ है और परद्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावकी श्रपेक्षा-असत्‌ है । इसी तरह प्रत्येक पदार्थ निजकी सत्तासे सत्‌ है और परकी सत्ता 
से असत्‌ है। परकी सत्तासे' असत्‌ है, यह न मानो तो सर्वे पररूप हो जावेगा, स्वक्री सत्तासे 
सत्‌ है, यह न मानो तो बह रहा ही क्या ? एक अभिप्राय ऐसा भी है कि द्रव्य स्वयं सत्‌ 
नहीं है, सत्ताके सम्पंधसे सत्‌ है, परन्तु यह बात तो स्पष्ट अविवेक पूर्ण है। सत्ताका जिसमें 
सम्बन्ध मानते वह है या नहीं ? यदि है तब सत्‌ ही कहलाया और नहीं है तो सत्ताका 
सम्बंध किसमें जोड़ते ? 

आत्मा स्वयं सत्‌ है इसका समस्त परद्रव्योंमें अत्यन्त श्रभाव है और समस्त परद्रव्यों 
का इससें अत्यन्त ग्रभाव है। सभी द्रव्योंकी यह बात है कि एक द्रव्यका समस्त इतर पर- 
द्रव्योंमें अत्यन्त भ्रभाव है। पर मोटे रूपसे देखो तो पुद्गल स्कन्धोंमें एक दूसरे श्रभी तो 
नहीं किन्तु श्रागे हो सकता है। सूक्ष्महपसे तो उस ही द्रव्यकी एक पर्याय छूटकर दूसरी 
पर्याय हुई जैसा कि उत्ताद व्ययका साधारण नियम है। 


२० ेृ समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 
जैसे एक चौकी पुस्तकके रूप नहीं । चौकी चौकी है; पुस्तक नहीं हैं। तो वह 
परकी अपेक्षासे श्रसत्‌ है, किन्तु वह चौकी पुस्तक' होनेकी दक्ति रखती है और बहुत कु 
समयके बाद उसी चौकीके परमाणु पुस्तक रूपमें परिवर्तित हो सकते हैं । चौकी टूटी, 
उसके बाद सड़ने गलनेके बाद छेतमें पहुंचने पर मिट्टी बनकर फिर कपास बनती, उससे 
कागज आदि बनाये गये और फिर वही चौकीके परमास्यु पुस्तकमें आ गये । कित्तु आश्रात्मा 
इस प्रकार नहीं,हैं। आत्माका भ्रन्‍्यमें अत्यस्ताभाव है । एक आत्मा दूसरी नहीं हो सकती । 
दो आत्मायें कभी मिल भी नहीं सकती । अशुओंगें भी अत्यन्ताभाव है । उक्त कथन स्कंघध 
का है । इत सभी बातोंका बोध, ज्ञान हमें श्री जिनेन्द्रदेवको वाशीसे हुआ है । वस्तुत: 
अनुभवसे हुआ है | इस हमारे ज्ञानप्रकाश्मे श्रुत देवता जिनवाणी निमित्त है। अब इस 
ह्ठी जिनवाणीके आदियें मंगलाचरणं करते हैं । 
अनंतधर्मणस्तत्त्वं, पथ्यंति प्र यगात्मन: । 
ह अ्नेकाग्तमयी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताय ॥ 
ह यह जिनवाणी नित्य दी प्रकाशमान हो, जो अनंत धर्मात्मक आत्माके तत्त्वकी समस्त 
परद्रव्योंसे पृथक दिखा देती है । यहाँ देखने वाला स्वयं आत्मा है, परोपकारिणी जिनवाणी 
, परम निमित्त हैं, अथवा भावश्रुत देवता आआ्रात्मतत्त्वकों दिखा देता है। जिनवाणीकी विशेषता 
है कि जो आत्माका यथार्थ दशन करा दे कि यह आत्मा सभीसे भिन्‍न, परम स्वतन्त्र, छुद्ध 
और. एकाकी है, यही तो जैन्वाणीकी विशेषता है । यदि सब कुछ रहता ओऔर जैनवाणी इस 
मर्मसे रहित होती तो वह जैन्वाणी ही नहीं थी । जैनवाणी हमें बताती है कि आत्मा सभी 
से भिन्‍न हैं, उसका साथी कोई नहीं है, वह तो सिर्फ ज्ञानरूप है | जबसे यह सुख हुआ 
तभीसे सारे दुःख मिट गये, यह ऊपा जैनवाणी की है । उसीके द्वारा श्रज्ञान मिंटा और, हुई 
ज्ञानक्री प्राप्ति | अंत: ऐसी जैनवाणीको नमस्काः है । 
दुनियामें सैकड़ों आ्राये चले गये । अपनी-अपनी करामाद दिखाके चले गये | इस 
दुनियामें सैंकड़ों झ्राते हैं और अपनी-अपनी करामातें दिखाके चले जाते हैं । किसीसे पूछो कि 
हे भाई ! तुम्हारे पिता क्‍या कर गये तो वह उत्तरमें कहता है कि मेरे पिताजीने व्यापार 
किया, धन कंमाया,-मकीने बनवाये और चले गये, लेकिन यह कोई नहीं कहता कि हमारे 
पिता भाई हमें आ्रात्मोन्‍्नतिका मांगे बता गये, शिवका मार्ग बता गये, भ्रथवा वे स्वयं 
समाधिके सीथ गये । कहनेका तात्पय यह है. कि प्रत्येक मनुष्यको अपनी असली स्थितिका 
रूप देखना चाहिये कि मैं कया हूँ और क्‍या कर रहा हूं ? आत्माका बड़प्पन घनसे नहीं हैं । 
प्रात्माकी लोग प्रशंसा करते हैं इससे आत्माका बड़प्पन नहीं है। बड़प्पन है तो सदाचारसे, 
वैभव भी आात्मार्की सदाचार दी है । बाह्मकी चीज कुछ भी हो और सदाचार च हो तो 
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वह गरीब ही है । बाह्य स्केध धन आादिका संग्रह न हो शोर सदाचार हो तो वह वास्तविक 
धनी ही है। सदाचारसे आत्मा इस ही लोकमें शान्ति वे शानच्द पाता है। जिसमें मूल 
सदाचार श्रर्थात्‌ प्रारंभिक सदाचार भी नहीं वह जिनवाणीकी श्रद्धा करनेके योग्य नहीं है । 
वह आत्मकल्याणको ग्रभी नहीं जान सकता । प्रारंभिक सदाचार है लौकिक न्यायशीलता । 
हमेशा न्यायवृत्तिसे, सदाचारसे आत्माकों बढ़ाना चाहिये। भात्मा धन वैभवसे बड़ा नहीं 
होता है। आ्रात्माका धन तो सदाचार है । जैनधर्म न्यायदृत्ति बताता है । जब आप और हम 
स्यायवृत्तिसि नहीं चलेंगे तो दुनिया वाले किसका ग्रनुकरण करेंगे ? भ्राज दुनियामें हर एक 
जगह प्राय: न्‍्यायवृत्तिका अभाव हो गया है । इसलिये हमें चाहिये कि सदाचार गौर न्यायवृत्ति 
को अपनावें । निज धर्मको छोड़के अन्य कोई धर्म मोक्षका उपाय बताने वाला नहीं है, तथा 
स्याय और सदाचार भी निजधर्म या जिनधर्मने दिया है । इसलिये हमें चाहिये कि सदाचार 
श्रौर न्यायवृत्तिको अपनावें, ओर अन्य लोगोंको इसका श्रनुकरण करावें। लोग श्रापको 
न्यायशील देखकर स्ग्यं अनुकरण करेंगे । आत्माका असली स्वरूप बताने वाला है तो सिर्फे 
अनोकन्तमयी मूर्ति; शुदेतवता है । यदि उसके मानने वाले आप न्यायवृत्तिसे नीचे, गिर गये 
तो यह अपने पर तो अन्याय करना है ही, साथ ही दुनियापर भी अन्याय करना है। दुनिया 
किसका अनुकरणा करे ? श्रात्मतत्वको जानो। इसका परिज्ञान होनेपर सदाचारसे विरुद्ध 
चलनेका भाव नहीं होगा । ह 
भूतार्थनयसे आत्मतत्त्वको जानने पर सर्व आत्मा पृथक इधक होते हुए भी व्यक्ति 
गत मालूम नहीं देते । ग्रात्माक्े भेद तीन हैं-अन्तरात्मा, बहिरात्मा और परमात्मा । चोथे 
गुणस्थानसे पहले बहिरात्मा कहलाता है और चोथेसे १२ वें गुणस्थान तक अन्तरात्मा 
और १३ थाँ १४ वाँ गुणस्थान है परमात्मा । द्रव्यहृष्टिसे आत्मा एक है श्रौर वह ध्रव शुद्ध 
है। किन्तु भेददृष्टिसे देखा जाय तो आत्माके भेद श्रनंत हैं । वह अरहंत है, वही सिद्ध है, 
वही निगोद, वही हम हैं। जब चैतन्यस्वभावपर दृष्टि देते हैं तो वह श्र हैत ही है। बिना 
आ्रात्मतत्त्वको जाने हमें सुखकी प्राप्ति नहीं हो सकती । जितने भी महापुरुष हुये हैं अंतमें उन 
सभीने आत्माका ही ध्यात किया है। चक्रवर्ती और तीथैंकर आदि जितने भी महापुरुष हुये 
हैं उन सभी ने अन्‍्तमें ग्रपनी परमविशुद्ध श्रात्माका ध्यात्त किया और उस परमपद शिवको 
प्राप्त किया, इसलिये जब तक आत्माका ध्यान नहीं किया 'जायेगा तब तक सभी निष्फल 
होगा । 
आत्मा अनंतधर्मात्मक है। इसमें ज्ञान, दर्शन, शक्ति, सुख, श्रद्धा चारित्र श्रादि 
जो ग्र॒मंत शक्तियां हैं वे धर्म हैं ओर श्रात्मामें अनंत्तानंत समस्त परद्रव्योंका नास्तित्व है वह 
भी धर्म है। आत्मा नित्य है, अनिए्य है, एक है, अनेक है, सत्‌ है, अ्सत है आ्रादि परस्पर 
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विरुद्धणर्मोका भी आश्रय है अतः आत्मा अनंतधर्मा (भी है। ऐसे इस अ्रनंतधर्मात्मक 
झात्माके तत्त्वको, स्वरूपको सबसे भिन्‍न दिखाती हुई जिनवाणी रित्य ही प्रकाशमान होवे'। 

अ्भेदहृष्टिकी मुख्यतासे यह अनंत्धर्मा एक अद्वत श्रात्मा दिखाई देता है। अनंतथर्मा 
ग्र्थात्‌ नहीं है भ्ंत कहिये विनाश जिसका, ऐसे धर्म याने स्वभाववाला शात्मा है| आत्मा 
चेतन्यस्वभावमात्र हैं, उस ही के श्रभिन्‍त तत्त्वकोीं प्रव॒ट करनेवाली श्रनेकान्तमयी मूति सर- 
सस्‍्वती हैं। जिस तरह श्रात्मामें हतता नहीं, वह अभिन्‍न अखंड एक चतन्यस्वभावमय है उसी 
तरह इसका प्रकट करने वाला श्रुत भी एक ज्ञेय प्रतिविम्बमान्र है। वह श्रुतदेवता श्रनेकान्त 
मूर्ति है श्र्थात्‌ जहाँ एक भी विकल्प नहीं है ऐसे अ्रद्वेतस्वभावकी मूर्ति वाला है । वह शमे- 
कान्तमयी प्रर्थात्‌ निविकल्प जषेयप्रतिबिम्बमान्र मूर्ति नित्य ही प्रकाशमान होवे । 

सरस्वती देवीका स्वरूप--भेद नित्य प्रकाशमान नहीं किन्तु अभेद ही सतत प्रकाश- 
मान होता है। उस अभेद तत्त्वको बताने वाली अनेक भेदोंका समन्वय करने वाली अनेकांत 
मूर्तिके प्रति नित्य प्रकाशमान होनेकी भावना की है। लोग शअनेकांतसूर्तिका ऐसा चित्रण 
करते हैं कि सरस्वती देवी सरोवरमें कमलके ऊपर विराजमान है | उसमें चार हाथ हैं 
किन्तु मुख एक है | एक हाथमें माला, एक हाथमें सितार, एक हाथमें पुस्तक व एक हाथ्में 
शंख है। पासमें राजहंस बैठा है। इस चित्रणका सीधा अर्थ ऐसा नहीं है. कि सचझ्भुच ही 
कोई ऐसी देवी विराजती है और वह हमें विद्या देती है । यह श्रनेकांतमूतिका अलंकारिक 
चित्रण है । सरस्वतीका अर्थ है “सरः प्रसरणं यस्या: सा सरस्वती” जिसका फैल,व है वह 
सरस्वती है । सबसे अधिक फैलाव प्रज्ञाका है, वही सरस्वती है । भ्रब देखें उसके चार हाथ 
हैं:--प्रथमानुयोग, करणातुयोग, चरणानुयोग व द्रव्यानुयोग, परन्तु मुख उसका एक ही है, 
सबका श्वाद अभेद निज रसका ही है, सबका प्रयोजन निज कारणापरमात्माकी श्रद्वेत 
आराधना ही है। आराधनाके प्राथमिक उपाय चार हैं, १-माला श्रर्थात्‌ जाप ध्यान द्वारा 
तत्वकी आराधना करना । २-पुस्तव के अध्ययन द्वारा आराधना करना | ३-सितार संगीत 
भक्तिका प्रतीक है--स्तोत्र भजनके परम शतुरागपूर्वक श्रात्मतत््वकी आराधना । ४-शंख 
प्रनटद 5 स्वरूप अन्तध्वेनिका प्रतीक है। # के गंभीर और लम्बे मिश्र जल्पपू्वेक बाह्य 
विकल्पोंको भूलकर आात्मतत्त्वकी आराधना करना । यह सरस्वती कःमलपर विराजमान है 
भ्र्थात्‌॒ निर्मेल हृदयसें विराजमान होती है। इसका उपासक राजहंस श्र्थात्‌ श्रेष्ठ भव्य 
ग्त्मा है । सिद्धान्तमें जो द्रव्य गुण पर्याय विषय कहीं होता है उसीका अलंकारिक चित्रण 
जब मर्मका उल्लंघन कर देता है तब लोग सिद्धान्तसे दूर होकर अ्रपपथमें भ्रमण करने 
लगते हैं, भ्रमजालमें अ्रपना समय॑ खो देते हैं। वस्तुत्वले विचारों तब कोई बाघा न होगी। 
अनंतधर्मा श्रात्माके तत्त्वको दिखाने वाली अनेकान्तैंमूति नित्य प्रकाशमान हो, क्योंकि यही 
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हमें वह ज्योति प्रकट कराती है जिससे हम वस्तुके याथातथ्यके वेदी हो जाते हैं । 
गभेदकी प्रमुखतासे जिसका अंत कहिये विनाश. नहीं है ऐसे अ्मेद एक असाधारण 
स्वभाव वाला है, उसका तनिषिकल्प रूपसे तत्त्वका दर्शन करने वाली -अनेकान्तमू्ति है भर्थातृ 
जिसमें एक' भी कहिये धर्म, विकल्प नहीं है ऐसी अनुभूति है वह नित्य प्रकाशमान हो । 
द्रच्य, क्षेत्र, काल व भावकी दृष्टि द्वारा बस्तुका परिचय होता है--कल बताया गया 
था कि किसी भी वस्तुके जाननेके लिये चार चीजों (द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव) की आव- 
स्यकता पड़ती है, बिना इनके वस्तुका यथार्थ ज्ञान नहीं हो पाता । इसी तरह आझात्माके 
जाननेके लिये भी ये चारों चीजें उपयोगी हैं। द्रव्यसे जाना जाता है पिण्डरूप । क्षेत्र 
से वह कितने स्थानमें रहता है, उसका विस्तार जाना जाता है। काल द्वारा उसकी अव- 
स्थायें जानी जाती हैं। और भावसे उसकी शक्तियोंका ज्ञान होता है। श्रब इन्हीं चारोंसे 
ग्राप श्रपनी आत्माको देखिये । द्रव्यसे तो श्रात्मा है जो हम आराप दूँ । क्षेत्र जितनेमें आत्मा 
रहती है। भ्रोर नाना प्रकारकी पर्यायें हैं काल तथा श्रनंत चतुष्टयरूप जो शआत्माकी शक्तियां 
' हैं वे भावसे हैं। जब तक इन चारसे हम श्रात्माकों नहीं देखेंगे तब तक यह आभास नहीं 
' होगा कि वारतवमें आत्माका क्‍या स्वरूप है ? ग्रन्थके झ्रादिमें आचाये श्री अमृतचंद्र जी सूरि 
ने मंगलाचरणमें चार विशेषण रखे हैं। उनमेंसे पहला है, “स्वानुश्नृत्वा चकासते” शब्दसे 
क्षेत्रप्रदेशोंकी प्रसमुखता हुई । 
ह दूसरा विशेषरा है चित्स्वभावाय । इसका श्रथ्थ है कि श्रात्मा चित्स्वभावरूप है, 
स्वयं ही चेतन है, वह श्रन्यके सम्बन्धसे चेतन हो ऐसी बात नहीं है । यह विशेषण चतृष्टय 
में से भावकी शअपेक्षासे है। आत्मामें भाव, शक्ति भ्रनंत है, अ्रनंतविध है, उन सब शक्तियों 
का प्रतिनिधिरूप सबमें श्रभिन्‍्त एक चेतन्य है; उस चैतन्य स्वभावमयताका यहाँ संस्तवन 
ह किया है ।- तीसरा विशेषण है भावाय । यानी आत्मा सहज भावरूपसे है, यह गप्पें नहीं 
हैं। ऐसा नहीं है कि आत्मा न हो और श्राचार्योने उसका वरो्र कर दिया हो, इसलिये 
कहा है भावाय । ब्रात्मा सदभावरूपसे है श्रौर वह त्रिकाल तक रहता है । कोई मलुष्य 
कहता है कि मुझे आत्माका ज्ञान नहीं है | अरे बही तो भात्मा है जिससे यह ज्ञान हुम्ना कि 
मुझे ज्ञान नहीं है। आत्मा कोई भिन्‍न और नहीं है। भावाय यह विशेष द्रव्यकी अ्रपेक्षासे 
है। द्रव्यका लक्षण सत्‌ है और सत्का पर्यायाँतर भाव है । सत्‌का लक्षण उत्पाद, व्यय, 
भ्रोव्य है तो भाव शब्दका भी श्रथ देखिये । भू धातुका अर्थ सत्ता है श्ौर सत्ता शब्द अस्‌ 


धातुसे बना है, सो अस्‌ घातुका झथे होना है। होना उत्पाद, व्ययका संकेत करता है और 


सत्ता पा संकेत करता है। इस तरह भाव विशेषण द्रव्यकी उत्पादव्ययश्रुवताकों पुष्ट 
करता है। 


चौथा विशेषण है सर्वेभावांतरच्छिदे । से, परभावको नाश करता है| श्रथवा सर्व 
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वाभान्तरोंसे स्वयं पृथक है। यहाँ भावान्तर शब्दसें श्र समस्त परद्वव्य भी है, ओर समस्त 
विभाव भी है क्योंकि वे चंतन्यस्वभावसे भावान्तर हैं | उन भावान्तरोंको दूर करनेका इसका 
स्वभाव ही है श्रौर प्रतिसमय दूर करता भी _ रहता है और पर्यायशुद्धि होनेपर तो सदा 
विभावसे दूर रहता ही है । इस विशेषणमें कालकी हष्टि आपत्तित हो जाती है ।/ . 
धर्म मावके कारण ही इस भवक्की श्रेष्ठठ। है--इस भवतोें हमें सबसे श्रेष्ठ मन मिला 
है, इतना श्रेष्ठ मन किसी भी गतिमें नहीं है | देव, तियेब््च नारकीकों भी ऐसा मन नहीं, 
इसलिये अपना अपूर्व कल्याण इसी भवमें कर सकते हैं । यही भव सबसे श्रेष्ठ है, और उत्तम 
है, क्योंकि इस भवमें ही उत्तम रीत्या धर्मपालन हो सकता है। जिसने धर्मका पालन नहीं 
किया तो उसमें और पशुमें कोई भी फर्क नहीं । किसी नीतिकारने कहा है: - * | 
आहारनिद्रा भयमैथुनं च, सामान्यमेतत्‌ पशुभिनराणाम्‌ । 
धर्मो हि तेषामधिकों विशेषों, धर्मेंण हीत: पशुभि: समान: ॥ 
आहार, निद्रा, भय व मैथुन इनसे तो पशु और मनुष्य समान हैं; किन्तु मनुष्यमें 
एक प्र्म ही अधिक है | और जो धर्मसे रहित है तो उसमें और पहशुओ्ओंमें तो कोई अन्तर 
नहीं है । वैसे देखो तो मनुष्य उक्त चार बातोंसे पशुसे भी हीन है । परन्तु भैया ! जिन कवि 
महाराजने यह न्याय बनाया है वे मनुष्योंकी बिरादरीके थे, अभ्रतः मनुष्योंकी लाज रखदी । 
पशुसे गया बीता ध्महीनत मनुष्योंकी नहीं बताया, पशुके समाव बता दिया। आहार, निद्रा, 
भय व मैथुनमें धर्महीन मनुष्य पशुसे भी कंसे हीन है, इस बातको देखो । पशु जब पेट 
भर चुकता है तो उसके बाद उसके सामने श्राप कितनी ही उत्तम घास लाकर रखो लेकिन 
वह नहीं खावेगा, किन्तु मनुष्य रोटी खानेके बाद बैठा है ओर श्रकस्मात्‌ कोई चाटवाला 
भरा जाता है तो वह दो चार पैसेका कुछ ,खा ही लेता है। निद्रामें देखो, पशुश्नोंकी निद्रा 
मनुष्योंसे उत्तम है, वे अपने समयपर सो जायेंगे श्ौर समय पर उठ बैठेंगे, न तो उनके पास 
घड़ी है, और न कोई टाइम टेबल ही है, किन्तु फिर भी वे श्पता काम समयपर कर लेते 
हैं। मनुष्योंके पाध आलमें, वाच, घड़ी होते हुये भी वे अपने निश्चित टाइम पर नहीं जग 
पाते और न कोई काम अपने समयपर कर पाते हैं। भयमें देखो--मनुष्य २४ घंटे क्रिसी न 
किसी भयसे भयभीत बना रहता है । कभी कोई भय है, तो कभी कोई । किन्तु पशुको तो 
उसी समय भय है. जब उसके ऊपर कोई डंडा चलाता आजावे । बाकी तो वह हमेशा 
निर्भय होकर विचरण करता है । अ्रव मैथुनमें देखो । सो यह वात सभीको ज्ञात है कि वे 
विपय भी अपनी ऋतुमें करते हैं, अन्य समयमें नहीं । किन्तु मनुष्य इसमें वेखवर, श्रसंयमी 
है | प्रयोजन यह है कि धर्म करो, अन्यथा हम क्‍या कहें आपने इलोकमें सुत ही लिया है । 
धर्म करनेके लिये कया करना है १-- सर्वभावांतरच्छिदे” इस विशेषणसे सीख लो, 
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श्रात्मस्वभावपर हृष्टि हो और उसके हृढ़ इलंब्रनसे पर्यायसे भी सर्वभावान्तरच्छिद बन जाग्रो, 
धर्म सब पदार्थसि है, धर्म वस्तुकें रवभावकों कहते हैं | सम्नस्त वस्तुओ्रोंमें स्वभाव है।। आपमें 
भी स्वभाव है। चेतन और पुद्गलके अ्रतिरिक्त अन्य धर्म, अ्रधर्म आकाश और काल इन चार 
द्रव्योंमें तो धर्मके विरुद्ध परिणति नहीं होती । पुद्गलके स्वभावके विस्द्ध परिणति होती है 
परन्तु ज्ञान न होनेसे उस परिणतिसे उसका कुछ बिगाड़ नहीं है | चेतनमें धर्मके विम्द्ध 
परिणति होती है सो उसीको श्रर्थात्‌ चेतनको महात्माओ्रंका उपदेश होता है कि धर्म करो । 
धर्मकी परीक्षा द्रव्य, क्षेत्र काल, भावसे करो | और परीक्षाके बाद निराकुल, निविकल्प 
परिणति चाहते हो तो द्रव्य, क्षेत्र कालको गौणा करके भावकी प्रधानतासे देखो | स्वानु- 
भूत्या चकासते । जो अपने अनुभवसे प्रकाशमान है । ज्ञानके द्वारा आत्माकों देखो । उस 
अ्नुभवकी योग्यता लानेके लिये सबसे पहले भैया अ्रपने चित्तमें दो बातें तो बसा लो-- 
१-ममताभाव न रखना, २-किसी भी प्राणीके प्रति देषभाव न रखना । अपनेको ममता 
रहित तथा सरल बनाग्रो । रागद्वेषोंको छोड़ो, क्योंकि दुनियामें प्रनन्त प्राणी है, श्राप सभी 
को नहीं जानते हैं । जिसपर क्रोध करते हो उसे श्रपरिचितकी श्रेणीमें रख दो | ममत्वबुद्धि 
मत करो । ममत्व बुद्धि कोई ऐसी चीज नहीं जो सिर्फ साधु (मुनि) के लिये ही त्याज्य हो । 
किन्तु उसका त््याग तो गृहस्थधर्मसे ही शुरू हो जाता है ।,ममत्वभावका त्याग सम्यकत्व होते 
ही हो जाता है। आत्मामें जब तक ममत्वबुद्धि रहेगी आपका कल्याण तहीं हो सकता । 
ऐसा होना कोई कठित नहीं है। सरल और कठिनकी परिभाषा क्‍या है ? | । 

धर्म कमाना कृठिन है या धन कमाना १--जो बहुत सी चीजोंके समुदायसे. काम 
हो अथवा यों कहो जो बहुत पराधीन हो उसे कठिन कहते है । और जो बहुत स्वाधीन 
हो उसे सरल कहते हैं । श्रब भैया, श्राप लोग ही बताग्रो कि धर्म कमाना कठिन है या धन 
कमाना ? 

हमारी दृष्टिमें तो धत कमाना कठिन है क्योंकि उसमें पहले अनेक लोगोंसे मिलना 
जुलता पड़ेगा, ग्राहक बांधने पड़ेंगे, उन्हें खुश करना आ्रादि बहुत सी झंझटें करनी पड़ेगी, फिर 
भी वे आरावें न आवें । यह सब उपचारसे कह रहे हैं, परका कोई कुछ करता नहीं; मात्र 
मान्यता है। लाभ हानि भाग्याधीत है | इतना कठित धर्म नहीं है क्योंकि वह केग्ल स्वकी 
इष्टिसे स्वके द्वारा विकसित होता है । किन्तु मोहके वज्च लोगोंको धर्म कठिन प्रतीत होता 
है । देखो भैया ! हमें सत्पथवृत्तिके लिये बड़ी सुविधायें हैं। सबसे पहले तो वस्तुस्वभाव ही 
हमारी बड़ी मदद कर रहा है। प्रत्येक द्रव्य चाहे कितने ही मिले भेले रहें, परन्तु कोई 
'ऋव्य भ्रपता स्वभाव-नहीं छोड़ सकता, ऐसा सबका स्वभाव है । और जब कोई स्वभाव नहीं 
छोड़ता तो वह अन्यमें श्रलाबला भ कया दे सवता है। अनादिसे आत्मा और कर्मका एक 


००० ९११ 
हु 


स्मयसार प्रवचन प्रथप पुस्तक २७ 


चेश की .। वहाँ भी आपकी चेश झापमें हुई, देहवी चेष्टा देहमें हुई । 

विकल्प ही जीवनका शत्रु है।--सबसे विक्ट भावान्तर तो यह है कि. मैंने इसको 
पाला, इसे सुखी. किया, इसे दुखी किया आदि दुराशा । कहनेका त्तात्पय यह है कि वस्तुके 
होने या न होनेसे सुख दुःख नहीं हैं, किन्तु दुःख तो विंकल्पोंका नाम है। जहाँ विकल्प 
नष्ट हुये वहीं सुख है। शत्रुता, मित्रता की बात अपने आपके परिणामोंभें देखो, अन्यथा 
अच्छा बताश्रो तुम्हारा दुश्मन कौन है ? तुम्हें सुख देने वाला कौन है ? 

एक राजा झन्रुसे मुकाबला करने जा रहा था। वह जंगलमें पहुंचा, वहाँ एक साधु 
(मुँनि) बिराजमान थे । राजा प्रणाम करके बेठ गया, कुछ देर धर्मोपदेश सुना, थोड़ी देरमें 
बत्रुकी हलचल सुनाई दी, राजा कुछ सचेत हुआ । जब और नजदीक आवाज आई. तब 
तलवार लेकर खड़ा हो गया । तब साधुने पूछा -- राजा क्या कर रहे हो ? राजा बोला, 
महाराज शत्रुके आगसनकी सूचना पाकर मुझे क्रोध आ गया है, ज्यों-ज्यों शत्चु पास आता 
है मुझे क्रोध बढ़ता है, मैं उसे नष्ट ककूगा । तब साधु बोले-राजन्‌ ! ठीक है, यही करो, 
जो शत्ठु पास हो, उसे नष्ट करो | पहले जो शत्रु तम्हारे भीतर बिराजमान है उसका नाश 
करो | वह कौन है ? सुनो -- किसी परप्राणीके प्रति तुम्हारे यह जो विभाव- हो रहे हैं कि 
यह झाँन्रु है ऐसी कल्पना ही तुम्हारा शत्रु है। वह अत्यन्त पास बैठा हुआ है उसे नष्ट 
करो । राजाके मनमें कुछ ठीक लगी । राजाने तुरन्त दीक्षा ले ली श्ौर ध्यानमें बैठ गया । 
थोड़ी देर बाद शत्रु आया और राजाको ध्यानरथ देख चरणोंमें नमस्कार करके वापिस हो 
गया । तो कहनेका आशय सिर्फ इतना है कि विकल्पोंका नाश हो जाना ही सच्चा सुख 
है । जब तक विकल्प रहेंगे कभी भी सुख नहीं मिलेगा; इसलिये आत्माकों पहिचानो; उसका 
स्वरूप क्‍या है ? यह देखें | जब तक आत्माका शुद्ध ज्ञान नहीं होगा तब तक सुख नहीं 
मिलेगा । इसलिये अपना एक लक्ष्य बताश्रो कि सुझे क्या करना है, और किस तरह मेरी 
आत्माका कल्याण होगा ? झुझे अपनी श्रात्माका कल्याण करता है, तभी सब कुछ होगा । 
मेरा उद्देश्य तो केवल यह, ही है कि मैं निविकल्प स्थिति पाऊं, ऐसी दृढ़ भावना भी बनाग्रो 
और यथार्थ परिज्ञान-करो । | “ 

समयप्तार शब्दके अथ।--इस समयसार ग्रन्धमें शुद्ध श्रात्मतत्त्वका निरूपण है | यह 
जुद्ध आत्मतत्वत, कारणसमयसार, समयसार, सहजपरमात्मा, सहजसिद्ध, पारिणामिक तत्त्व, 
परमत्रह्म, सामान्यात्मा, चितु, चेतन्य-आदि अनेक नामोंसे वाच्य है | पूज्य श्री श्रमृतचन्द्र जी 
सूरिने इस तत्त्वको समयसार शब्दसे कहा है और नमस्कार किया है 'नम: समयसाराय ।! 
यद्यपि उल्यतया समयश्षार शब्दसे परमपारिणामिकत चैतन्य कहा गया है तथापि महापुरुषों 
के वचनोंमें अ्रनेक रहस्य होते हैं--इस समयसार शब्दके भी अनेक पूज्य तच्वोंके श्रथे हैं । 
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समयसारका श्रर्थ--श्री अरहत परमेष्टी है। समयसार शब्दके ३ भाग करिये--सं 
श्रय सार-सं याने सम्यका प्रर्थात्‌ श्रच्छे प्रकारसे श्रय कहिये निद्चग्र..करने वाले .(श्रय गतौ) 
जो सातिशय व भद्र मिथ्यादहृष्टि, सम्यग्हृष्टि श्रावक श्रादि जो अन्तरात्मा हैं वे समय कहलाते 
है, उनके पृज्य होनेसे जो सार है श्रर्थात्‌ सर्वोत्किष्ट हैं वे श्ररहंत परमदेव समयसार हैं । 
सार शब्दकी निरुक्ति इस प्रकार है--सरति गच्छति सर्वोत्कृष्टत्वमिति सार: | जो सर्वत्क्िष्ट- 
पनेको प्राप्त हो वह सार कहलाता है । मुमुक्षके सर्वेत्तिष्ट शरण्य आप्त श्रहेत्परमदेव होनैसे 
वे सामयसार हैं । सं सम्यक्‌ वस्तु श्रयतां निश्चिन्चतां पृज्यत्वेन श्राप्तत्वेव सार: समयसार: । 

समयसारका श्रर्थ श्री सिद्ध भगवान भी है--समयसार शब्दके ३ भाग करिये--सम 
ये सार । सम याने समता भावकरो य कहिये प्राप्त होने वाले (या प्रापणे) योगिराजोंको 
ध्येय होनेसे जो सार हैं वे सिद्ध परमात्मा हैं। यहाँ समयसार दछवब्दकी व्युत्पत्ति इस प्रकार 
है - सम॑ यातां प्राप्नुवतां ध्येयत्वेत सार: समयसार: । 

समयसार दब्दका श्रर्थ झाचार्य परमेष्ठी है। इस श्रर्थके लिये समयसार शब्दंके ३ 
भाग करिये-सं श्रय सार । सं कहिये सम्यक्‌ समिति गुप्तिपूर्वेक, श्रय कहिये स्वमें चलने वाले 
चारित्र पालन करने वाले साधुश्रोंके दीक्षा शिक्षा पोषण गआत्मसंस्कारे आरदिसि उपकारक 
होनेसे जो सार हैं वे समयसार शआाचार्य परमेष्ठी हैं। सं सम्यक्‌ समितिगुप्तिगर्भ भयतां साध्चुतां 
उपकारित्वेन सार: समयसार: । 

समयसारका श्रर्थ उपाध्याय परमेष्ठी भी है। इस अर्थके लिये भी ३ भाग करिये-- 
सं श्रय. सार । सम्यक्‌ प्रकारसे बस्तुतत््वका निश्चय करते हैं भव्य जीव जिसके द्वारा वह 
कहलाता है समय अर्थात्‌ सिद्धांत । वह सिद्धांत पाया जाता है जिसके द्वारा वहू उपाध्याय 
परमेष्ठी हैं। स॑ संम्यक्‌ याथातथ्यरूपेणा श्रयंति निश्चिन्वन्ति ' भव्या येन.भावेन शब्देन वा 
स समय: । समय: खियते प्राप्यते येत विशुद्धात्मका स उमयसार: । 
* समयसारका अर्थ साधु परमेष्ठी भी है, इस प्रकरणमें समयसार शब्दके ३ भाग 
करिये--सम ये सार-मय कहिये आचरणोंमें सार हैं रत्नन्नय। उस रत्नत्रयके साथ जो 
वतंते हैं वे समयसार साधु परमेष्ठी हैं। समयसार शब्दकी व्युत्पत्ति यहाँ इस प्रकार है-- 
मयेषु सार: मयसार:, मयसारेण सह वतेते इति समयसारः । 

समयसार शब्दका अर्थ रत्नत्रय भी है--इस प्र्थमें समयसार शब्दके इस प्रकार 
भार्ग करिये--सं भ्रय सार । सं का श्रर्थ सम्यक्त्व, अ्रयका अर्थ ज्ञान और सारका अर्थ 
'चारित्र है। सं सम्यक्त्वं, श्रयः ज्ञानं, सरणं स्वस्मिन्‌ चलन॑ चारित्रम्‌। इत्यादि प्रकारसे 
'समयंसारके भ्र्थ परम आागम, चैतन्यस्वरूप, प्रकृत ,्रथ, सहजसिद्धि आ्रादि अनेक श्र्थव्युत्प- 
ततिपूर्वक निकलते हैं ।-इसका विशेष विवरण समयसार भाष्यमें इसहो मंगलाचरणके- भाष्य 
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में किया है, वहाँसे. भी देख लेना अच्छा रहेगा । 
यह समयसार प्र्थात्‌ शुद्ध भात्मतत्व यद्यपि परमशुद्ध निश्चयदय.की अपेक्षासे 
कर्ता भोक्ता आझादि सर्व विकल्पसे रहित है, उत्पाद व्यय की कल्पनासे रहित है, तथापि वही 
तत्त्व पर्याय सापेक्ष द्रव्याथिकनय क्री दृष्टिसे उसवी सारी सृष्टियोंका वही कर्ता है। जो 
अपने सुष्टिकर्ताको प्रसन्‍त कर लेगा श्रर्थात्‌ु निर्मेल कर लेगा याने सर्वे विकल्पपक्षोंसे « परे. 
परमपारिणासिक भाव रुपसे उपयोगसें विराजमान कर लेगा वह शिवसृष्ठिमें सर्जन प्राकर 
प्रमशिवमय अचल अनुभूतिका स्वामी होगा । ह 
' मंगलाचरणके इस प्रथम इलोकमें आत्माके शुद्धस्वरूपका वर्णात है, उसे नमस्कार, 
अंगीकार, स्वीकार किया है। समयसारके विकास सब सपयसार-रूप हैं। समयसारके सब 
विकासोंमे, समयसो रके सब प्रयोज्योंमें समयसार शब्द निरुकक्‍त्यथेसे भी प्रवृत्त है । 
भ्रब पूज्य श्री अमृतचन्द्रजी सूरि समयतार व्याख्यानसे पहले अपने ग्रन्थ व्याख्याके 
उद्देश्यको भावनारूपसे प्रकट करते हैं ) द 
परपरिणतिहेतोमहिनाम्ती5नुभावादविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया: । 
सम परमविशुद्धि: शुद्धचिन्सात्रमुर्तेभवतु समयसारव्याख्यायवानुभ्नतेः | 
वह कंसा हुं. मैं जिसको परमविशुद्धि चाही जा रही है ? “शुद्धचिन्मानत्रमुर्ते: |”. 
शुद्ध चेतन्यमात्र है सूति जिसकी, ऐसा मैं हूं, सो यद्यपि ऐसा मैं हूं तो भी जो ये अन्घेर लग 
गया है उसकी निवृत्ति होवे । ह 
इस ग्रन्थ समयसारकी “व्याख्याके पूर्व पृज्याचार्य श्री श्रमृतचन्द्र सूरिजी कहते हैं कि 
इस प्रन्थकी व्याख्यासे मेरी अनुभूति, परमविशुद्धि हो जावे ।. 
दुनियांके लोग चाहते हैं कि मैं हमेशा एकसा रहूं । आप किसीसे कहो कि हम तुपे 
दो दिनके लिये करोड़पति बनाये देते हैं, इसके बाद तुझे एक पैसा नहीं देंगे, और वैसा ही 
निकाल देंगे, तो वह कभी भी करोड़पति बतना स्वीकार नहीं करेगा । इसके बढ़लेमें वह, 
एक छोटीसी दुकानको ही स्वीकार कर लेगा जो कि उसके पास कुछ स्थायी रहे । . उसे . 
वह भला समझता है श्रथवा श्राप किसीको छह महीनेका राजा बना दें और उससे कहें कि 
हम इसके बाद तुझे जंगलमें भगा देंगे तो वह व्यक्ति कभी इसे स्वीकार नहीं करेगा | वह 
भी आपसे इसके बदलेमें कोई छोटी सी याचना कर लेगा और उसीमें अपने को. सुखी - 
समझेगा, क्योंकि वह वस्तु उसके पास , हमेशा रहेगी--ऐसा उसका भाव है। इसी तरह 
हमारा श्रात्मा भी चाहता है कि मैं सदा स्वतंत्र (अकेला) रहूं, सदा ध्रूव, निशचल रह । 
इसके लिये श्राप लोग अश्नू वकी श्रोर दृष्टि मत दो। श्रपनेको भत मानों कि मैं जैन ह, 
उण्डेलवाल हूं, श्रग्नवाल हूं, पुरुष हूं, स्त्री हूं श्रादि | ये वास्तवमें कुछ भी नहीं हैं, किन्तु ये 


मैं आधेय नहीं, किन्तु आ्राधार मात्र हूँ । 
उदकी- विधि खुद ने ' सके यह अधेर है._ श्रहो ! यह जगत अपने शाइवत 
भ्हेज स्वरुपको धलाकर इन चर्मेन्द्रियोंसे देखता है कि यह मेरा है, श्रमुक मेरा है। बुद्ध 


+ 


शानमय एवं शुद्ध चेतन्यमात्र भ्रपनेको नहीं पमभता, नहीं देखता | शुद्ध चेतन्यमात्र स्वरूप 


भगवान सिद्धका है और शुद्ध चेतन्यमात्रस्वरूप हमारा भ्री 5 भेगवानकी परिणति 
हादिकसे रहित हो चुकी है और तेह अपने स्वरूपमें परिणन हो जुके हैं । हमारी अवस्था 
अभी मलत्रि '. उसमें रागद्ेषोंका सम्पर्क है। जानी पुरुष श्र पने इस अवरपर बडा 


जातिका हूँ फिर यह क्‍या हो गया हैं, इस संसारक्े आायामोहमें यह केसे हो गया, मैंतो 
शुद्ध चैतन्यमातरमूरतति हैं, मेरे स्वभावमें तो ऐब ही नहीं, यह क्या अंधे 
आपने इसपर कभी विचार किया ते इस अ्रंधेरपर क्रोध किया ? ४ 

भेया | जब तक आप लोगोंडी कोई प्रशंध्षा करता है 4 पक आपकी उपर 


>> 


न 
कपा रहती है, अपनी उदारता प्रकट करते हो, आपके शांत भाव रहते 


े क्तफलकफ ७.... 
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प्रनुकुल रहते हैं, किन्‍्तु वही व्यक्ति दूसरे दित झापवी बुराई करने लगता है तो झाप 
उसके खिलाफ हो जाते हैं, आपको उसपर क्रोध झा जाता है, इसका कारण है रागद्वेष 
श्रौर अहंचुद्धि । 
वास्तत्रमें पुछो तो तब भी आप उदार या शांत नहीं थे, किन्तु तृष्णाका एवं साता- 
नुभवका ही वह रूप था। यदि छुद्ध चेतन्यमात्र मूति निज परमपारिणामिक भावका लक्ष्य 
हो जावे तो उदारता व शांति अनुकूल प्रतिकूल समागममें भी रह सकती है । कई भाई 
कहते हैं कि सामायिक करते समय हमारे विचार एकाग्र नहीं रहते, हमारे विचार दसों 
. जगह जाते हैं, किन्तु जब॑ हम दृकानपर रहते हैं तो हमारे भाव दूकानसे बाहर नहीं जाते; 
इसलिये सामायिक करनेसे तो दृकान ही ठीक है, क्योंकि दुकानमें हमारे भाव एक जगह 
रहते हैं तो एक बन्ध होता है, किन्तु सामायिकमें हमारे भाव दसों जगहका बन्ध करते हैं 
क्योंकि वे दसों जगह जाते हैं ग्रत: सामायिकसे भली तो दुकान है । किन्तु जो ऐसा कहते 
हैं यह उनकी भूल है। बंध तो दुकानपर भी दसों हो रहे थे, संसार तो सबका था श्रौर 
ऐसी सामायिकमें भी दसोंका बंध हो रहा है परन्तु सामायिकमें फिर भी लगाम लगी है, 
दुर्भावोंकी शिथिलता है श्रथवा एक सुन्दर अवसर तो मिलता है कि जल्दी ही उससे उपेक्षा 
करके समतामें श्रा सकते हैं । स्तव वन्दनसे झशुभोपयोग कम हो जाता है। सामायिकने 
हमारे ऊपर बड़ी दया की है। उसने हमें यह बताया है कि तुम्हारे जो दस जगह भाव जाते 
हैं वही सबसे बड़ा दोष है। इनका सुधार करो यह सभी बातें हमें सामायिक बताती हैं । 
श्रत: वह॒ हमारा महान उपकारिका है। यदि अपना कल्याण चाहते हो तो इस अ्रपनेको 
कभी भी बड़ा मत मानो, इस अ्रपनेको उच्च मत मानो । आचायये श्रम्ृतचन्द्र जी सूरि कहते 
हैं कि मेरी परिशति मलिन है, श्रभी मेरी श्रात्मा मलिन है; श्रभी मैं रागी हेषी हूं । तो 
आप विचार कीजिये, जो वीतरागमूर्ति हमारे लिये परमपृज्य, हमारे लिये उपासक, हमारे 
आराध्य हैं वे आचार्य अपने लिये कहते हैं कि मैं रागी हूँ. मैं हेषी हूँ, मैं मलिन हूं । उनके 
राग द्वेंघ होगा तो सिर्फ यही तो कि जगतका कल्याण हो, दुर्भावोंका विनाश 
हो, पंच ग्रुरुका वंदन करते होंगे, स्तवत व आराधत करते होंगे, श्रादि शुभ उपयोग ही तो 
करते होंगे । फिर भी वे श्रपनी श्ात्माको मलिन कर रहे हैं तो फिर हमारे और आपके 
बारेमें तो न जाने कितना कहा जायगा ? जरा त्रैराशिक तो लगाश्नो । भगवानने कहा कि 
तुम अपनी आत्माका वास्तविक कल्याण करता चाहते हो तो दुनियाकी चीजोंसे रागद्वेष 
छोड़ो और हमसे भी राग छोड़ो तभी तुम्हारा उद्धार होगा श्रच्यथा नहीं । जिन पृज्य 
आात्माओंने निजको शुद्ध चैतस्थमात्रमूति जान लिया है उन्हें उपकार भावना, वंदन, अनुराग 
आदि भी एक भार दीखता है । श्रहो ! भार तो यह भी है, यह भी दूर हो । अत्यन्त निर्मल 


परिणतिका विकास ही, &) पूरिदेव इस मलिनताक) निवृत्ति भा है । झाजकल मनुष्य 
इसरेक। अभ्युत्थान इसरेका ऐश्व) हीं देख पक्रते, .ए इसरेक्े प्र न) ईर्ष्या; ओर 
्श्ष्या क्ष्या ते हैं हमेशा प्रा बुरा सोचते है कवि 3कको घाटा ही, यह पे समान ने 
बन जावे आदि / किन्तु किसीक्षे ते इष्ट चाहनेसे अभ्रनि होते, क्योंकि 
परिणमनसे जुदको फल होता है | आत्मामें गद्देष उत्पन्न हे उप्का निमित्त 
रण है परग्ल केमका उ 3देगलकर्म विरुद्ध स्वभाव व हैं. और स्वथावविरद्ध 
कार्यके निमित्त हैः मोहनीयक्के अनु भवसे आत्म में निरंतर ति णतियां होती रहती 
सो विचारोे कि व्याख्या पता रह गई अरि कौनसा मो गद्य 
हता रहता होगा ? आजकल जैया, यिक से क्त्व तो उत्पन्न नहीं और न कायिक सस्य- 
श्टिह जीव पंच्रमकालसे उत्पन्न हैं । तब रंतनी बात तो 7श्चित है. (# उनके 
क्षायिक पम्यक्‍त्व नहीं था राम सम्यक्त्वमें द्वितीयोपशञम हे क्योंकि आ्ाजक 
भोहोपशमका उच्चम नहीं हो ता याने श्रेणी नहीं चढ़ते । ३ ये द्वितीयोपशञम होता 
| श्रथमोपशमस त्वका काल २. किन्ड्का समभानो के दार होकर दुवारा 
उनके हू नहीं सकता । ९ यही रहा कि वेदक सम या, उसमें ६ त्व्‌ 
श्रव अरनंतानुब॑ 'भात्री क्षय व गगत इन्हीं टेका सदवस्थारूप उपशबम 
वे सम्यक प्रक्न गा उदय रह १ अक्तिके कम वचनाग्रम्य 


मलिनता है, उसका इन आचाय॑ अभुको ब्वेद है श्रथवा जो चारित्रमोहका विषक्र है उत्का 
बे 


आजकल भनुष्योंको अपनी परिस्थितियोंपर जता गये 8 वे अपने पामने श्रन्य 
लोगोंको अंडे भी नहीं जानते । श्राजकलक्े आदमी त्यागी, त्रती, साधु, आचार्य आ्रादिको 
हैं पक बे धे है है जे 


निज स्वरूपके भाव बिना कल्य शि नहीं-. पक्षी आचाय॑ जितने भी हुये है & कोई 
गरीब नही & कि निर्धनताक्षे रखा साधु हो गये हों, बे प्राय: सभी धनी & । कोई राज 
के पुत्र तो कोई सैठका, तो कोई मंत्रीका । वे बड़े धनी थे, सो उस कारण अब भहाब्‌ हैं 
यहे बात नही | धनी हो या परीक हे,. निजकी महिमासे- ह्मी उन्होंने अपनी ग्रात्माका 
अ्रचली स्वरूप जान करके जो आलीय आनन्द पे ्रकाश पाया उससे के महाव है । उन्होंने 
सारे जीत्रनकी साधनासे जो निचोड़ पाया वो इन भहेग्रन्थोंमें भर दिया | किन्तु ज्न्ही की 
संतान हम लोग हैं कि उनको देखने, सुननेका अवसर नही और न है उस ओर रुक्ति 
उन्होंने जीवनमें जो गया और अनुभव किया सो हमारे लिये छोड़ ये, किन्त >> $ /._ 
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तन, मन, धत खर्च किये विता भी नहीं देखवा चाहते । हमें फ़ुरसत नहीं, हम जानना नहीं 
चाहते । सो भैया ! हम तो यही कहेंगे यदि ज्ञानोपासनामें समय उपयोग न दिया तो हम, 
ग्राप लोग अपना जीवन व्यर्थमें खो रहे हैं। हम आपका जीवन सार्थक तभी जानेंगे जब 
श्राप चौवीस घन्टोंमें से कमसे कम तीन घम्टेका भी समय इन बातोंको जाननेमें, इनका 
श्रध्ययन करनेमें व्यतीत करोगे । कालचक्र श्रा रहा है, अवस्था जा रही है लब्बिका सदुपयोग 
वर लीजिये | अल विस्तरेण । 
कलके प्रकरणमें आ्राचार्य अमृतचंद जी सूरि यह भावना भा रहे थे कि मैं तो शुद्ध 
तन्यमात्रमूर्ति हूं, किन्तु मेरी परिणति मोह करके उदयका निमित्त पा करके मेली है, 
रागादिक स्वरूप हो रही है, इसलिये समयसारकी व्याख्या, टीकासे मेरी आत्मा रागादि भाव 
रहित होकर शुद्ध हो, यही मेरी कामना है । देखो भैया, द्रव्यहृष्टि और पर्यायहृष्टिका कंसा 
संगम इस पद्चमें किया है ? मैं तो द्रव्यदृष्टि द्वारा पथ्चातु अनुभवर्मे आते योग्य शुद्ध चतन्य- 
सात्र यूर्ति हूं, परन्तु श्रवस्था तो वही मलिन है यह पर्यायदृष्टिसे देखा । तब विश्वामके लिये 
कहते हैं कि रागादि व्याप्त अनुभूतिको परमविशुद्धि होश्रो | यहां पर्यायदृश्िका श्रथे पर्याय- 
बुद्धि नहीं, किन्तु पर्यायक्रो देखना है। श्राजकल श्राप किसी भी व्यक्तिसे पूछिये कि श्राप 
प्रसन्‍त हैं तो वह आपको फौरन उत्तर देता है--खूुब प्रसनन्‍्त हैं, सब आपकी क्ृपा है; भ्रभी- 
अ्रभी लड़केकी शादी करनी है । यह सब वह अपने मोहके द्वारा उत्तन्त जो विकल्प हैं उनका 
कारण पाकर ऐसा कह रहा है, वास्तवमें वह अ्रपती श्रात्माके स्वरूपको नहीं सम सका है 
और न जाता है प्ात्माका कर्म । संस्कृतमें प्रसन्‍नका श्रर्थ है निर्मेल, तो प्रश्नकर्ताका अभि- 
प्राय है कि आपकी शआ्रात्मा निर्मल है या नहीं ? लेकिन उत्तरदाता कहता है कि सभी ठीक 
है, बच्चेकी शादी करनी है याने व आत्माको मोहादिकसे लिप्त बताता है याने उत्तर प्रधनके 
विस्द्ध श्रप्रसन्‍तताका देता है । इसका कारण है कि जीवको परवस्तुमें परिणति श्रधिक है 
ओर इसीलिये वह यथार्थ जाननेमें और श्रपना कल्याण करनेमें श्रसमर्थ है। यह तो दृष्टि 
मोदहियोंबी बात है, चारित्रमोहियोंका भी मालिन्य चारित्र मोहके श्रनुरूप होता है । ६ 
लिये शआचार्यदेव इच्छा प्रकट कर रहे हैं कि में परम शुद्ध हो जाऊं। श॒द्ध बननेके लिये 
अपनी श्रात्माको विचारों, उसीका ध्यान करो, सिद्धकी दृष्टिसे श्रधवा सिद्धके ध्यानसे शुद्ध 


कथ. 
७ 


हीं हो सकते, किन्‍्त विशुद्ध अवद्य होवोगे । सिद्ध तो हमारे शुद्ध होनेसे पूर्व होने वाले 
विशुद्ध भावभें निमित्त कारण है, उनकी शुद्ध श्रवस्थाकों देखके हमारे भी यह भाव हों ६ 
त्म भी ऐसे ही पवित्र वर्ने । उन्हें देखकर हम छुद्ध बननेके उत्स ही हो सकते हैँ ! आड़ 
सश्सि जी ; होता है और झशुद्धवी इृष्टससि जीव अ्शुद्ध होता है, सो निध्चयसे जीव पर 
फो गहों देखता यो तो झपनेकी ही शुद्ध चा अशुद्ध देखता है । 
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प्रकरशिक एक गहन समस्या--भैया ! यहां एक समस्या झा गई, श्रभ्ी आप अपने 
-भीतर देखो कि आप शुद्ध हैं या नहों ? यदि शुद्ध हो तो मोक्षमार्गेकी श्रावश्यकता नहीं और 
यदि अशुद्ध हो तो वह अशुद्धता हमारी द्रव्यसे हममें है, तब कभी शुद्ध होनेका ,्रवसर ही नहीं 
झा सकता । समाधप्रान-द्रव्य शुद्धता अब भी है, सो पर्यायशुद्धिके लिये इस शुद्धको देखना 
है। तुम जिसे देखकर शुद्ध बन सकते हो, सिद्ध भगवान हमारे लिये शुद्ध बननेमें सहारे 
हैं कि उनके स्वरूप दरनसे भाट द्रव्य दृष्टिपर आ सकते हैं । भगवान हमें कुछ नहीं देते श्रौर 
न हम भगवानका कुछ करते है । न तो हम भगवानकी पूजा करते हैं, न आ्रादर करते हैं । 
हम भगवानके बारेमें जो कुछ भी करते हैं वह सव अपने लिये अपने आपमें करते है | ६म 
भगवानका आदर नहीं करते किन्तु श्रपना श्रादर करते हैं । न भगवानकी कोई निनन्‍दा करता 
है किन्तु वह अपनी ही निन्‍दा करता। नि३चयतः न कोई भगवानकों जानता है, और न 
भगवान ही किसीको निश्चयसे जानते हैं। न आप भगवानको कुछ देते हैं और न भगवान 
ही हमको कुछ देते हैं । वह न आपका सुधार करता है और न कुछ विगाड़ करता है। 
किन्तु निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध हमारे और भगवानके बीचमें है । श्राप जो कुछ करते हो 
झपना ही परिणमन करते हो, भगवानकी आनन्दभक्तिसे वैराग्यको प्रोत्साहन मिलता है, 
' बराग्य आनन्दमय है । 
संसारके समस्त प्राणी सुख चाहते हैं कितु जिन कारणोंसे सुख मिलता है उन 
कारणोंपर नहीं चलना चाहता है, और जो चाहता भी है वह बाह्य वस्तुवोंके समागमसे 
उनके विकल्पोंके कारण उस मार्गपर नहीं चल पाता । जैसे कोई व्यक्ति मार्गमें जा रहा है 
वहाँ जुआ हो रहा है और वह व्यक्ति मनवहलाव श्रथवा इस झ्राशयसे कि चार आ्राठ आ्राता 
पैसे आ जावेंगे तो दो चार दाव लगाता है श्रोर वह बराबर हारता जाता है, तब वह वहां 
से उठनेकी कोशिश करता है किन्तु अन्य लोग उसे उठने नहीं देते । कहते है कि बस इतता 
ही दम है आदि । इसी त्तरह यह जीव सुखके मार्गपर जाना चाहता है, किन्तु बाह्य वस्तुओं 
के समागमोंसे वह हट नहीं पाता । मनुष्य अज्ञाबरूपी अंधकारमें पड़ा है, उसे अपने स्वरूप, 
अपने कल्याणका कुछ भी ध्यान नहीं है । 
अल्पकालकी गलती का भयंकर परिणाम--भैया ! एक संकिन्डकी गलतीसे यह 
प्राणी सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर पर्यन्त संसारमें रुलनेका बंध करता है तो श्राप विचार करो 
कि इसने कितना बंध कर लिया होगा । सत्तर कोड़ाकोड़ी सागरका समय कितना होता है 
सो देखो । एक करोड़ सागरमें एक करोड़ सागरका ग्रुणा करो, जो लब्ध हो उतना एक 
कोड़ाकोड़ी सागर कहलाता है । ऐसे सत्तर कोड़ाकोड़ी सागर तक वे कर्म ससारमें भ्रमण - 


कराने को निमित्त होंगे । 


बजा 
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ग्रव सागर देखो कितना होता है ? कल्यना करो कि दो हजार कोश वि तार वाला 
एक गोल ग़ढ़ा है। उसमें उत्तम भोगशुमिज मेंढेके बालोंकी कतरन जिसवत दूसरा ठुकड़ा न 
हो सके उसमें ठप्ताउस भरे जायें । फिर १०० वर्षमें एक बाल निकालें, जितने वर्षोमें वे 
सब वाल निकल जायें उत्तनेकों तो व्यवह्ारपल्य कहते हैं। उत्तम भोग्भ्ूमिमें बाल बहुत 
पतले होते हैं, उनसे आठ गुणों मोटे मध्यम भोगभूमिमें और इससे झाठगुरो मोटे जघन्य 
भोगभूमिमें और इससे आ्राठ गुरो मोटे यहाँके जीवोंमें हैँ। इससे वहाँक़ा दृष्टांत रखा । देखो 
भैया ! यह तो हुआ व्यवद्टारपल्यक्रा प्रमाण । इससे असंख्यातगुणा होता है उद्धारपल्य 
और उद्धारपत्यसे ग्रसंख्यातगुरों समयका होता है अ्रद्धापल्य । एक करोड़ श्रद्धापल्यमें एक 
करोड़ भ्रद्धापल्यका गुणा करके जो लब्ध हो, उसे कहते हैं एक कोड़ाकोड़ो अद्धापल्य, ऐसे 
दस कोड़ाकोड़ी अ्रद्धापल्योंका एक सागर होता है । 
देखो भैया, एक सेकिडकी मलिनतामें सत्तर कोड़ा-कोड़ी सागर तक की स्थितिके 
कर्म बंध जाते । किन्तु इससे कोई यह न समझ बेठे कि तब तो हम संसारसे कभी नहीं 
निकल सकते, ऐसा सोचना ठीक नहीं । एक सैकिंड भी शुद्ध झात्मानुभवसे अनेक भवोंके 
संग्रहीत पाप नष्ट हो जाते हैं। इसलिये बाह्य समागमकी संयोगबुद्धि छोड़कर आ्रात्मध्यान 
करो। ये जितने भी बाह्य समागम हैं वे कोई भी साथ जाने वाले नहीं हैं, दुनियामें कोई 
भी शरण नहीं है, इस दुनियामें मेरा कोई भी नहीं है, ये विभाव स्वयं श्रशरण है, ये न 
मेरे शरण हैं, न हित रूप हैं। इस तरहकी भावना अपने मनमें श्रावे । दुनियामें यदि कोई 
मेरा साथी है तो प्रसिद्ध सहजसिद्ध धर्म है । +.सी तरह यह परिज्ञान करके निजस्वरूपमय 
धर्मका ज्ञात, श्रद्धात करके उसकी स्थिरतासे धर्मकी प्राप्ति करो | धर्ममें अटल श्रद्धा, भक्ति 
रखो, ज्ञान प्राप्ति करो । इन बातोंसे फिर सहज ही सम्यग्दर्शत होगा और तुम्हारी आ्रात्मा 
को शांति मिलेगी । कहीं धन कमानेसे ही नहीं मिलेगा, पुण्यके उदय होनेपर धनकी उत्पत्ति 
होती है। आप कितना ही परिश्रम करो किन्तु धन उतना ही पैदा हो सकेगा जितना कि 
मिलना चाहिये; भर धर्म करनेपर श्रटूट धनकी प्राप्ति होगी । यदि आप यह कहें कि मैं 
फेमाता हैँ ओर सारे परिवारका पालन करता हूं तो कहना ठीक नहीं है, क्योंकि आपका 
धन जिनके कामोंमें श्राता है श्राप उनकी सुनीमी अ्रथवा चौकीदारी करते हैं । विकल्पके व 
इसके अलावा आप कुछ भी नहीं कर रहे हैं; श्राप सच्ची श्रद्धा धर्ममें करो, पुण्यके प्रभावसे 
आपको लौकिक तो अटूट धन मिलेगा ही, अ्रन्तमें अ्रनुपम सहज आनन्द भी प्राप्त होगा । 
... हट समासस भी परिणाम विशुद्धिकों उपचरित फुल हैः-एक वार ब्रह्मा तकदीर 
वोट रहा था। एक लड़केकी तकदीरमें लिख रहा था एक काला घोड़ा श्रौर पांच रुपये | 
इंतनेसे वहसि एक साधु जी निकले, उन्होंने ब्रह्मासे पूछा, क्या कर रहे हो ? तब ब्रह्मा वोले 
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तकदीर बना रहा हूँ, इस लड़केको करोड़पतिके घर भेज रहा हूं लेकिन इसकी तकदी रमें 
एक काला घोड़ा और ५ रुपये लिख रहा हूं जो कि हमेशा इसके पास रहेंगे । दव साधु 
बोला--इसके साथ ऐसा अन्याय मत करो, इसकी तकदीर ऐसी मत बनाश्रो | लेकिन ब्रह्मा 
ने एक न सुनी | तब साधु बोला आप भो तकदोर बनाओ मैं भी इसका उपाय झ्राप ही 
बताऊंगा | इतना कहके चला गया । १२ वर्ष तक साधु बाहर घुमता रहा | इधर वालक 
१२ वर्षका हुआ तो उसकी सारी जायदाद नष्ट होने लगी ओर कुछ ही दिनोंमें सव बिक 
जानेके पश्चात्‌ उसके पास वह काला घोड़ा श्रौर ५ रुपये शेप रहे । इतनेमें साधु जी उस 
लड़केके पास श्राये और बोले--मैं तुम्हें जैसे कहूँ तुम वेसा करो । लड़केने पाधुसे कहा, श्राप 
जो आ्राज्ञा दें वही करूगा | साधुने कहा कि घोड़ेको बाजारमें बेच आश्नो और इससे जो 
दाम श्रारवें उनमें ये ५ रुपये मिलाकर अच्छा भोजन लाझो और वह बांट दो । लड़केने ऐसा 
ही किया । तब ब्रह्माने उस लड़केको दूसरा घोड़ा और ४५ रुपये दूसरे दिन भेज दिये, किन्तु 
साधुने दूसरे दिन फिर ऐसा ही कराया । इस तरह जब २०-२५ दिन व्यतीत हुवे और 
ब्रह्मा परेशान हो गया तो वह साथुके पास झ्राकर बोला, तुम क्‍या करवाते हो ? तो साधु 
बोला, मैंने आपसे पहले ही कहा था कि आप उसकी तकदीरमें ऐसा मत लिखो। ब्रह्मा 
बोला--जैसा तुम कहोगे वैसा ही कर दूगा, तो साधुने कहा कि इसे वही करोड़पति बना 
दीजिये ! ब्रह्माने वैसा ही किया । 

कहनेका उद्देश्य है कि श्रापका जितना पुण्य प्रताप होगा आपको उसके अनुसार ही 
धन सम्पत्ति ऐश्वर्य आदि मिलेंगे। तब क्या करना ? दुनिया कहीं भी जावे लेकिन तुम 
अपना एक उद्देश्य बना लो कि हमें तो अपनी निविकल्प स्थिति बनाना है, आत्माकी शुद्धि 
करना है, उसीमें हमारा कल्याण है, क्योंकि विकल्पोंके भ्रतिरिक्त दुःख और कोई नहीं है । 
भैया ! सुबुद्धिके बाधक प्रबल-प्रबल कारण, प्रायः लोगोंके लगे हैं, एक तो संगति अच्छी 
नहीं है, संगति है तो मोही, मायावी, अभिमानी लोगोंकी | झर दूसरे ज्ञानाभ्यासकी ओर 
उतना उपयोग नहीं । यदि जीवोंकों ये दोनों बातें डटकर, ये २ सत्साधन मिल जावें तो 
जल्दी यह आत्मा अपने ब्रह्म नामको सार्थक्र कर लेगा । 

ब्रक्न नाम बढ़नेक। है, जो अपने गुणोंसे बढ़े उसे ब्रह्म कहते हैं--स्वगुणौव तीति ब्रह्म । 
उनन्‍नमतिके सत्साधन ये हैं-पहला सत्संगति और दूसरा ज्ञानाभ्यास, परन्तु जगत तो प्राय: मोही 
है और अज्ञानियोंसे भरा है । भरा रहने दो । जो मुमुक्षु हैं वे तो ज्ञानियोंकी गोष्टीमें रहें 
और ज्ञानाभ्यासका यत्त करें । आजकल लोग धर्म करना नहीं चाहते हैं। सभी सांसारिक 
कार्योर्में ही श्रानंदित हैं, उन्हें यहांसे फुरसत ही नहीं है कि वे स्वर्ग और मोक्षकी ओर जाने 
का प्रयत्त करें याने वे स्वर्ग जाना नहीं चाहते | एक कथा है उससे तथ्य, अ्रतथ्य पर न 


ल्ल 
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जावें, मतलब पर जायें । 

एक बार नारद घूमने निकले तो सबसे पहले वे नरकमें पहुंचे, किन्तु वहाँ पर उन्हें 
खड़े होने तककी जगह नहीं मिली, तब वे वहाँसे चलकर स्वर्गमें गये, वहाँ पर विप्णुके 
सिवाय कोई भी नहीं था। सारा स्त्रगे खाली था। तब नारद बोले क्रि भिक्षु तुम बहुत 


पक्षपाती हो, देखो कहीं तो तुमने इतने श्रादमी भेज दिये कि मुझे खड़े होनेकी जगह नहीं 


मिली और कहीं पर तुमने एक भी आ्रादमी नहीं भेजा । तब विष्णु बोले--भाई हम तो 
प्रादमियोंको स्वर्गमें लाना चाहते हैँ किन्तु कोई आना नहीं चाहता, हम वया करें ? नारद 
वोले-- श्राप हमें श्राज्ञा प्रदान करो हम शझ्रापके स्वर्गको भर देवेंगे। विष्णुने कहा ठीक है । 
तब नारद मध्यलोकमें श्राये । एक वृद्ध लकड़ी टेकता जा रहा था। उससे बोले भाई तुम 
स्वरगंमें चलोगे हम तम्हें स्वगेमें ले चलेंगे। तब वह वृद्ध गुस्सा होकर बोला कि हमीं तुम्हें 
मारनेके लिये मिले, जाओ्रों हम नहों जाना चाहते । इस तरह नारद युवकसे लेकर बचनों 
तक हो श्राये लेकिन स्वर्ग जानेको कोई तैयार नहीं हुझा । 

तथ एक १८ वर्षका बालक तिक्षक लगाये मंदिरमें माला फेर रहा था, सोचा यह 
तो श्रवश्य चल सकेगा | नारदने उससे भी कहा तो बोला मैं तैयार हूँ स्वर्ग चलनेको, श्रभी 
हमारी सगाई हुई है शादी हो जाने दो । फिर झाया वहाँ दो दर्पष बाद जब तक उसके 
बच्चा हो गया । नारद बोले चलो । ग्ृहस्थने कहा बच्चा बढ़ा होने दो | श्राखिर बह 
हो गया | नारद फिर श्राया, तो कहा--हमने बड़े परिश्रमसे इतना धत कमाया श्र ये 
पृत्र वापूत निकले सो घनकी रक्षा करता हैँ। आप मेरे मरनेके बाद परभवमें श्राना। वह 
मरकर जहाँ उसका घन गढ्ा था साँप हो गया। नारद फिर भी झाया तो फन उठा कर 
संकेत किया, बपुत घत बरबाद कर देंगे सो हम तो श्रब रक्षा कर रहे हैं फुरसत नहीं । 
तब नारद स्वर्गमें जाकर बोले कि आपने ठीक कहा है कि रवर्ग में कोई श्राना नहीं चाहता । 
भेया ! श्राप लोग अपने परिणशामोंको निर्मल बनाकर श्रपना स्वर्ग यहीं बना लो । ग्वर्ग 
तो लोगोने ऊँचा चढ़ा रखा है, सल तो ज्ञान व संयममें है। ज्ञान और सत्संगतिसे आत्म 
गये बे व्यारप होगा, इसलिये हमेशा ज्ञानकी प्राप्तिक लिये प्रथत्वणील सहों ॥ 

समय प्रोधूत भसन--पभ्रत्र॒ यूदधावतार:-प्रत्ष सुत्रफ्ा 
मूतसे शतलय भगवान कुदयू/द विरखित समय प्राभृतकी गाधाप्मोंसे 
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सूरि कहते हैं - वह सूत्र इस प्रकार है: 
वंदितु सव्वसिद्धे धुवममलमणोवमं मद पत्ते । 
वोच्छामि समयपाहुमिणमो सुदकेवली भरिदम ॥ १॥ 

पूज्य आचार्य कुदकुद स्त्रामी कहते है, प्रूव श्रचल और अ्रनुपम गतिको प्राप्त जो 
सिद्ध भगवान हैं उतको नमस्कार करके इस समयसारको वहूँगा। कोई प्रश्त करता है 
सोचता है कि श्राचार्य जी ने अभी ग्रन्थ तो बनाया नहीं है, किन्तु वे कहते हैं कि इस समय- 

7रको कहूँगा, तो वह कौनसा समयसार है ? उत्तर है कि उसका उन्हें पूर्ण ज्ञान है जो 

वे कहना चाहते हैं । 

इस ग्रन्थके कर्ता इस कालके अलोकिक महपि ये । श्राचार्य थ्री कुदकुद जी का 
बाल्य जीवन ध्मसे कितना श्रोतप्रोत था कि वे ११ वर्षकी श्रायुमें ही मुनि हो गये थे | श्रव 
श्राप विचारों कि बालकका वह रूप उस समय कितना सुहावना लगता होगा ? भगवान 
कुदकुद जब छोटी अवस्थामें थे तब उनकी माता उन्हें भूलेमें भुलाती हुई लोरियां गाती 
थीं, उनमें कहती थीं कि-शुद्धोइसि बुद्धोइसि निरंजनो5सि रूसारमायापरिवर्जितो$रि | संसार- 
स्वप्म॑ त्यज मोहनिद्वां श्री कुन्दकुन्दजननीदमूचे ।। है कुन्दकुन्द ! त्‌ शुद्ध है, तू बुद्ध है, भौर त 
निरंजन है। जो माता अपने पुत्रको ये आशीर्वाद देवे उसके ज्ञानका क्या ठिकाना है ? कुन्द- 
कुन्द' जी की माता सभी जानती थी तभी वह कहती हैं कि हे बेटा, तू शुद्ध, बुद्ध निरंजन 
है। उन्हें द्रव्यटष्टिकी परख थी । वे श्री कुन्दकुन्द शिशुसे जिस वाच्यसे सम्बोधन कर रही हैं 
उसे सहजदृष्टिसे देख रही हैं | वे जानती थीं कि यह झ्ात्मा मेरी ही भांति पर्यायसे मलिन 
है । यदि बालक पर्यायसे शुद्ध है तो फिर उपदेश ही क्‍यों ? श्रौर यदि द्वव्यसे अशुद्ध है तो 
भी उपदेश क्यों ? हे बालक ! त्‌ द्रव्यसे शुद्ध, परसे भिन्‍त श्र अपने स्वभावमें तन्मय है, 
बुद्ध श्र्थात्‌ ज्ञानस्वरूप है। सर्वकर्ममलरलूप अंजनसे रहित है । यदि स्वभाव निरंजन न हो 
ती निरंजन पर्याय भी नहीं हो सकेगी । 

देखो भैया ! माता किस हृष्टिसे पुत्रको निहार रही है ? श्रपने पुत्रका जो सच्चा 
हित्‌ होगा वही अपने पुत्रको इस प्रकारका उपदेश देगा | श्राज आप हमें बता दीजिये कि 
कौनसे माता पिता श्रपनेः पुत्रोंका असली हित चाहते है । आजके माता पिता तो उन्हें संसार 
के माथा मोहमें फंसाना चाहते है | यह कोई नहीं कहते कि त अपने स्वरूपको, अपनी 


आात्माके भावकों सम्हाल, तू संसारसे अलग है। 

जीवके साथ दया बंधा हे ? केवल विकल्प ही किया जा रहा हैे--आप ही बता दो 
कि आप अ्रभी मन्दिरमें आये हो किन्तु यहांपर क्या दूकान साथमें चिपकी है, या घर साथ 
में चिपका है ? नहीं, किन्तु अपने श्राप इन्हें अपनेसे चिपकाना चाहते हो । कुन्दकुन्द तू इस 


३३24० 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक ३६९ 


स्वामीकी माता कुन्दकुन्द जी से कह रही हैं कि हे कुन्दकुन्द ! तू इस संसारकी मायसे 
भ्रलग है, तू इस संसारकी मायासे अलग है, तू इस संसारकी मोह मायाकरो छोड़ दे, क्योंकि 
जब तक इस संसारकी मोहनिद्वामें फंसे हो और स्वयं देख रहे हो तभी तक यह सब. कुछ 
'है। स्वप्नमें प्राणी देखता है और कहता है--यह मेरा है, किन्तु स्वप्नके नाश होनेपर 
तुम्हारा कुछ भी नहीं है | इसलिये, संसार-स्वप्मं त्यज मोहनिद्रा संसाररूपी स्वप्नकों मोह- 
निद्राको छोड़ो उसीमें कल्याण है | एक कथा है-एक ब्राह्मणा था उसे रात्रिमें स्वप्न आया 
कि राजा मुभपर प्रसन्‍त हो गया है और उसने मुझे श्रच्छी २ सौ गायें इनाममें दी हैं । 
इतनेमें ही एक सौदागर श्रा गया और उसने कहा मुझे १० गायें चाहियें सो इनकी कीमत 
बताग्रो, वह ब्राह्मण बोला १००) एक गायकी कीमत है, सौदागरने कहा २५) रुपये, इस 
तरह कमते बढ़ते ब्राह्मण ७०) रुपयेसे कम नहीं हुआ और सौदागर ४०) से अ्रधिक देने 
को तैयार नहीं हुआ्आा, यह सारी क्रियायें स्वप्नमें ही हो गईं। इतनेमें ही जोरकी तानातानी 
गरम बहस हुई और उस ब्राह्मणकी श्रांख खुल गईं। आंख छुलनेपर उसे वहाँ कुछ भी 
दिखाई नहीं दिया । तब वह जल्दीसे श्रांखें बन्द करके बोला--अ्रच्छा भाई लाझो ४०), 
५०) ही सही । तो क्‍या इस प्रकार आँख बंद करनेसे कुछ मिल सकता है ? यथार्थमें देखो 
तो यह कुछ भी नहीं है किन्तु सब सांसारिक विकल्प हैं। यदि सही झ्ात्मकल्याणा करना 
है तो-प्रूव निज आत्माका ध्यान करो। 

. शास्त्रोंमें कथन है कि आ्राचार्य कुन्दकुन्द स्वामी अपनी श्रात्मामें इतने लीन हो गये 
कि उन्हें «सारा श्रध्यात्मशारत्र आने लगा । एक बार जब वे सीमंधघर स्वामीका ध्यान कर 
रहे थे तो वे ध्यानमें इतने लीन हो गये कि उन्हें अपनी कुछ भी सुध न रही । केवल सीम- 
न्धर देवाय तमःके स्वर हुये, उधर सीमन्धर स्वामीके समोशरणामें बैठे हुये लोगोंने आशीर्वाद 
सुना । सब लोग श्राइचर्यमें पड़ गये । देवको जब यह मालूम हुआ. कि पंचम कालके उत्कृष्ट 
आचाये «कुन्दकुन्द भगवान श्री सीमन्धर जीका ध्यान कर रहे हैं तो यह श्राचार्य कुन्दकुन्द 
जी के पास आकर कहने लगा कि स्वामी मैं आपको भगवान सीमन्धर स्वामीके समोक्षरण 
में ले चलू' और देव आचार्यश्री को समोशरणमें ले गया | वहाँके मनुष्योंकी ऊँचाई ५०० 
धनुषप्रसाण थो । चक्रवर्ती आचार्य कुन्कुन्द स्वामीको अपनी हथेलीपर रंखंकर समोश ररमें 
गया और वहाँ पूछा कि हे प्रभो ! यह कौनसा प्राणी है ?' बादमें ज्ञात हुआ कि यह तो बहुत 
बड़े आचाये हैं। इसके बाद आचार्य श्री कुन्दकुन्द स्वामी जी ने ७ दिन उपवासादि करके 
भगवानके दशत व ध्वनिसे अपनी आत्माको शुद्ध किया: और बादमें इस ग्रन्थराजकी रचंना 


की । किन्तु खेद है कि ऐसे महात्‌ ऋषि द्वारा प्रणीत यह महात्र ग्रन्थ जिसका शुद्ध मनसे 
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स्मरण करनेपर जीवफा कल्याण होता है उस्त ग्रन्थकों सुननेकी प्रायः इच्छा नहीं है और 
न अ्रवकाश है । आप लोग तो रात-दिन लक्ष्मीकी आाराधनामें लगे हो, उसीके गुलाम बने 
हो, यह ध्यान नहीं है कि मेरा हित हो रहा है या भ्रहित । इस उ्न्‍्यका मद्भलाचरण है 
उसके प्रथम चरणाद्वयमें नमस्कार किया है। और द्वितीय चरणाद्वयमें उद्देश्य विधेय 
बताया है । 
वंदित्तुसव्व॒सिद्धे श्रुवममलमणोवमंगदिपत्ते | 
वोच्छामि समयपाहुईडमिणमो सुदकेवलीभरिदं ॥ 
ग्राचार्यश्री ने स्वंसिद्धोंकों नमस्कार किया है। एक तो अनादिसिद्ध, शौर दूसरे 
कर्मक्षय सिद्ध । कर्मक्षयसिद्ध लोकके श्रग्रभागमें स्थित हैं। श्रनादि सिद्ध सभी श्रात्मा हैं। 
परन्तु अनादि सिद्धताका भोग नहीं होता | हाँ, श्रनादि सिद्ध शुद्ध आत्मतत्त्वका लक्ष्य व 
झ्राश्नयरूप अ्वलम्बन उत्तम सुभोग है । तुम भी श्रपनी श्रात्माको देखो जो सहज है, भ्रनादि 
मुक्त है। तुम भी द्वव्यहृष्टिसि अ्रनाविमुक्त हो किन्तु श्रपनेको सर्वेथा-सर्वंथा मुक्त समझ लेना, 
नहीं तो बड़ा अनर्थ हो जायगा | श्रनाविमुक्तके अवलम्बनसे कंवल्य प्रकट होवेगा । प्रभुभुक्ति 
कन्याके वरणकी श्रपूर्व बात सुना रहे हैं, जिसमें सिद्धोंकी नमस्क्रार किया है । 
कहीं किसीकी बारात जाती हो भ्रौर उसे यह मालूम पड़ जावे कि लड़की वाला 
बहुत परेशान करेगा तो वह बाराती छांट-छांटकर चुनेगा, कुछ तो ऐसे कि यदि हाथापाईका 
अवसर आवे तो ये काम श्रार्वें श्रौर बुद्धिके लिये बुड्ढोंकी आवश्यकता पड़ने पर बुड्ढे। इस 
तरह वह हर तरहके आदमी छांटकर ले जाता है श्रौर अधिकसे श्रधिक ले जाता है । तो 
आप विचारो कि जो साक्षात्‌ मुक्तिरूपी कनन्‍्यासे वरण करने व उसकी चर्चा करने जा रहा 
हो तो उसे कंसे बराती चाहियें ? उसके लिये श्राचार्य श्री कुन्दकुन्द स्वामीने कहा है सब 
सिद्ध । 
सिद्धप्रश्ु द्रव्य और पर्याय दोनोंसे निर्मल हैं;।--द्रव्यकी निर्मेलता ध्येय है तो पर्याय 
की निर्मलता ध्यान करना है। जीवके हितकी चरम अवस्था सिद्ध पर्याय है, सो सब सिद्धों 
को नमस्कार किया है अथवा श्री श्राचार्य कुन्दकुन्ददेवने ऐसा शब्द कहा है कि जो दोनों 
जगहमें घटित होता है । श्र्थात्‌ द्रव्य, ध्रूव, अचल अनुपम स्वरूपको ग्राप्त है और सिद्ध 
पर्याय ध्रूव अचल शअ्रनुपम अवस्थाको प्राप्त है सो सिद्धत्व पर्यायमें घटित होता है व द्रव्यमें 
भी घटित होता है | भ्रागे वे कहते हैं, कैसे हैं वे सिद्ध, जिन्होंने भ्रूव श्रचल और भ्रनुपमगति 
को पाई है; ऐसे सर्वेंसिद्धोंको नमस्कार है । सिद्ध श्रवस्था प्र,व है, अनंत्तानंत काल तक यही 
रहेगी तथा अ्रचल है, अपने प्रवाहमें कभी भी चलितता नहीं होगी । 
कुछ जनोंका ऐसा भ्रम है कि भगवानंकी आराधना करनेपर हम मुक्त हो जाते हैं 
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और भगवान जब कभी अंगड़ा वगैरा लेता है तो फिर हम सब नीचे गिर पड़ते हैं । किन्तु 
जैन सिद्धान्त याने वास्तविकतामें ऐसा नहीं है । जीवको अपने भलेके लिये ऐसे स्थानपर 
पहुँचना है जहाँ पर कुछ भी क्षोभ न हो । द्रव्यहृष्टिसे स्वयंको देखो, ग्रहों यह तो चैतन्यमात्र 
है, मैं न मनुष्य हूँ, न अग्रवाल परिवार श्रावि हूँ, न गृहस्थ हूं, न त्यागी हूँ । बड़े-बड़े मुनिराज 
भी पपनेमें 'मुनि हूं' ऐसी श्रद्धा नहीं करते थे । मैं चितृस्वरूप हूं यही देखते थे । पर्यायमें 
श्रहंबुद्धि होता मिथ्यात्वमय अंधकार है । श्रहंकार एक भूत है जो हमें स्वपदसे हटाकर एक 
गडढेमें डाल देता है । इसलिये गड्ढेसे बचनेके लिये उपदेश है कि तुम अपनेको मुनि होते 
हुये भी मुनि मत कहो, अपनेको चैतन्यस्वरूप जानो । व्यवहारके समय व्यवहार करो । 
यदि तुम अपनी आत्माका कल्याण चाहते हो तो, इस निष्पाप आत्माका स्वरूप देखता है 
तो, आरात्म-ध्यान करो और संसारकी सत्यता कायम रखनी है तो विकल्पोंमें फंसे रहो । 

दुनियामें जितने भी सिद्ध हुये हैं उन सबने अपनी आात्माके दर्शन किये हैं, पश्चात्‌ 
आ्ात्मामें लीन होकर पर्यायसिद्ध हये हैं । है प्रभो ! आपकी महिमा कहां तक गावें ? आप 
तो अ्रनुपम सिद्ध गतिको प्राप्त हुये हो, अन्य आपकी अ्रवस्थाकों छोड़ कोई गति ऐसी नहीं, 
है जिससे आपकी उपमा दी जा सके, आपको हमारी वन्दता है। वच्दना करना सफल तभी 
होगा जब हमारी भावना उत्कट और हृढ़ हो जावे । भगवान कुंदकुंद जी की एक ही 
भावना थी कि सिद्ध गति पानेकी । चाहे वह कभी मिले, किन्तु मनुष्यको अपने लक्ष्यपर 
हृढ़ रहता चाहिये | आपके व्याख्याकार आचार्य श्री सुरि जी एक कुशल वकीलके सहश 
थे। उन्होंने श्रीमत्कु दकु ददेवके हृदयको युक्ति आदिसे खोलकर रख दिया है। उनकी चत- 
राई आपको आगे स्वयं ज्ञात होगी। इस समयसारमें कुछ गाथायें ऐसी हैं जिन्हें श्री श्रुत- 
केवली और गोतमगणधर अपने भावसे उच्चारण किया करते थे | श्राचार्य कु दकु ददेवने 
यहांपर उस चंतन्यक्रो नमस्कार किया है जो यहांपर हम और आप बेठे हैं । | 

श्राप श्रव हैं एकस्वरूप है किन्तु आपकी भावनासे वह ध्रूव और एक स्वरूप 
सामान्यसे दिखेगा । श्री सूरि जी कहते हैं कि उस विशिष्ट आत्माको नमस्कार करके मैं उस 
समयप्राभ्तकों कहूंगा | यहां जो अब” कहकर समयका प्रयोग किया गया इससे ज्ञात्त होता है 
कोई शुभ संदेश । क्योंकि 'अ्रब” शब्द ऐसे स्थानपर आ्राता है जहां सारा झगड़ा निपट गया हो 
ओर थोड़ासा बाकी हो, तो वहांपर प्रायः लोग कहते हैं श्रब तुम संधि कर लो श्रादि। 
इससे ज्ञात होता है कि “अब' शब्द मंगलसूचक है। इससे आचाय सूरि जी की सफलताका . 
दिग्दर्शन होता है । 

भगवान सिद्धकी अवस्था अनंतानंत समय तक नहीं मिटेगी । किन्तु सृक्ष्महष्टिसे देखा 
जाय तो प्रतिसमय उनकी नई-नई पर्यायें होती हैं | परल्तु हैं वे सब पूरोॉंसहश । आपकी 
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गति ध्रुव है श्रोर ज्ञायमय है, किन्तु श्राप उसपर शअत्याचार कर रहे हैं| वैसे तो सिद्धपर्याय 
एकसी है सो ध्रूव है श्लोर आप भी तो एक ही हैं सो ध्रव हैं, किन्तु उस निज -क्षुवस्वरूप 
का ज्ञान न होनेसे यह अ्रन्घेर हो गया है । 
अपने प्र व स्वरूपको पहिचानो यही ध्र वकी बृंदनाका उद्देश्य है--श्रीमत्परमपृज्य 
भगवाद्‌ क्ंदकंद स्वामी कहते हैं कि सर्वेसिद्"ोंतो नमस्कार करके मैं इस समयप्राभतकों 
द्रैंग | कंसे हैं वे सिद्ध भगवान ? प्रूव गतिको प्राप्त हुये हैं | प्र्वगति स्वभावभावभूत 
है । जीवके भाव पाँच होते हैं। वे भाष निम्न प्रकार हैं--- 
-ओआपशमिक, २-क्षायोपशमिक, ३-क्षेायिक, ४-भ्रौदयिक, ५-पारिणामिक । 
जो कर्मोके उपशमसे होवे बह औपशमिक भाव है, जो कर्मोके 'उपशम, उदयाभावीक्षय व 
उदयसे होवे सो क्षायोपशमिक है श्रौर जो कर्माके क्षयसे होवे उसे कहते हैं क्षायिक । जो कर्मो 
के उदय, उपशम, क्षय व क्षयोपशमकी श्रपेक्षा न रखकर हो सो पारिणामिक | यद्यपि सिद्ध 
अवस्था कमोंके क्षयसे होती है तथापि वह सदभावरूप निमित्तसे नहीं है किन्तु कर्मोके-. 
विधोगरूप॑ (अभावरूप) निमित्तसे है श्रर्थात्‌ कर्मोके क्षयकों निमित्तमात्र करके है.। इसमें 
भी यह क्षयरूप निमित्त सिद्ध अ्रवस्थाके प्रथम समयमें है, भ्रनन्तर समयमें यह क्षयरूप 
वियोगरूप निमित्त नहीं है। श्रब जब कोई निमित्त नहीं है तब दशा विषम नहीं होती है 
किन्तु स्वभावके श्रनुरूप होती है । सिद्ध प्रभुकी गति इसी तरह स्वभाव भावरूप है। इसी 
कारण सिद्धगति श्र वपनेको प्राप्त हुई है । 
इस सिद्ध अ्रवस्थाका कारण उक्त भावोंमेंसे कौनसे भाव हैं, इस पर भी विचार 
करो । औपदमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक भाव अ्रभ्न व हैं या क्षायिक भाव तो फल रूप 
हैं, औदंयिक भांव अध्रू व अतिमलिन हैं। पारिणामिकमें भव्यत्व विशिष्ट होता है.। श्रभव्य 
त्व मलिन है, जीवत्वमें प्रायरूप जीवत्व अ्रश्न व है, शुद्ध जीवत्व अपरिणामी तत्त्व श्रनादिसे 
ग्रनन्‍्त काल तक. रहता है। सो ये कोई कारण न बने, किन्तु प्लूव शुद्ध जीवतत्त्वकी दृष्टि 
व श्रवलंबनरूप औपशमिक, क्षायिक्र क्षायोपशमिक की सच्धि कारण है। 
सिद्धकी अ्रवस्था ध्रव है, स्वभाव रूप है, और अनन्त सुखी है, क्योंकि वह बाह्य 
पदा्थोाके व्यावहारिक बन्धनसे भी विवृत्त होकर स्वतन्त्र हो चुकी है । सुख इन बाह्य पदार्थों 
में नहीं है ।. यंदिं कोई कहता है क्रि इन्हीं बाह्य पदार्थॉमें सुख है तो हमें बताश्नो क़िसमें 
सुख है ? यंदि तुम कही कि. रुपयेमें सुख है तो बताओ कितने रुपयेमें. सुख-है ? तुम. .कहते 
हों कि भ्ररब रुपयोंमें सुख है तो किसी श्ररबपतिके पास जाकर पूछी या जानो कि क्‍या उसे 
इतने में संतोष है ? क्या इससे ज्यादा पानेवी अभिलाया नहीं है ? क्‍या यह नहीं चाहता . 
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कि मेरे पास इससे भी अ्रधिक हो जावे ? क्‍या आकुलित एवं निदानके चवकरमें नहीं है ? 
कोई कहे चक्रवर्ती होनेमें सुख हैं तो चक्रवरतियोंने भी हमेशा इसमें रहना पंसन्द नहीं किग्रा 
है | उन्होंने भी इस पदको छोड़कर संन्यास लिया है। श्रश्नूव दृष्टि हित नहीं है। सुख तो 
श्रात्माका स्वभाव है, और वह उसीमें रहता है। किन्तु श्राज तक लोगोंने आात्माको बाह्य 
वस्तओ्रोंके सम्पर्कसे रागद्वेषादिके सम्बन्धसे मलिन बना रखा है जिससे सांसारिक विकल्पोंके 
कारण यह आत्मा दुःखका अनुभव करता है। देखो तो हम ही सुख हैं ओर हम ही ज्ञान 
हैं और ऐसी भूलभूले रहे या रहते हैं कि मानो छुदमें ये हैं ही नहीं जिन इनको चाह रहे 
हो । आत्मा अपने स्वरूपसे ही सत्‌ हैं व परके स्वरूपसे असत्‌ है, परवस्तुमें श्रापका न सुख 
है, न ज्ञान है, प्रत्युत्‌ परकी दृष्टि श्रापके सुखमें भी बाधक है और ज्ञानमें भी बाधक है। 
उचित तो यह ही है कि समस्त परकी दृष्टि छोड़कर विश्वामसे निजज्ञायक स्वभावमें स्थिर 
होग्नो । फिर भी अभी हमारा मतलब यह नहीं है कि आप अपने पुत्नादिक व अपने परिवार 
वा पालन न वररें वर्योकि जबदेस्ती छोड़ोगे तो भी विकल्प रह सकता है। श्वरे श्राप अपने 
परिवारका चाहे पालन करो किन्तु इसके साथ ही साथ यह ज्ञान भी रखो कि आात्माका 
स्वरूप वया है ? ज्ञानके बिना आत्माका उद्धार नहीं होता । परिवार आनंदके साधनमें 
बाधक है। वह श्रानंदके सुक्षके योगमें साधक नहीं हो सकता है । किम्तु ग्राजकल लोग- 
बागोंने परिवारकों ही सुखका साधन समभ लिया है । यह मिथ्या विकल्प जब तक रहेगा 
तब तक श्रात्मामें सतुज्ञानका विकास नहीं होता है । 

बाधक को साधक मान लेना ही तो भिथ्या अभ्निश्राय हैं--देखो तो भैया ! बाधक 
को ही साधक मान लिया, श्रब और कौनसी झ्ौषधि दी जावे ? श्रब तो बस उसकी भेद- 
विज्ञान ही ओषधि है । भेदविज्ञानके बिना ओर अभिन्‍न अनुपम विभूतिके परिचय बिना ही 
यह कम केवल कमके गुणा गाया करता है। जैसे एक बालकके माता पिता छोटेमें ही मर 
जाते हैं, वह धनीका लड़का है, इसलिये सरकार उसकी ४०, ५० लाखकी जायदादको अपने 
यहाँ कोटे (जमा) कर लेती है क्योंकि भ्रभी वह नाबालिग है। भर सरकार उसे दो सौं 
रुपया मासिक खर्चके लिये देती है। तो वह लड़का अपने मनमें सोचता है कि यह सरकार 
तो बहुत अच्छी है, जो मुझे २००) रुपये माहवार देती है और वह सरकारको अनेक घन्य- 
वाद देता है किन्तु कोई पुरुष उस लड़केकों बताता है कि तेरी बहुतसी जायदाद सरकारके 
पास जमा है जिसके बदले में वह तुझे सिर्फ २००) रुपया मासिक देती है, तो इतना ज्ञान 
होते ही उस बालककी श्रद्धा सरकारके प्रतिसे उठ जाती है और वह उसपर दावा करनेको 
तयार हो जाता है। आत्माका स्वाभाविक आनंद अपार है इसकी कोई सीमा नहीं है, किन्त 
कमंरूपी सरकारने इसकी नाबालिगीके कारण उस अपार वैभवको कोर्ट कर लिया है और 
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उसके एवजमें कुछ ये ही धन रुतानके सुर मिल रहे हैं जिनसे श्राप ऊबते भी जा रहे हो । 
किन्तु जब इस शभ्रात्माको किसी रुदगुरु आचार्यके उपदेशसे यह श्रवगत हो जाता है कि मेरी 
तो अ्रपार सम्पत्ति है परन्तु वर्मरूपी सरकार अ्रत्रिकार जमाये हुये है। यह निममित्तहृष्टिसे 
समभनता । बस इतना ज्ञान होते ही यह ग्रात्मा उस गब्शान्तरूपी प्रण्य सरकारके ऊपर 
दावा व.रता है कि श्रव तो मैं बालिग यात्री (सम्यग्दष्टि) ह भौर श्रव मैं ही श्रपनी सम्पत्ति 
का अ्रधिकारी हूं, यह तो हमारी वस्तु है । कर्मोकि उदयसे प्राप्त जो वस्त है जब उसे न 
देखोगे, न चाहोगे तभी श्रात्मा सुखी होगा । कर्मपर दावा ऐसा ही होता है कि न प्रण्य चाहो 
झ्यौर नं परमाणुमात्र कुछ भी परपदार्थ, श्रापकी सम्पत्ति श्रापके हाथ होगी | सिद्धका भ्रानसद 
जो है वह सहज आनन्द है । आनंद जितने भी हैं वे सभी श्रात्मासे प्रकट होते हैं । श्रानन्द 
श्राकुलताका श्रभाव है और कोई श्रन्य वस्तु नहीं है | जहाँ श्राकुलता खतम हुई वहाँ सुख 
है । आाकुलता इच्छासे पैदा होती है और इच्छाश्रोंका चक्कर ऐसा है कि एक इच्छा खतम 
हुई और दूसरी तैयार हुई | श्रापको इच्छा हुई कि हमें शिखरजी जाना है, वसा श्रापकों यह 
आकुलता हो गई और जब झाप शिखरजी पहुँच जाते हैं तो यहाँ श्रापको सुख आनंदका 
अनुभव होता है तो शिखरजी जानेका श्रापको सुख नहीं है किन्तु वह श्राकुलता जो पहले 
थी उसका नाश होनेपर आपको सुल्तका अनुभव हुआ है | पूर्वकी श्राकुलता ही सुखमें बाधक 
थी । भ्रव तो जो नई अञ्राकुलता की है वह मात्र ही उतनी बाधक है । 
सुखमें बाधक दो चीजें हैं पहली अज्ञान ओर दूसरी इचछा--श्रज्ञान भौर इच्छाश्रोंके 
रहते हुये श्राप कभी-पुर्ण सुखी नहीं हो सब ते है। इसलिये सुखार्थी मनुष्यका व्तंव्य है कि 
वह॒इन दोनोंका नाश करे । शिखरजीके दृष्टांतमें इतनी विशेषता है कि वह मंदकपायकरी 
आरकुलता है | सिद्ध भगवान अनन्त सुखी हैं, वर्योंकि उनके श्रज्ञान और इच्छायें नष्ट हो गई 
हैं। उतके केवनज्ञान प्राप्त हो गया है, केवलज्ञानको प्राप्तिसे अज्ञान दूर भाग गया है। 
इच्छाका , श्रभाव होनेसे समस्त दुःख नष्ट हो गये । जहाँ इच्छाग्रोंका श्रभाव होगा वहां 
विशद ज्ञान बढ़ेगा और सुख भी होगा । ज्ञानके ग्रभावमें दुःख होता है। ज॑से सामने बेढे 
बालकसे पूछा--पांच गुरणित उसने भटसे दिया उत्तर २५; और यदि इसी बालककों याद 
न होता तो आप इसके चेहरेपर देखते कितनी मलिनता ञ्रा जाती । वह क्यों ? श्रज्ञानके 
कारण । और देख लिया न इसने बड़े खुश होकर उत्तर दिया; यह काहेकी खुशी है ? ज्ञान 
की । कुछ खाने पीनेको तो नहीं दिया । मात्र ज्ञानसे ही यह खुश हो गया । मुनीम लोग 
दिन भर अपनी रोकड़ लिखते हैं श्रौर रात्रिमें जब उस रोकड़को मिलाते हैं भ्रगर उसमें से 
एक पैसा भी कहीं गड़बड़ हो जाती है तो वह कितना परेशान होता है, वह क्‍यों ? यहाँपर 
पैसेका लोभ नहीं है विन्तु अज्ञान है कि पेसा कहां ग्या | और जब उसे अपनी भूल याद 
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श्रा जाती है कि जोड़में एक पैसा कम है तब वह दुःखी नहीं रहता है। भैया ! मनुष्यभव 
बड़ा दुर्लभ है, पाया है तो इसे व्यर्थ न खोना, अपना काम निकाल लेना । 

भगवान सिद्ध प्रभुमें झ्रानंद ध्रव है, सुख स्वाभाविक है। श्राप भी जरा अपने सिद्ध 
को देखो । सिद्ध दो प्रकारसे हैं--प्रनादिमुक्त सिद्ध, भर कममुक्त सिद्ध | तुम भी द्रव्यहृष्टिसे 
' भ्रनादि सिद्ध हो, किन्तु वहाँपर अ्रनादि सिद्धताका भोग नहीं होता है। जब तक आप कर्म- 
मुक्त सिद्ध नहीं होंगे तब तक आप आनंदको प्राप्त नहीं कर सकते । आपका अनादि सिद्ध 
जो आपकें बंठा है वह द्रव्यहष्टिसे है । यदि श्राप वास्तविक आनंद्र चाहते हैं तो सबव॑ विकल्पों 
को छोड़ अपनी आत्माका ध्यान करो। शअ्रपने ध्र्‌ व प्रभुको देखो, आप त्रिकालमें भी परद्रव्य 
परवस्तुरूप नहीं हो सकते और न परवस्तु त्रिकालमें भी आपके रूप हो सकती है। इस 
झात्माका वल्याण करना है तो श्रपने चैतन्य स्वभाव को देखो भ्रौर बाह्य वस्तुओंमें कुछ भी 
नहीं है, ऐसा विचार करो । अभी जो पाँच भाव कहे थे उनमें विचार करो कि किससे मेरा 
कल्याण होगा ? औदयिक श्रौपशमिक क्षायोपशमिक और क्षायिक इनकी दृष्टिसे तो आपका 
कल्याण हो नहीं सकता क्‍योंकि ये भाव प्रश्न व हैं । अब पारिणामिक भाव बाकी है सो 
उसके भी तीन भेद हैं--भव्यत्व, अभव्यत्व और जीवत्व । इनमें अ्रन्तके भावोंकी दृष्टिसे 
कल्याण हो सकता है । 

वह जो बाकी जीवत्व है सो उसके भी दो भेद हैं--शुद्ध जीवत्व भाव और श्रशुद्ध 
जीवत्व भाव | सो अशुद्ध जीवत्व भावसे मोक्ष होता नहीं और शुद्ध जीवत्व भाव सामान्य 
एक अ्परिणामी होता है वह स्वयं मोक्ष नहीं करता, किन्तु उसकी दृश्सि मोक्ष होता है। 
इसलिये जो अपने आप धश्रूव है उसकी दृष्टि करो, अ्रभ्नू वकी दृष्टि मत करो | दुनियामें पक्ष- 
पातसे बढ़कर श्रन्य कोई पाप नहीं । यह मेरा है, मैं इसका हूँ, यह मेरा मित्र है, वह मेरा 
दुश्मन है, यह वस्तु ठीक है और यह बेकार है--इस तरहका जो पक्षपात है इससे बढ़कर 
कोई पाप नहीं' है, इसलिये यह मेरा आदि ऐसे भावोंसे दूर रह कर मैं शुद्ध चेतनस्वरूप चि 
इस प्रकारके भाव रखो । इसलिये चेतनस्वरूपताका शुद्ध चितवन करके स्वभाव भावरूप 
होकर यथाशीक्र मुक्तिको प्राप्त करेगा । जब तक हमें यह ज्ञान नहीं होगा कि हमारी आत्मा 
का क्‍या स्वभाव है, तब तक हम परम श्रानन्दको प्राप्त नहीं कर सत्र ते । आत्माका बोध 
शानसे होगा इसलिये सबसे पहले ज्ञानप्राप्तिका लक्ष्य ढ़ करो, बिना इसके कुछ भी नहीं हो 
सकता है। शअज्ञानता हमारा छात्ठु है इसलिये इसे मिटाओ | 

हमारे ध्यान किये जाने योग्य क्या क्या हैं--दुनियामें हमारे हितके लिये ध्यान 
करने योग्य हैं तो ये पंचपरमेष्ठी या निज आत्मतत्त्व। पंचपरमेष्ठी तो निमित्त मात्र हैं 
नकेइ ध्यानसे हमें अ्रपयो सुध आती है और स्वभावरूप बननेका उत्साह जगता है, परन्तु हैं 
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ये अपने से भ्रत्यस्त भिन्‍त.] इनका ध्यान प्राथमिक अवस्थामें ठीक है, वस्तुत: इनके लक्ष्य 
रहते हुये निविकल्प श्रवस्था नहीं होती, सो सर्वोत्कृष्ट ध्यान तो आत्माका ही है यह प्रभुने 
बताया है । देखो आात्माका भ्रवलम्बन, परिणमन सदा रहता है, विन्तु देव, शास्त्र, गुरुकी 
प्राराधना भी सदा नहीं रहती । शुद्धपर्याय की श्रपेक्षा शुद्धध्यान शुद्ध आत्माका है | सिद्ध 
सिद्धका ध्यान नहीं करते किन्तु वे ग्रपत्ती निजनिविकत्प श्रात्माका परिस्पमन करते हैं । देव 
शास्त्र गुरु पर दृष्टि दो | सच्चे देव 'शास्त्र गुरु कौन हैं ? सच्चा देव कौन है ? जिसने श्रपनी 
शब्रात्माका ध्यान कर कमरा नाश कर दिया है और परमपद शिवको प्राप्त किया हैं, जो 
हतोपदेशी हैं सर्वेज् हैं श्लौर वीतराग हैं वही सच्चे देव है याने तत्वरूप परिणम गये हैं । 
सच्चे श्ास्त्र:--इन शब्दोंस जो सुना है उस उससे जो तत्त्व समभा है वही तत्त्व सच्चा 
शास्त्र है श्लौर जो तत्त्वरूप होनेका यत्न कर रहे हैं वे सच्चे गुरु हैं। ये ही हमारे लिये 
सच्चे गुरु हैं, ये ही हमारे लिये कल्याणशपथदर्शक हैं । इस लिये उन्हीं पर दृष्टि दो | यह 
समयसार ग्रन्थ व्याख्यान श्रीमत्परमपुज्य आ्ाजार्य अमृतचंदजी सूरि बना रहे हैं। वे ग्रन्थके 
ग्रारम्भमें कहते हैं क्रि सब सिद्धोंको नमस्क्रार है जो श्र वपनेको अवलम्बन करने वाली 
गतिको प्राप्त हैं सो जो श्रालम्बन करना है उसमें देतभाव रहता है। भगवानकी सिद्धपर्याय 
एकसी है, केवलज्नान एकसा है | वे कभी भी कमते बढ़ने नहीं हैं। फिर भी सिद्ध भगवान 
की दक्षा प्रतिक्षण नवीन नवीन होती रहती है । जैसे यहां पर यह बिजली जल रही है तो 
क्या यह हमेशा एकसा ही काम करती है ? नहीं। इसने एक सेकिण्डमें जिन चीजोंको 
प्रकाशमान किया दूसरे सैकिण्डमें उसने दूसरा कार्य किया | दूसरे संकिण्डकी शतक्तिसे दूसरे 
काम किये । जो बिजलीकी शक्तिको नहीं जानते वे भले ही ऐसा कह दें कि जो काम उसने 
पहले सैकिण्डमें किया वही काम दूसरे सकिण्डमें किया, किन्तु वास्तवमें वह प्रतिक्षण अलग 
अलग कार्य करती है, तभी तो कितनी बिजली खच॑ हुई हिसाब लग जाता है । इसी तरह 
सिद्ध भगवानका जो ज्ञान है उसमें हर समय नई नई पर्यायें होती रहती हैं । जो ज्ञान पहले 
था वही ज्ञान दूसरे समय नहीं रहता है किन्तु उसमें प्रतिक्षण नई नई पर्यायें बदलती हैं 
किन्‍्त वें जितनी भी पर्यायें बदलती हैं ग्रथवा होती हैं वे सभी सह्श रूप होती हैँ । केवल- 
ज्ञान पर्याय रूप है इसलिये वह हमेशा नवीन-तवीन होकर भी सहश होनेसे उसे भ्रूव कहा 
गया है। इसी प्रकार समस्त गृरोंके परिणमनक्री बात है तभी सबको अभिन्‍न करके सिद्ध 
गतिको ध्रव गति कही है ! 
सिद्ध भगवान भी आत्मद्रव्य हैं। आत्मा सत॒स्वरूप है। सतृका लक्षण उत्पाद व्यय 
प्रौव्य युक्त है। जो श्रुवताको प्राप्त अवस्था है वह उत्पादव्ययको भी भ्राप्त है। सिद्ध 
स्था प्रतिक्षण वैसी ही परिणमती जाती है, श्रतः भुवत्वकी अवलम्बन करने वॉजी गति 
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है। जो प्र वपनेको प्राप्त हो उसमें ध्रूव-विरुद्ध अग्यका वास भी है, तभी प्राप्त करता भी 
घटता है। इस प्रकार स्वभाव भावभूत होनेसे ध्र्‌ वपनेकी अ्रवलम्बन करने वाली सिद्धगति 
प्राप्त हुये सर्व सिद्धोंको नमस्कार हो, यह विशेषण हुआ । 
अचल गतिके अर्थ अचल स्वरूपका ध्यान करो३--श्री सिद्ध भगवानकों वमस्कार 
हो । कैसे हैं वे सिद्ध जो श्रचलगतिको प्राप्त हैं । उनकी आत्मासे रागह्ेषादि सभी दूर हो 
चुके हैं इसलिये वे सिद्ध भगवान अ्रचलगतिको प्राप्त है। आपकी गति बसी है ? चल है 
वर्धोंकि उसमें राग, हेष, मोहादि लगे हैं, संसारकी चारों गतियां चल हैं, भौर जब तक राग, 
दप, मोहादि भाव रहेंगे तब तक वे जीव अचल गतिको प्राप्त नहीं हो सकते । किन्तु यह 
मनुष्य श्रपनी चल श्रवस्थामें ही ग्रानत्द मानता है और उसीमें मग्त हो रहा है | यह लेश 
भी ध्यान नहीं रखते कि हम जिसपर मचल रहे हैं वह कुछ दिनोंका खेल है । दूसरोंकी 
मौत, दूसरोंके श्रपमान ऐसे लगते हैं कि इन लोगोंपर हुआ ही करते हैं, ग्रपने सम्बन्धमें ये 
ऐसे ही देख सकते हैं इसका तक ही नहीं है। प्रभु सिद्ध महाराज समस्त आपत्तियोंसे दूर 
है । क्योंकि उनके आपत्तिका मूल ही नहीं है | सिद्ध श्रभ्रुका सुख और ज्ञान उनकी आत्तमासे 
प्रगट हुआ है, उनकी पर्यायमें परका श्रवलम्बन नहीं है । परकी दृष्टि अथवा परिणति नहीं 
है, उनकी परिणतिका स्वभावके साथ अभेद हो गया है। परभावका अभाव हुआ है श्र 
इसी हेतु संसरणका ग्रभाव हो गया है, फिर चलना कैसे संभव हो । भैया, मनुष्यपर्याय 
प्रति दुलंभ है, आपको मिली है तो व्यर्थ न गवां दो । अपने स्वभावका पता अवश्य उपयोग 
में पा लो, श्रन्यथा वही पुरानी दुरवस्था पुनरावृत्ति कर बेठेगी । 
भैया, एक साधु था। उसके पास एक चूहा खेल रहा था, चूहेपर बिल्ली भपटी । 
साधुकी दया आई सो उन्होंने चूहेको ग्राशीर्वाद दे दिया कि त्‌ भी विल्‍ली हो जा | जब वह 
बिल्ली हो गया तो बिल्लीके ऊपर कुत्ता भपटा, तब साधुने श्राक्षी्वाद दिया कि तू भी कुत्ता 
हो जा। कुत्ताके ऊपर चीता भापटा, तब साधुने कहा कि तू भी चीता हो जा। अब चोता 
पर शेर भपटा सो उसे आशीर्वाद दिया कि सिंहो भव शेर हो जा । शेरकोी एक दिन बड़ी 
जोरोंसे भूख लगी और उसे उस समय कुछ न मिला तो यह सोचकर कि साधुकी देह ही 
पविन्न है, उत्तम है क्यों त इसीका भोजन करू ऐसा विचारकर ज्यों ही वह साधुके ऊवर 
खातेको झपटा तब साधुने उससे कहा, पुनः मूषको भव श्रर्थात्‌ फिरसे चूहा हो जा । श्रौर 
वह तुरन्त चूहा हो गया । क्योंकि अभी तक जितनी भी पर्यायें मिली थीं वे सव साधुकी 
कृपासे ओर अब साधुपर ही आक्रमण करने लगा तो सावुके आशीवदिस वह दही होकर 
निश्तेज हो गया | इस तरह अपनेमें घटावो | हम आप पहले निगोद थे | वहके दुःख तो 
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आपने सुने ही हैं। अ्नंतकाल निगोदगें बींता | निगोदर्मे कौत था ? हम आप ही प्रश्न । 
प्रभुताका तिरोभाव था और मलिनताका आआाविर्धाव था । जब तन्य प्रशुका प्रसाद (निर्म- 
लता) मिला तब हम वहासे निकलकर प्रत्येक स्थावर, द्वीन्द्रिय, न्ीनि्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचे- 
न्द्रिय हुये । चेतन्य प्रभ्ुकी प्रसन्‍तता बढ़ती गई सो हम उसकी प्रसन्दतासे श्राशीर्वादसे श्राज 
पंचेन्द्रियोंमें भी उत्तम मन वाले मनुष्य हुये । श्रव यदि हम इस चतन्य निज प्रभ्ुपर हमला 
करेंगे तो आपको पता है चैतन्य निज प्रथ्ुका क्‍या श्राशीर्वाद मिलिगा--पुन निगोंदो भव, फिर 
निगोद हो जा । 
लोकमें रिवाज है कि जो आअ्ाशीर्वाद देवे उसके प्रति सदभावता रखना चाहिये, 

क्योंकि अगर हम उसके प्रति सदभावना नहीं रखेंगे तो वह शआ्ागे ऐसा श्राशीर्वाद दे दें कि 
जिससे हमें दुःख उठाना पड़े । इसलिये हमें अपने उपकारीके प्रति हमेशा कृतज्ञ भाव रखना 
चाहिये । फिर जिस निज प्रभ्ुुके प्रसादसे हमने यह मनुष्य गति (पर्याय) श्रौर जैन कुल प्राप्त 
किये हैं उस निज प्रश्नका आदर क्‍यों नहीं करते, हमें उसके स्वभावका पालन करना चाहिये, 
हमें उसकी श्रद्धा और उपासना करनी चाहिये । जिस निज प्रभुसे हमें यह कुल और पर्याय 
मिली है भ्रगर हम उसका सदुपयोग नहीं करेंगे, श्रपनी आत्माके चैतन्यस्वरूपको नहीं 
पहचानेंगे तो हमें वह फिरसे श्राशीर्वाद देगा कि निगोदों भव याने फिरसे निगोदमें जाझो । 

ओर हमें फिरसे निगोदमें जाना होगा । यह मनुष्यपर्याय बहुत ही कठिनतासे प्राप्त होती 
है इसलिये इसे प्राप्त करके हमें श्रपना कल्याण कर लेना चाहिये । श्रात्मा एक चेतन रूप 
वस्तु है, वह सत्‌ है। इसमें श्रनंत गुण हैं, ये गुरा बिखरे नहीं हैं। सब एकमें अभेद है और 
देखो भैया ! सब गुणोंका स्वरूप न्यारा-न्यारा होकर भी एक ग्रुणका प्रभाव समस्त गुणोंमें 
है । यही सब गुणोंकी बात है। श्रात्मामें जान, दर्शन, शक्ति, श्रद्धा, चारित्र, सुक्ष्मत्व, अ्गुरु- 

लघुत्व आदि श्रनन्त गुणा हैं, अब एक एक गुणकी चर्चा ले लो। जैसे सुक्ष्मत्व है, उसके 

प्रभाव या पर्याय श्रनंत गुणोंमें है, जेसे ज्ञानसूक्ष्म, दर्शनसुक्ष्म आदि | अब एक ज्ञानसूक्षम 

को ले लो वह श्रनंत गुणोंमें ज्ञाबव रूप है उसमें भी एक ले लो, उसके श्रनंत अ्रविभाग प्रति- 

च्छेद हैं, उसमें एक ले लो, उसमें अ्रनंत रस हैं श्रौर एक रसमें अनंत प्रभाव हैं ऐसा श्रति- 

शय अनंत विलास होकर भी आत्मा एक अखंड वस्तु है एक स्वभाव रूप है। उसमें अपनी 

वर्तमान ज्ञानपर्यायका अ्रभेद कर देनेपर धर्म होता है | उसके प्रसादसे सिद्ध हुये हैं उनकी 

गति अचल है। ज्ञान आ्ात्मामें सूक्ष्म पदार्थ है । उसमें प्रत्येकका ज्ञेयकार है किन्तु वह बाह्य 

पदार्थोको नहीं जानता, वह तो सिर्फ अपनेको जानता है । ज्ञान श्रपने श्रन॑त गुणोंको जानता 

है श्रथवा अपने स्वरूपको परिणमता है, वह बाह्य पदार्थोकोी नहीं जानता । 

ग्राप एक ऐना अपने सामने रख लो । उसमें अनेक मनुष्योंकी सूरतें आपको दिखेंगी 
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कन्तु आप किसे देखते हैं ? आप तो ऐनाको ही देखकर आप मनुष्योंका बखान कर डालते 
हैं। इसी तरह ज्ञानमें प्रनेक पदार्थोकोीं अनुरूप ज्ञेयाकार ग्रहण होता है । किन्तु वह अन्यको 
नहीं देखता । शेयाकार ज्ञानमें है वह अपनेकों जानता है | परन्तु जानना ही स्वयं ऐसी 
विशेषता रखता है कि उसमें स्वपरप्रकाशत्व है | इसलिये ज्ञाता हो रहकर हमें बाह्य वस्तुग्रों 
से पृथक रहना चाहिये | ज्ञायकस्वरूप जो श्रात्माका है उसे प्राप्त करता चाहिये | किच्तु 
जगतके प्राणी इस तत्वको शुलकर स्वको चल बना रहे हैं और उसीमें श्रानंद ओर सुखका 
ग्रनुभव कर रहे हैं । 

भेया ! आत्माका सबसे बड़ा शन्नु यदि कोई है तो वह मोह बुद्धि है। जो लोग ऐसा 
समझते हैं “अश्रयं निज: परो वेति” यह मेरा है और वह उसका है वे अपनी झात्माके साथ 
बहुत श्रन्याय करते हैं। अरे भाई ! हम व्यवहार करनेको मना तो नहीं कर रहे हैं किन्तु 
तुम चोबीस घन्टे तो पक्षकी हृष्टिमें मत रहो । व्यवहारक्रे समय व्यवहार कर लिया करो । 
इसके लिये कुछ समय निश्चित कर लो, उसमें ये मेरे मामा हैं, मौसियां हैं, सबसे व्यवहार 
श्रौर मिलजुल लिया करो । शेष समय तो बाह्य पदा्थेसि मोह छोड़ अपनी विशुद्ध चेतनापर 
दृष्टि दो। अपनी आदतें ऐसी वनाशग्रो कि वे पर्यायको गौण करके हृदयको देखें । 
ग्रम्यात्मा को भी देखो तो चैतन्यके जानने से । चेतन भेद को गौश करके दर्शन 
करो | 

प्रशुस्वरुपके कर्तव्य स्वामित्वका भाव स्थागकर ज्ञाताह्टा रहो--तुम मत विचारों 
कि मैं एक कमाता हूँ श्लौर सवको पालता हूँ । ऐसा सोचना तो भैया ! ठीक नहीं है, क्योंकि 
क्या मातम आप किसके भाग्यसे कमाते है ? आपकी कमाईसे जो लाभ लेते हैं आप उन 
सबके सुतीम अ्रथवा चौकीदार हों, इसके श्रलावा कुछ नहीं हो । जिसके भाग्यमें जैसा होता 
है उसे रवबयं उसकी प्राप्ति हो जाती है। इसलिये जगतके स्वरूपको समझ कर अपनी 
श्रात्माको पहचानों कि मेरा तो स्वरूप चेतन्य है, ध्र्‌ूव है, यह संसारकी कोई भी वस्तु मेरी 
नहीं है, मैं इनसे भिन्‍न हुँ। बाकी तो यह सब परवस्तुश्नोंकी पर्यायें हैं। जब आप इन 
विकल्पोंको छोड़कर निज ज्ञायकभावके सन्युख होनेके उपाय द्वारा अपने आत्माके ध्यानमें 
लीन हो जावेंगे तब श्रापको एक अलोकिक सुख मिलेगा । जो न धनसें है श्रौर व संसारके 
किसी भी अन्य पदार्थोमें है। उनमें तो कभी सुख है ही नहीं परन्तु मूढ़ताकी कल्पना है । 
चैतन्यरूप ज्ञाननय जो आत्मा है उसीका ध्यान करता परमसुख है। इसलिये जगतका 
श्वहूप देखकर इससे उपेक्षा करो और अपनी आत्माको पहिचानो । कुछ लोगों का कहना 
है कि युक्त दो तरहके हैं--(१) सदाशिव और (२) मुक्त जीव | 

सदाशिव तो हमेशासे ही मुक्त हैं ओर हमेशा तक रहेंगे। वे कर्मोस्ते कक्षी भी 
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छुये नहीं गये हैं। श्रौर दूसरे आत्माश्रोंझे उसा सदाशिव भगवारकी साधना करनेसे मुक्ति 
प्राप्त हो जाती है और जब भगवान वभी अंग्डाई लेता है तब वे फिससे घरतीपर टपक 
पड़ते हैं | श्रापके यहाँ भी दो तरहसे हट मुक्त हैं। एक तो श्रवादि मुक्त और दूसरे कर्ममुक्त 
सिद्ध । अनादि सिद्ध सभी शात्मा हैं परन्तु श्रनादि सिद्धताका भोग नहीं होता । हम, श्राप, 
जितने यहांपर ढेठे हैं सभी ग्रनादिसिद्ध हैं। किन्तु वे द्रव्य दृश्सि हैं। और जो परपरिणति 
से भिन्‍न हैं, अचल हैं, स्वात्मामें लीन हैं वे पर्यायसिद्ध भगवान कर्ममुक्त हैं क्योंकि वे कमोसि 
रहित हैं। सनातन, सदाशिव, निज चेतन प्रभ्लुकी उपासनासे, अ्रवलम्बनसे अंतरात्मा कर्मे- 
मुक्त होते हैं, परन्तु इतनी विशेषता है कि यह सदाशिव अंगड़ाई नहीं लेता । 

आत्माका उद्धार करना है, उसे सिद्ध बनाना है तो जात्मामें आात्माके द्वारा आत्मा 
को देखो तो आत्माका उद्धार श्रवश्यम्भावी है। 

आत्मस्वभाव टंकोत्कीर्णवत्‌ अचल व स्वाशित हैँ ;:--आ्रात्मस्वभाव टंकोत्वीर्ण श्रचल 
ग्रौर सदा है, दृष्टिगत कर लो | डंसे एक चतुर कारीगरकों आप बुलाकर एक बड़ा सा 
पत्थर दिखाके कहते हो कि इसमेंसे एक अमुक नमूनेवते प्रतिमा बनसी है । कारीगर सभी 
बातें सोच लेता है और सोचनेके १४चात्‌ उस कारीगरको उसी पत्थरमें प्रतिमा दिखने लगती 
है, वह प्रतिमाको श्रलगसे थोड़े ही वनायेगा, किन्तु उसे उसीके श्रवारक पत्थरोंकी निकाल 
देना है। उसे प्रतिमा पूर्ण रूपसे दिखने लगी है | यदि वह प्रतिमा उसे दिखाई न दे तो वह 
प्रतिमा नहीं बना सकता । 

प्रतिमाके दिख्ते ही वह उसके आसपासके आ्रावरणको छेनी हथौड़ेसे दूर करेगा । 
पहले तो उसके हाथ बहुत झीखघ्रतासे चलेंगे, किन्तु जब प्रतिभाका भ्राकार व्यक्त नजर भा 
जायेगा और उसे उसकी सफाई मात्र वावी रह जायेगी तब वह अपने हाथ साववादीसे 
चलावेगा । और जब वह प्रतिमा बिल्कुल साफ हो चुकेगी तो वह श्रपने हाथ और भी 
धीरे-धीरे सावधानीसे चलावेगा । आपमें जिसका विकास होना है वह अभी भी आपमें है 
उसका विकास करना है। इसी तरह झाप भो अपनो आत्मावो सिद्ध बनाओ । किसको ? 
जो अभी पत्थरसा है। पहले तो यह निर्णाय कर लो कि हम वास्तवमें क्‍या हैं ? जान लिया 
अरब सम्यग्दश्ख्पि कारीगर बनो और ज्ञानरूपी छैठो और हथोड़ा लेकर आसपासका 
पत्थर राग, हेष, मोह रूपी मलको दूर करो । देखो इसके लिये ३ बार मोटे रूव प्रयत्न 
होते हैं पहले तो सम्यकत्व उत्पन्त करने में कररा द्वारा, फिर ब्रतोंके धारणा पालनमें, फिर 
श्रेणीमें | श्रेणी तो श्राजकल नहीं, फिर भो ज्ञानीवो यह विकल्प नहीं, श्रपना लक्ष्य बतावों 
और कदम बढ़ाओ । प्रात्माका नाश करने वाला मोह है । इसलिये इस मोहको दूर हटाओ्री। 
कोई किसीका साथी नहीं हैं और न कोई किसोके दुःखकी दवा करता है। जैसे कोई 
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पिखारी माँगता हुआ आपके दरवाजे पर आता है और ऋापसे उसका दुख नहीं देखा 
जाता है तब आप उसे कपड़ा देते हैं। तो ग्राप्ने उसका दुःख नहीं म्टिाया वस्तुत: उसे 
देखकर आपको जो दुःख हुआ था उसे मिटानेके लिये आपने उसे वह कपड़ा दिया । दो 
मित्र थे, एक बोला, मित्र हमने आज तक तुम्हारी अ्विनय नहीं वी किन्तु मरनेके बाद हम 
तुम्हारी जरूर श्रविनय करेंगे क्योंकि मित्र तो पैदल चलेगा और हम उसपर सवार होंगे । 
कहनेका तात्पर्य कि दुनियाँमें कोई किसीके लिये कुछ नहीं करता । भगवान कुँदकुंद स्वामी 
ने इस ग्रस्थकी रचना हमारे लिये नहीं बताई किन्तु उन्‍होंने निजकी वेदना मिटानेके लिये 
उ्रन्थ बनाया । हम सूढ़ोंका दु:ख देखकर वे दुखी थे | यानि ज्लात्माके सुखके लिये बताया । 
इसलिये मोहबुद्धिकों दूर हटाकर अपने स्वभावको देखो । आप देखो पशु जब घलमें लिपट 
जाते हैं तो वे एक जोरोंसे फुरफुरी लेते हैं।इस तरह इन कर्मोसि लिपटे होनेके कारण इनसे 
छूटनेके लिये श्राप भी एक फुरफुरी लेवें श्रौर घर, मकान, धन, दोलतसे मोहबुद्धिको हटा 
कर कत्याणमार्गमें लगें। यह मकान मेरा है, यह घर मेरा है, इस तरह तो एक भंगी भी 
जो सफाईका काम करता है कहता है क्‍योंकि वह किसीके दो तीन मकानोंको कमाये हुये 
है तो वह कहता यह बिल्डिग मेरी है, अ्रमुक भी मेरी है श्रादि । किन्तु क्या यह सही है ? 
इत सबकी ममता छोड़ो, अपनी तरफ ध्यान दो, कषाय भावोंकों दूर करो। क्योंक्रि कषाय 
सहित होनेसे जीव कर्मोका बंध करता है। इसलिये कषाय भावोंको दूर करो । कर्मोके 
ऊपर तो हमारा कुछ बस नहीं चल सकता । क्योंकि कर्म पौद्गलिक हैं, परका द्रव्यके ऊपर 
कोई बस नहीं चलता । इसलिये आत्मासे कषाय भाव, राग, हेष मोहादिकको दूर करके 
ग्रात्मामें भ्रात्माके द्वारा आत्माका ज्ञान करो, फिर देखो कैसे उद्धार नहीं होता ”? भगवान 
सिद्ध प्रश्नुने स्‍्वभावके अ्रवलस्बनसे ही अचल गति पाई है। हम जिन-जिन विशेषणोंसे 
नमस्कार करते हैं उनका प्रयोजन है । लोकमें भी जिस प्रयोजन वाला हो उसी विशेषणसे 
दूसरेकों पुकारता है । 

भगवान सिद्ध परपरिणतिसे होने वाले संसारसे रहित हैं, अ्तएव श्रचल गतिको 
प्राप्त हुये हैं। हमारा भी यही लक्ष्य रहे कि निज ज्ञायकस्वभावमें वर्तमान ज्ञानपर्यायकी 
एकता कर परपरिणतिका प्रध्यंसाभाव करें और सहज आनंदमय होवें | यहाँ पर श्रीमत्‌- 
पूज्य दुन्दकुन्द स्वामी सर्वेसिद्"ोंकी नमस्कार करते है । 

भात्मस्वक्षाव और उसका विकास ऊलुपम तत्त्त है।--अनुपम विशेषणके द्वारा सिद्ध 
भगवानने श्रभुपम गति प्राप्त की, यह कालिका क्रिया है। जिसकी कोई उपमा न हो उसे 
कहते हैं श्रतुपम (उपमासे रहित) हम यहांपर उपमा व्यवहारमें एककी अपेक्षा दूसरेको धनी 
आदि कहके कर देते हैं कि वह अम्रुककी अपेक्षा धनी है, सम्पन्त है; किन्तु यहाँ ऐसी बात नहीं 
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है कि सिद्धप्रभुको बिसी सिद्धकी अपेक्षा हीन या अधिक बताया जा सकता है श्रीर न॒श्रन्‍्य 
कोई संसारियोंमें ऐसा उत्कृष्ट है, जिसके समान उन्हें बताया जा सकता हो । तब सिद्धप्रभुकी 
उपसा किसीसे भी नहीं दी जा सकती है | हाँ यदि वह सब ते तो यष्टो कह सकते कि सिद्ध 
भगवान सिद्ध भगवानके समान हैं सो उसमें कोई उपमा श्रन्य नहीं है अ्रतः सिद्ध भगवानकी 
गति अनुपम ही है। 

सिद्ध प्रभुकी आ्रात्मामें चार विश्ेषतायें हँ--सर्वेज्ञता, बीतरागता, श्रनंत सुख, श्रनंत 
शक्ति, इनके हारा उन्होंने ग्रनुपम गति प्राप्त वी है। वे शरीर व कर्मसे भी रहित हैं । श्राप 
बताओ दुनियामें आत्मज्ञान, शौर झात्मकल्यारासे बढ़कर और कौदसी वस्तु है हमारी 
आपकी जो अवस्थायें हैं ये श्रनुपम नहीं । ऐसे हीतादिक परिस्थितिके करोड़ों मनुष्य हैं, 
संसारकी चारों गतियोंमें विषमता ओर श्राकुलता है। सर्वपरिश्रमणासे रहित शिवस्वरूप 
अवस्था ही उत्क्वष्ट अवस्था है । 

सिद्ध प्रभ्नु भी सिद्ध होनेसे पहले श्ररहंत थे और अरहंतसे पहिले साधु व साघुसे 
पहिले कोई श्रावक भी तथा अ्विरत सम्यग्हृष्टि थे । उन्होंने समरत्त परद्रव्योंसे भिन्‍ग व अपने 
गुण पर्यायके एकत्वमें प्राप्त समयसारकी हृष्टि की और यत्न हुझ्ना उनका वर्तमान ज्ञानपर्याय 
का स्वभावमें अभेद करनेका, तब उत्तरोत्तर निर्मल पर्यायका विकास ही होकर वे सिद्ध हो 
गये । उन्होंने केवल्ज्ञान प्राप्त कर लिया है, और उस ज्ञानने कितने द्वव्योंके गुणोंको 
जाना ? उस केव्लज्ञानने श्रनंतानंत जीवोंको, श्रनंतानंत पुद्गलोंको, धर्मद्रव्य, अ्रधर्मद्रव्य, 
आकाशद्रव्य और अ्रसंख्यात काल द्र॒व्योंको और प्रत्येक द्वव्यके अश्रवंतगुणोंकों जाना और 
प्रत्येक गुणोंकी अ्रनन्त पर्यायें हैं, सो उनको भी जाना और एक पर्यायमें झनन्त अविभाग 
प्रतिच्छेद हैं, सो उन्हें भी जाना ओर अविभाग प्रतिच्छेदमें अनन्त रस हैं, एक रसमें अ्रनन्त 
प्रभाव हैं सो सिद्धप्रभुने आत्मज्ञान (केवलज्ञान) से उन सबको जाना । उस आत्मज्ञानके द्वारा 
अनुपम गति शोभायमान हो रही है । भैया ज्ञान प्राप्त करो, विज्ञानसे अधिक हृष्टि ज्ञानपर 
दो । जिस ज्ञानपर श्रहंकार आता है बह विज्ञान ही है| देखो यहांपर जरा-जरा सी बातपर 
अहंकार झ्राता है कि श्रोह ! जो मैं हूं सो कोई नहीं है। ये सब बातें, ग्रज्ञानके कारणा हैं। 
अरे सोचो ! क्या इन क्षरिक वस्तुओंपर अ्रहंकार हो । श्रहंकार करने लायक तो वह वस्तु 
है--जिसके प्राप्त होनेपर श्रहंकार ही नहीं रहे, वास्तवमें वही वस्तु ठीक है। इसलिये गौरव 
ग्रतुभव करना है तो आत्मज्ञानपर गौरव करो, ज्ञानके होनेपर अहंकार ही नहीं रहेगा, वही 
सच्चा ज्ञान है। सिद्धप्रभुकी केवलज्ञान हो चुका है, इसलिये वहाँपर राग द्वेष आदि कोई भी 
नहीं है । इसलिये वे श्रनुपम गतिके धारक हैं, उनकी उपम्मा हम किसीसे भी नहीं दे सकते । 

आत्माका ज्ञान व आनन्द आत्म।से प्रकट होता है.--जो स्वभाव सिद्ध श्रभुमें है 
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वह स्वभाव हममें भी है, किन्तु यहां गलती इतनी हो गईं कि जिनसे सुख मिलता है, जात 
प्राप्त होता है उन्हें नहीं मानते, किन्तु मोहबुद्धिमें फंसे होनेसे धनसे सुख होता है, सुख पर- 
वस्तुमें है, ज्ञान शास्त्र सुननेसे बढ़ जाता है, लोगबाग इस प्रकारकी बातोंमें पड़े होनेसे 
श्रपनी आत्माका भुलावा कर रहे हैं । अपनी प्रश्युताको व सिद्धप्रभ्रुकी प्रश्ुताकों देखो । 

श्राय परचित रतुतिकों जब बोलते हैं उस समयके भावको, स्ववचनोंमें की गई 
स्तुतिके समयके भावोंको जरा देखो तो उनके तारतम्यपर विचार करो, आपको जमीन 
ग्रासमान जैसा अन्तर हृष्टियोचर होगा | जब आत्माका परिचय होगा तब प्रश्चुका भी परि- 
चंय होगा । 

श्राजकल कुछ भाइयोंने ऐसी धारणा बना रबखी है कि ज्ञान झ्ञास्त्रसे होता है श्रौर 
सुख अनुरागसे होता है । तो हम पूछते हैं शास्त्र कहते किसे हैं ? क्या हम जो यह कागजकी 
पुस्तक रखे हैं, इसका नाम शास्त्र है? अरे ! वास्तवमें इस पर द्वास्त्रसे ज्ञान नहीं होता, 
भगवान्‌ की दिव्य ध्वनिसे भी ज्ञान नहीं होता । किन्तू ज्ञान तो हमें अपने स्वभावसे होता 
है| शब्दोंसे ज्ञानका प्रकाश नहीं होता किन्तु ज्ञानका प्रकाश तो अपने श्रात्म-स्वरूपसे होता 
है । ज्ञान न तो ओरोंसे होता है और न किसी परपदार्थसे । अभी आप ही देख लो जब पढ़ने 
में समभमें नहीं आता तो पन्नको मरोड़ते, कि दिमागका मरोड़ते इसी तरह सुख भी, पर- 
वस्तुसे, या परपदार्थसे भहीं होता है। सूख धनसे या संतान परिवारसे नहीं होता है । 
देखा जाता है कि कभी कभी धनको छोड़कर प्राणरक्षाके हेतु भागना पड़ता है तो श्राप 
विचार करो कि धनमें कहाँसे सुख आ्राया ? 

परिवार, पुत्र आदिसे भी सुख और आनन्द नहीं, क्योंकि प्राय: देखा और सुना 
जाता है कि परिवारसे हम दुखी हैं, हम संतानसे दुखी हैं क्योंकि वह कपूत निकला या 
सुपृत तिकला तो मोहवबश गधेका जीवन खुदका बत गया । इस तरह आनन्द और सूख 
किसी परदार्थसे नहीं होते | वस्तृत: श्रानन्‍न्द और सुख तो शआत्माका स्वभाव है। वे आत्मा 
से ही पैदा होते हैं, परपदार्थसे नहीं । भक्तिरूप अ्रतुरागसे भी सुख नहीं होता । सुख, सुख- 
स्वभावसे प्रकट होता है। सिद्ध भगवान जो बन गये हैं, उन्होंने ऐसा समभम्काया कि ज्ञान तो 
आत्माका स्वभाव है। वह तो अपने स्वभावसे होता है, परपदार्थसे ज्ञान और सुख नहीं 
होते । ऐसा समझ कर अपनेसे अपनेमें अ्रपनेकों देखा और निर्मल पर्याय हो, उत्तरोत्तर 
विकाप्-प्रवाहसे सिद्ध वत गये | आज दुनियामें सभी अनुपम बनता चाहते हैं| किन्त कोई 
धममे, कोई संसारके सुख ऐश्वर्योमें अनुपम बनना चाहते हैं। श्रगर श्रतुषम बनना है तो 
सिद्ध प्रभुके समान अनुपम बतो । 

भगवानकी गति अपवर्ग हैः---वर्ग ३ हैं--भर्म, श्र्थ, काम । सिद्धप्रभु इन तीनोंसे 
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रहित हैं । 

गृहस्थोंके लिए शास्त्रोंमें बतलाया है, धर्म, श्र्थ, काम ये गृहस्थ धर्मके लिए तीनों 
चीजें आवश्यक हैं, बिना इनके गृहस्थकी शोभा नहीं । गृहस्थकी शौभा इन तीनोंसे एकसे 
नहीं। देखो शैया पुरुषार्थ चार बताये हैं। प्रथम धर्म है सो धर्म पालन करे और घन 
कमावे तथा सांसारिक व्यवहार सो है, काम । भ्रव चौथा बचा है मोक्ष, सो श्राजकल मोक्ष 
तो होती नहीं भ्रर जो आ्राज मोक्षका यत्त हो सकता है वह धर्ममें गरभित है । इसलिए भैया ! 
झ्राप लोगोंको उसके स्थानपर एक सरलसी चीज बताये देते हैं--वह है सोना (नींद)। तो 
अ्रब इन चारोंकों क्रमश: पालन करो । दिन रातमें २४ घंटे होते हैं, सो प्रत्येकको ६-६ घंटे 
दो । छः घण्टे धर्मध्यान करो । सुबह ४ बजे उठो, उठकर सामायिक करो, रवाध्याय करो, 
पश्चात्‌ शौच, शुद्धि स्तान क्रियासे निवृत्त होकर नहा घोकर भगवानकी पृजा करो और बाद 
में शास्त्र सुनो, तत्त्वचर्चा करो। फिर शुद्ध क्रियासे बने हुए भोजनका श्रतिथि संविभ।ग 
करो, शुद्ध भोजन करो | शुद्ध भोजन करना भी एक धर्म है। इससे दो लाभ होंगे, एक तो 
आप त्यागी ब्रत्तीको भोजन प्रतिदिन भी करा सकते हैं श्रौर दूसरे आ्रात्माकी शुद्धि भी होगी । 
तो भोजन करके भ्रव ६ घण्टे अ्र्थ उपार्जन करे, किन्तु वह न्यायपूर्वक पैदा करे । और इसके 
बाद ६ घण्टे श्रपने व्यवहारके कार्योमें बितावे । पदचात्‌ ६ घण्टे आराम करे अर्थात्‌ सोवे । 
देखो एक ग्रहस्थकी कितनी सुन्दर दिनचर्या है ? समयका विभाग हो गया और प्रहरोंका भी 
विभाग हो गया । 

भगवान सिद्ध प्रश्ुकों धर्म, श्रथ, काम--इनमें से कोई भी काम करनेको बाकी नहीं 
है और जो इन तीनोंसे रहित है उसे श्रथवा उस गतिको कहते हैं अपवर्ग | तो सिद्धप्रश्नु 
भ्रपवर्ग गतिको भी प्राप्त हैं, इसलिये यहाँ सर्वे्िद्धोंकी नमस्कार है। कोई कहता है कि 
सर्वेंसिद्धोंकी नमस्कार क्यों है ? कहते हैं कि हम और हमारे हितैषी जन मार्ममें जा रहे हैं 
और वहाँ हमारे ऊपर कोई शत्रु आक्रमण करता है तो हम वहाँ किसीको छाँटकर नहीं 
पुकारते किन्तु समुदाय रूपमें कहते हैं दौड़ो | इसी तरह भगवान कंबकुंद अपने अशुभोपयोग 
से बचनेके लिये व शुभोपयोगकी वेदनासे दूर होनेके लिये समुदायरूपमें कहते हैं व सब 
सिद्धोंको नभस्कार करते हैं । 

हमारे अन्दर कषायरूपी अ्रनेक शत्रु हैं और जब उनका हमला हमारे ऊपर होता 
है तो हमें वहाँ छाँटनेकी फुरसत नहीं मिलती कि हम किसे पुकारें ? इसलिये समुदायरूपसे 
सब सिद्धोंको नमस्कार हो, ऐसा श्री पूज्य आचार्य कुदकद स्वामीने अपने ग्रन्थके आदियें 
कहा है। भगवान सिद्धके अनेक नाम हैं। उन्हें परमात्मा कहते हैं याने जिसकी उत्कृष्ट 
आत्मा है उसे कहते हैं परमात्मा । तो सिद्ध प्रभ्ुकी आत्मामें परम-उत्क्ृष्ट ज्ञाकका विकास 
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हुआ है । परमात्मा शब्दकी निरुक्ति है--परा मा लक्ष्मीय॑त्र स परम: परश्चातों आत्मा चेति 
परमात्मा । जहाँ उत्कृष्ट लक्ष्मी है, उसे कहते है परम व जो परम आत्मा है उसे परमात्मा 
कहते हैं। लक्ष्मी शब्द लक्ष्म से बना है। लक्ष्म का श्र्थ लक्षण याने चिह्न है। भात्माका - 
चिह्न ज्ञान है, सो जहाँ उत्ट्ृष्ट ज्ञान प्रंकट हो गया उसे कहते हैं परम, और जो परम आत्मा 
हो गया है उसे परमात्मा कहते हैं | 

उनका ज्ञान लोक, अलोक और तीवों कालोंमें व्यापक है, वे तीनों कालोंकी बात 
जानते हैं । ह 

सिद्ध भगवान को ईश्वर भी कहते हैं;--जो ऐश्वर्यसे सहित हो वह ईश्वर है भ्रथवा 
जिसे अ्रपता ऐच्व्य भोगनेमें किसी दूसरेकी अ्रपेक्षा न रखनी पड़े उसे कहते हैं ईश्वर । और 
जिसे अ्रपना ऐश्वर्य भोगनेमें दूसरेकी अपेक्षा रखनी पड़े वह ईश्वर नहीं है। भगवानको प्रश्ञ 
भी कहते है। याने जिससें प्रकषे प्राप्त गुणा हों वह प्रभु है। तो भगवानके सभी गुण 
प्रकर्षताको प्राप्त है । उनका ज्ञान कितना व्यापक है कि जो लोककों, अलोकको श्रौर तीन 
कालोंको भी जानता है, इतना व्यापक है उनका ज्ञान, इस लिये उन्हें प्रश्नु भी कहते हैं । 
एक ही समयमें लोक अलोकमें व्यापक हो और एक ही समयमें तीनों कालोंमें व्यापक हो 
ऐसा कुछ अद्भुत तत्त्व है तो वह है केवलज्ञान | इसी कारण परमात्माका नाम विश्व भी 
है। श्रब अन्य प्रकारसे लोगोंके ईश्वरका रूप देखो । हिन्दू धर्ममें तीव महाव्‌ देवता माने 
गये हैं, ब्रह्मा, विष्णु, महेश | वे घट घटमें रहते हैं याने हर जगह, प्रत्येक वस्तुमें वे रहते 
हैं। कोई भी ऐसा स्थान नहीं जो उनसे छुटा हो, श्रर्थात्‌ वे उसमें न रहते हों, वे ही ईइंवर 
हैं। सो भेया ! वह तीन देवता हैं--उत्पाद, व्यय, श्रौव्य । इन्हींका रूपक उत्पादमें स्रष्टा 
ब्रह्मा, व्ययमें नाशक शद्धूर (महेश) और अप्रौव्यमें रक्षामें विष्णु हैं। वैसे ब्रह्माकी कल्पना 
आदिनाथमें है। भगवान श्री वृषभदेवने कलियुगके झ्रादिमें घट्कर्म की देशना कर प्रजाकी 
पालना की । वे नाभिराजाके पुत्र थे, लोग उन्हें नाभि (टुंडी) से उत्पन्न होना मानते थे । 
महेश एक दिगम्बर मुनि थे। ११ अ्रद्ध € पूर्वके ज्ञाताथे। जब दसवां विद्यानुपर्व सिद्ध 
होनेको था तो विद्या देवताश्रोंकी प्रशंसासे विचलित हो गये; फिर जो चरित्र प्रसिद्ध है वह 
उनका चरित्र हो गया । विष्णु नारायणशको कहते हैं। इन ईइ्वरोंके भैया ! ऐसे चरित्र 
बताये हैं कि जब एकपर श्रापत्ति आवे तब दूसरोंपे बचानेकी वे अ्रभ्यर्थना करते थे । देखो, 
एक उदाहरण है जिससे उन्तके ईइवरत्वका पता चलता है। महादेवजी तपस्या कर रहे थे, 
तब भस्मासुर उनकी सेवा किया करता था, सेवा करते करते जब बृहुत दिन हो गये तब 
: महादेवने उससे कहा कि हम तेरे ऊपर प्रसन्न हैं तुमे जो वरदान चाहिये सो माँग ले । तब 

उससे महादेवजी से कहा कि मुझे तो आप यह वरदान दें कि मैं जिस पर हाथ रख द॑ वह 


जल कर भर हो जावे । दिवदी ने यह दरटान दे दिया । अ्रव मस्मार्सिर सनम विंवार 
ठार्कि पांवेती चलता चाहिए और पहले मद देवकों ही लेना चाहिए जससे वह 
प्स्म हो जायें और देव ऊच चली से महादे दा उठकर 4८% 


पृ 
अगवानकी शरणामें जा पहुँचे और बोले--मगवीर्न मेरी रक्षा करो और सीख हाल बतायी । 
तब भगवीन विष्णु बोलें कि तुम इस तरह कई वीर कर चुके हो, अच्छा तुम बैठो मे तुम्हें 


कि देखो में ० (त महादेव झपने कूल्हप धर गैर दूसरा हे द्वार पर रखे 
र नाते बे च्ती दिखाओं ) ऋस्मासुर इसे हो नाव शुरू 
किया और एक है! पन्ने कूल्होंप रखा आे हाथ रपर रखा ते 
दर पर हे ते हे ये जल हो गया । ' गो कि वरदान शी 
( इस उर्दीहे शसे आप ग्‌ जाने गए होंगे कि थे कितने में वी घटघटमें रहने वो व्‌ 
हूँ । ईधवर छबये गेगर्म दूसरे अपेक्षा ने मे श्स 
लिए सब थोको छोड़कर आत्म का 5 + जिसका ध्यीर्ते कर 
क्षगवात सिंर्ड ५... छन्‍्होंते अउ' गतिको भी कया हें न सद्धोंकी नम 
स्कार हो ' त्रो. पुण्य पापके सर्व थे क्रॉस दूँ क्रे हे दि मलसे अत्यन्त 
विमुक्त हो गए हैं वैसिड्धोंकी तमस्कार हों 
"के झणईड से बहित सिकोकी स्वाए-- व अगवा ऊउन्दि्की मी सिद्धोंव 
लमसकीर वी ह्ठे हैं कर सिद्ध, अर गतिकों अ्राप्त हैंड ४ गे आत्मा परम 
शा ने गई हैं न्हें (नकी प्राप्ति हो घ्ुकी है हाँ उत्ड ज्ञान हों बहे। के 
वी वंगे नहीं रहते उनकी भ्रत्मासे रागहेष दिक भोग च्चुः हैं, तकी आत्मा प्र्म 
विशुद्ध हो गई 3 | बगे माने समह जी हैं, रे ग्रे राग आदिके रूपमें 
डाड हित गतिकों » हें रकम क्तिका नरम मात्र 
क्षी वगे टी ऐसी गर्ति गति हैं वें गुशर्थों तक वर्ग, गंणावर्दक 
ते रहते रे बे गुण त सिद्ध४४, बरसे ही रहिंत हो गये, फियए 
के सभूः _्षणा और बर्गणाके से तो बात ठ्दी नहीं दें, ऐसी अपवर्ग 
पम्क पव ततिकी अरप्ते हुये सद्धोंको नमस्का हो 
आत्म द से सर्व लित नहीं होती 6 द्व्सी 
प्‌, स्‌ अचल गे प्त करली तक सिंकों देश! स्व्भ 
के अलु् में आत्म रजतिका नंगे ५ आत्माका स्वर 
जीवमे जे गह्ेज रहती 5 से असली सवेरे गे नहीं १ [न पाता । 
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स्वरूपकी पहिचान बिना स्वष्ठपवी प्राप्ति न होगी । अ्रतः रागहेषकी छोड़ कर अपने असली 
स्वर्पको देखनेका प्रयत्त करता चाहिये। उसका उपाय भेद्गविज्ञान करके स्वभावहंष्टि 
करना है।, भ्रहद्भार किसपर किया जावे ? रागद्वेषसे अरहृद्धार पैदा होता है। वह प्राणी 
यह नहीं जानता कि मैं अ्रहड्भार किसपर कर रहा हूँ ? मैं »हुल्डार जिसपर कर रहा हूँ 
क्या वे वास्तवमें अ्रहद्भार, गयवे करनेक्ी वस्तुएं हैं ? धन क्षणभंगुर है । श्राज जिप्तके पास 
अपार घन है कल वही निर्धन अवस्थामें देखा जाता है। तिसपर भी उसकी दृष्टि श्राकुलता 
का ही निमित्त होती है | जड़की तो बात क्या ? परल्तु ज्ञान जो वास्तविक ज्ञान नहीं है, 
यह भी प्रहद्भार करनेकी चीज नहीं है । अ्रहद्भा[र करनेकी चीज तो वह है कि जिसके प्राप्त 
होनेपर अहडद्भूार ही न रहे । यह जो मैं इन बाह्य परवस्तुओं पर अ्रहद्धार करता हूं यह 
तो कुछ भी मेरा नहीं है। जिस ज्ञानपर अहल्लार हो वह ज्ञान, ज्ञान हो नहीं, मात्र 
त्रिज्ञान है। ज्ञात, ज्ञानके अनुभवन रूप है, वहाँ अपूर्व आनन्द है, वहाँ अ्रहंकार जैसे ऐबोंको 
कोई स्थान नहीं है । इस अत्यन्त उदार गम्भीर तत्त्वके समझे बिना जो विविध बाह्य ज्ञान 
होते रहते हैं, श्रज्ञानियोंकोी उनपर अ्रभ्िमान हो जाता है। 
अहंकारका फल बुरा होता हे--एक लड़का था। उसने बड़े परिश्रमसे बी० ए० 
शास्त्री श्रादि कई परीक्षायें पास कीं । एक दिन वह कार्यवश् कहों जा रहा था। रास्तेमें 
नदी पार करनी पड़ती थी, सो उसने एक मललाहको बुलाकर कहा -- हमें नदी पार करा 
दो |” तब मल्लाह नाव लेकर आ गया और उस लड़केको बैठा करके दूसरे किनारेकी श्रोर 
चल पड़ा । थोड़ी दूर जाने पर वह बाबू साहब मल्‍लाहसे बोला, क्यों तुम कुछ पढ़े हो ?” 
उसने कहा “हुज़ूर मैं तो कुछ भी नहीं पढ़ा ।” तब लड़केने फिर पूछा कि तुम्हारे बाप दादा 
भी पढ़े थे या नहीं ?” मल्लाह ने उत्तर दिया कि नहीं । तब उस लड़केने मललाहको नालायक 
वेवकूफ आदि अनेक उपमाएं दीं श्रौर बोला--तुम्हारा जीवन बेकार है, ऐसे लोगोंने ही 
भारतवर्षको बर्बाद कर दिया है। नाव आगे बढ़ रही थी। वह जाकर एक ऐसी भंबरमें 
जा पड़ी कि वहाँसे नाव निकलना सुश्किल था | बाबू घबड़ाया और बोला 'मल्लाह बचाओ” 
तब मल्लाहने उस लड़केसे पूछा "क्यों जी आप तैरता जानते हैं" लड़का बोला-नहीं । 
मल्लाह बोला--क्या तुम्हारे बाप दादा भी तैरना जानते थे, तब लड़के ने कहा कि नहीं । 
तब लंल्लाह ने उसे उतनी ही उपाधियाँ दीं और बोला कि तुम्हारा जीवन बेकार है लो अब 
यह नाव डूबने वाली है; मैं तो तैरकर अ्रपने प्राण बचाता हूँ ।” कहनेका मतलब सिर्फ इतना 
है कि ये बाह्य पदार्थ हैं, इन्द्रिय और मनके परिश्रमसे पैदा किया हुआ ज्ञान भी बाह्य तत्त्व 
है; इनपर अहंकार करना मूर्खता है। इसलिए अपनी आत्माकों देखो, उसे पहिचानों। 
निज स्वभावसें वर्तमान ज्ञान पर्यायकी एकता करो। अपना स्वभाव अत्यन्त निविकार है। 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक घ्€ 


ही प्राणियोंके उद्देश्य निः:सार हैं । आप स्वयं तिएय करलें कि विषम बने रहनेमें लाभ 
है कि पूर्णा सम होनेमें लाभ है । 

यथार्थ उद्देश्यक्का अभाव कलहइका मूल बन सकता है--भ्रपना उद्देश्य अवश्य 
ठीक बना लो | हमें तो आत्मज्ञान पैदा करके सिद्ध बनना है। जहाँ यह लक्ष्य बत गया 
कि सारे झगड़े समाप्त हो गये । आज यह देखनेमें आ्राता है कि भाई भाईमें, पिता पुत्रमें, 
सास बहुमें, नित्य कोई न कोई झगड़ा चलता रहता है क्योंकि उनका कोई श्रात्मसाधना 
का लक्ष्य नहीं है। वे तो सांसारिक क्षरिक पदार्थों मोहबुद्धि, रागढ्वेष किए हुए हैं और 
इन्टरींके कारण आपसमें कलह करते रहते हैं। यदि उचका यह लक्ष्य बन जावे कि हमें तो 
अपनी श्रात्माका उद्धार करना है, भ्रपना असली स्वभाव देखना है, सिद्ध बनना है, तो कोई 
भी कारण नहीं कि ये कलह और झगड़ा करें। भैया ! अपनेपर दया करो और विचार 
करो कि हमें तो सिद्ध बनना है। शक्तिसे हमारी श्रापकी दशा भी सिद्ध है, किन्तु उसएर 
रागद्वेष तो लगे हैं। यदि हमारी शक्ति सिद्ध नहीं तो हम कभी भी सिद्ध नहीं बन सकते । 
जैसे कंकड़ोंमें गलनेकी, चुरनेकी योग्यता ही नहीं है तो आप १० रोज भी चुरावें लेकिन 
वे चुर नहीं सकते । हमारी श्रात्मामें सिद्ध बननेकी योग्यता है । इस अ्रचल स्वभावकी शोर 
देखो श्रौर सिद्ध बनो । 

हमारा तारने बाला कौन है यह समझो--हमें भगवान नहीं तारते, किन्तु उनकी 
वीतराग अवस्थाको देख कर हमें भ्रपनी आत्माका ध्यान होता है। पश्चात्‌ अपने स्वरूपका 
चिन्तवन करने से हम स्वयं तर जाते हैं। श्रगर भगवान सभीको तारने लगें तो भगवान 
मुसीबतमें फंस जाँय, क्योंकि श्रकेले भगवान और इतना बड़ा संसार; पूरी दुनियाका भार 
उनपर आा जाय । लेकिन ऐसा है नहीं, श्राप लोग विचार करो कि जो श्नध्ठरा होता है, 
जिसे किसी तरहकी इच्छा होती है, वही ना किसी कामको करता है। जिसके कोई इच्छा 
नहीं होती वह किसी भी कामको नहीं करता है। उसका काम तो अनन्त सहज आनन्‍दका 
परिणमन है। भगवानके सम्पुर्णो ज्ञान (केवलज्ञान) पैदा हो गया है तो उन्हें क्या करना है ? 

भगवदूपक्तिकी सहिमा--भैया, श्राप लोग यदि अपना कल्याण चाहते हो तो भग- 
वाससे प्रेम करो । भगवान प्यारे तभी हो सकेंगे, जब आपको उतका हमेशा ध्यात रहेगा । 
जैसे आपको जो वस्तु अ्रधिक प्रिय है तो श्रापको हमेशा उसीकी धुत सवार रहती है । 'वैसे 
ही भगवानस्वरूपकी धुन सवार हो जावे । भैया अब तो भगवान॒को अपना इतना प्रिय बना 
लो कि घरमें, दुकानमें कहीं भी रहते हुये सदा भगवान ही हृदयमें बसा रहे । किन्तु आपके 
मनमें भगवान तभी विराजमान होगा, जबकि हृदयसे राग द्वेष मोह आदिक सभीको दूर कर 
दोगे, पर्यायबुद्धिका घोर श्रन्धकार हटा दोगे । जिसके हृदयमें भगवान बसा है, वह कभी भी 
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सच्तापकों प्राप्त नहों होता १. कोई उसके ञ्रानिष्र सके प्रतिबूल भों दोले तो भी उसे दु.ख 
और सेर्तीर्त नहीं होता । अगवदभरक्ति शुभपरिणान है, उसकी चैमित्तिक सम्बन्ध शी एण्ण 
सस्बन्ध्सें है । तत्काल महती आकुलताओस दूर हैं वह पवित्र भाव है किन्तु सैया भंगव- 
हुव॒रूपडिल्तवनके अननन्‍्तर शरद स्वभावके स्वह्में आरती सहे, गो उसके चरम उन्तयतकी 
कारण क्षगवत्स्नेंह हो जावे । भ्रघवदभर्वितसे लौकिक बाघायें भी यों ही दूर हो जाती १ 

एक पुजारी था । उससे करीब १० बर्षसे अपने घरमें कगवार्नकी झूर्तिकी: स्थापदा 
दी | भंगवोर्नेकी लित्य सवेरे बड़े भावपूर्वर्क पूजन किया करता था । कुछ दिन बाद खूब धवों 
हो गया, तब कछे | रोने परस्पर कहा कि कल इसकी सब धत छीन लें, और इसकी जान 

लें विचारकर ईस | ले कि हम तुम्हारा 
धन भी लेंगे और जीते थी लेंगे। “हे सुनकर पुजारी बोला कि के चिन्ता नहीं, पुन 


दोनों चीजें हें किस्तु मेरी ०० प्राथता हैं तुम न जाओ हूं? चोर 
गेलि व) पुज बोला, में सण्कओ मँ उसकी १९ बज प्रति दिन पूजा 
किया करता है! डुस भूर्तिकों * डु नेदों। रों नेक है, दो चोर 
उसके साथ 7 पैर अन्य चोरोति कह ह््क ते हमें बताना । द् द्‌ 
जारी #£. कर बॉल है भगवद, कै [ जाये, झै ली जाय » 
सका दु,खे नहीं, िन्द, इूस बीते भगवात की जे 0 उसे अप 
हार्थेसे कैसे सिराऊ प्रसे आवाज कत्‌ फेक दे चिन्ती मत कर 
जिस भगवा की प बा की हें [में बह ल चुका हैं 7 
४ चोर हें रो पूवे भवन & उन्दे मारा १, भे भी इसने न्‍्रों चार व ना थी, 
क्िस्तु पूर्ण सेतूची एक बीए हो गाए जायगा । सुनकर वे दोन 
बोर बोले कि « न इस मूर्तिकी मेंस कर , वहाँ लौट कर 
दोनों च्वोरोनि तो सार्थिगे री बातें ट्ठीं और बोले रा गवान तो इस 
थे तीन झौ्ते तो क्या हें चारों ' दी ए' है कार्ट सकते 
सा विंवा: रोने उसे 2 दिया भी | आरामसे हे मतलब 
कक ईइइवर ज्ञ जिज अऊ ज्ञान हो उसका के 
कुछ 2३ बिगाड़ से ता दे, दोकि आत्मा ज्र अमर है | 9. चैतन्य ही इसका 
सहज भी पट प आत्मा हैँ ये काल आत्म है, डने वाला ते 
छासभार्ते व्यपर्यीय है. छगर कोई इक * प्र शी णु के ४ आदमी 
का कु हीं विंगा करता, रीरकों हे र्‌ सके नशे 
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सोचो समझो भैया ! , 

सिद्ध गति (गतिरहित दशा) की विशेषता--यहाँ पूज्य श्री कुन्दकुन्द्र सवारी कहते 
हैं कि मैं सर्वेंसिद्धोंको नमस्कार करके, समय' प्राभृुतकों कहूंगा, सिद्धप्रभ्ु सहजसिद्ध 
भी कहा जाता है, और कर्मंक्षय सिद्ध भी कहा जाता है। गतिरहित वमक्षय सिद्धप्रश्नु हैं 
और गतिरहित, सहजसिद्ध प्रश्नु भी। ये प्रभु दो प्रकारके जुदे-जुदे नहों हैं, हम भर मैं 
सहजसिद्ध प्रभु भी तत्त्व हैं, किन्तु सिद्ध प्रभुमें, सहजसिद्ध तत्त्व एवं कर्मक्षय सिद्धपना 
भी है।. ; 

सिद्ध प्रशुकी आदर्श घ्रूव दशा--कैसे हैं वे सिद्ध जिसकी गति ध्रुव है। ध्रुव 
कहते हैं जो हमेशा रहे, न घटे और न बढ़े, ऐसी अवस्था सिद्धप्रभुकी है । चारों गतियोंमें 
कोई भी गति ध्रव नहीं है। मनुष्य हमेशा मनुष्य नहीं रहता, तिर्यच हमेगा तिर्यच नहीं 
रहता, कोई रहे भी तो वहाँ भी भव परिवत॑न है, श्रौर नारकी देव हमेशा अपनी गतिमें 
नहीं रहते; एक गतिसे दूसरी और दूसरी गतिसे तोसरी, इस तरह संसारी जोवोंका परि- 
अमरण होता रहता है। सिर्फ सिद्धगति ही ऐसी एक गति है जो ध्रुव है। उन्होंने केवलज्ञान 
प्राप्त कर लिया है, उनकी आत्मा परम विशुद्ध हो चुकी है उन्हें संसारमें कोई काम व 
अ्रमण नहीं करना है। इस लिये वे ध्रूव हैं । 

सिद्ध प्रशकी आदर्श अचल दशा--आ्रात्मा सामान्यविशेषात्मक है। सामान्य तत्त्व, 
घ्रव है। विशेष जो परिणमन है वह अप्नूव है। यद्यपि सामान्य तत्त्व जुदा नहीं है, फिर 
भी ज्ञानहष्टिसे उनका स्वरूप और विशेष प्ृथक्‌ देखा गया है, दोनोंका एक रूपक सत्‌ है, 
फिर भी लक्षण तो जुदे जुदे भावसे जाने गये हैं। गश्रब सामान्य तत्वसे देखें तो वह दृष्टि 
परिणमन भी स्वीकार नहीं करती । इस दृष्टिमें वह तत्त्व, भ्रर्थ सवंगतिसे रहित है, वह 
विशुद्ध अचल है । इसका लक्ष्य, उपयोग, अवलम्बन गतिरहित श्रवस्थाकी सृष्टिका कारण | 
है । गतिरहित ये सिद्धप्रभु भी ध्र्‌व हैं। श्र्‌व गतिको प्राप्त सिद्धप्रभुक्ो .हमारा नमस्कार - 
होग्रो । । 

भगवंत्र देव नामरहित है| श्री श्रादिनाथ जी, श्री महावीर जी, श्री रामचन्द्र जी, 
श्री हनुमान जी शआ्रादि व्यक्तियोंने सिद्धप्रभुकी प्रभुता पाई है किन्तु वे जो भगवान हैं. सो , 
नामरहित हैं । वास्तवमें भगवान नामरहित है। भगवान तो विशुद्ध चैतन्य हैं। हम व्यव- , 
होरत्श्िसे नाम लेते हैं क्योंकि जिन व्यक्तियोंने शुद्ध दशा प्राप्त की है उनका ख्याल करते 
हैं हम | यथार्थमें भगवानका कोई नाम नहीं। यदि उनमें इस उपचारके काररणा भेद हो , 
जावे तो भगवानमें असमानता हो जावेगी। कहो भैया वे अपने पूर्व चरित्रके कारण लड़ने , 
भगड़ने लग जावें (हंसी) भगवानके शुद्ध स्वभावक्रो निरखो और अपने स्वभावमें उपयुक्त 
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होवो । कितने ही लोगोंकी धारणा है कि क्रिसी भग्व'दपर संकट शभ्राया तो बह किसी 
श्रन्य भगवानके पास गया । किसी भगवानने क्रिसी भगवानकों डाटा और किसी भगवानने 
किसी भगवानको संभाला | यह सत्र भौतिक दृष्टिकी मान्यतासे-भगवान और धर्मका नाम 
लेकर भी होता रहता है। 

भगवान तो बविशुद्ध चेंतन्‍्य है--भगवानको चैतन्य तत्त्वकी ओोरसे देखना“है, जो 
निर्मेल उतन्य हैं वही भगवान हैं। भगवान शब्दका श्रर्श्न भी यही कहता है और परमात्मा 
शब्दका अ्रथे भी यही कहता है और परमात्मा शब्द भी यही कहता है। भगवानके. जितने 
नाम हें वे सब शब्द निर्मल चैत्तन्यका संकेत करते हैं। इसलिये जिनमें उत्कृष्ट ज्ञान है, जो 
चउतन्यस्वरूप हैं वे ही भगवान हैं। परमेश्वर भगवानकी भक्तिका हमसे क्‍यों सम्बन्ध है ? 
इसलिये कि हमारी व भगवानकी जाति एक 

हमारे और आपके श्रन्दर भी भगवान होनेकी शक्ति है। हमारी ब्ात्मा भी ज्ञान- 
स्वरूप है । हाँ केवल यह अन्तर है कि हमारा स्वभाव अ्रभी आ्रावरणोंसे तिरस्क्ृत है। फिर 
भी ज्ञानपर पूरा आवरण नहीं हो सकता । जब सहजस्वभावका ज्ञान होगा तभी श्रात्मा 
श्रात्मामें उपयुक्त है। मैं स्व श्रन्य द्रव्योंसे भिन्‍त हूँ, जैसा हूँ-वैसा अ१ना स्वरूप जाननेमें 
थ्रा गया कि सम्यग्ज्ञान हो गया । फिर इसीके पूर्ण विकासकों भगवान समक्षिये । भगवान 
हो जानेपर उसमें परस्पर पर्यायदृष्टिका भी अ्रसमान वाला श्रन्तर नहीं रहता" है। सिद्ध 
प्रभं भमस्त सर्वेज्ञ, सर्वदर्शी व अ्रनन्त आननन्‍्दमय है। उसमें: श्रन्तर नहीं प्रत्तीत होता । 
इसीलिये तो यह प्रसिद्धि हो गई कि ईइवर एक है और उसमें आत्मा समा जाते हैं, ईदवर 
में लीन याने मुक्त हो जाते हैं । तात्पर्य तो एक स्वछूपसे है । - वैसे बनजनेपर-अश्रच्तर नहीं 
रहता, इसे समान कह लो । लोकमें भी घनिष्ठ प्रेमियोंको, एकसे भाव वालोंकों कह, देते हैंः 
कि ये तो सब एक हैं, क्योंकि वहाँ श्रन्तर नहीं दिखता । इसी प्रकार सर्वेसिद्धका एक ईश्वर 
स्वरूप समझ लो । लौकिक जन तो विषम भ्रथेमिं भी 'एकता- थोप ,लेते हैं, फिर भगवानकी 
विशुद्ध पर्याय तो बिल्कुल समान है। लोकालोकके सब ज्ञाता हैं, अ्रवन्‍्त आनन्दके सब 
भोक्‍ता हैं । 

भगवानकी सिद्ध अवस्था भी अचल है--भगवानकी सिद्ध श्रवस्था अ्रचल है क्योंकि 
मलिनताका उपादान नहीं रहा | श्रब॒ किसे निमित्त पाकर कर्मबंब हो .श्रौर किसे निमित्त- 
पाकर वे स्वभावसे च्युत हों | भैया, जैसे प्रश्चु शक्ति और. व्यंजना दोतोंमें प्रचल हैं' वैध - 
व्यंजनामें तो नहीं किन्तु शक्तिसे आप हम सभी श्रचल हैं। हमारी-शभ्रापकी सबकी यह अच- 
लता अनादिंयसे है और अनचन्तकाल तक रहेगी । इसका प्रबल .प्रमाण -यही है कि आज दुनिया 
में सब पदार्थ हैं । 


संमेयसार प्रवंचत प्रथम पुस्तक. . दी रन 
-:: 5 अचलता ने होती तो ये पदार्थ भी कैसे रह पाते ? अपने बोवके लिये "व. व और 
'शक्तिकोदेखें। .- 
क्‍ सिंद्धकी उपमाके लिये और कुंछ नहीं--सिद्ध भगवान. अनुप्रम हैं, इस. विशेषरा/से 
पहिंले जो दो विशेष दिये हैं कि सिद्ध प्रभु श्रव और श्रच॑ल.. हैं, ये अनुपम विशेषणके 
कारणपनेको प्राप्त हैं| प्रभुकी प्रलौकिकता, ध्र-वता और, अचलता अनुपमताके कारण हैं 
समेथंक हैं। वे भंगवान रागं्वेषरहित हैं, वह न हमें बनता. है और .न-सुख दुख देता है, हम 
तो अगंवानका ध्यान इसलिये करतें हैं कि उनको देखकर हमारे-भाव. भी. उन्हीं-सरीखे .बतने 
के-पैदा हों; अ्रेथवा यह तो प्रासंगिक चितना हैं। वीतराग आ्रात्माकी शुद्ध अवस्था निरखनेसे 
शीघ्र स्वाववर दृष्टि टिक जाती है। स्वश्ञाव किसी विशेषकी विशेषता न ,ग्रहणा, करके 
हृष्टिगोचर होता है, अभ्रतः शीघ्र अपने झ्रापके. स्वभावमें उपासक भरा जाता है । । 
. सिद्ध प्रशुकी स्वच्छृंता--सिंद्ध प्रंथु ऐसे स्वच्छ हैं कि उनकी पर्याय स्वभावमें एकता 
को प्राप्त हो गई । तंभी स्वभावकी उपासनाके लिये भंगवद्भक्ति एक प्रधान साधन हो. गया 
है। स्वभावहृष्टिके बलसें सम्यक्त्व पैद्दा करके अपनी शआत्माका कल्याण कर लेना. भक्तिका 
प्रयोजन है। सम्यक्त्वकी प्राप्ति , बहुत, बड़ा कार्य है ।. वह. तब होगा जबकि पहिले, आप 
अपने हुंदंयमें धोरणा करोगे | यदि मुक्तिका वरण चाहते हो तो इसे. एक बारातका रूपक 
' दे दो--जसे एक बोरातंके लियें, वरविवाहंके लिये ग्रनेक बरातियोंकी. .संगति होती है और 
वे कार्यकी सफल बना देतें हैं । संम्यक्त्वको प्राप्त करनेके लिये, मुक्तिका वरण करनेके लिये 
- अ्रलौकिकश्राध्यात्मिक एक बारात. बंनाश्रो | उसके बराती सर्वेसिद्ध हों । इन सब- सिद्धोंके 
' ध्यॉनके प्रंसांदसे औंप अंपने उसे  महांत्‌ कार्यमें सफल. होंगे जिसे : भ्रब-त्तक नहीं किया । 
होंने किया इस मोक्षमार्गंकोी पारं करके मोक्षका लाभ, उन्हें: अपने 'हृदयमें बिठाओ |. + 
सिद्ध प्रशुका शुद्ध आसन--भेया,. जिंसके हृदयमें. सिद्ध. प्रभु विराजता -है,- अर्थात्‌: 
जिस अन्तरात्मांकी दृष्टि सिद्धस्वरूंपपर रहती है, : उसेके-विषयकषायकी आपत्तियोंका तो 
प्रंवकाश ही नहीं है, ओर अवकाश है निर्मेलताकी वृद्धिको, स्वभावकी उपासनाको । धन्य है. 
उस : निर्मल अन्तरात्माकी, परमात्मा जिसके ज्ञानका. विंषय है यहाँ श्रीमत्कुन्दकुन्दाचायेः 
महाराज कहते हैं कि--सिद्ध रूपसे .साध्य जो श्रात्मा है. उसके लिये.श्री सिद्ध भगवान 
: प्रतिध्वनिरूप हैं। हमें क्या बनना है इसके उत्तरमें जिंसपर दृष्टि. जावे वह बख्विद्ध भगवान 
ही है । पूर्णनिष्पस्त दशा जो कि पुणे सर्वथा निर्मेल हो. वह सिद्ध .प्रभकी ब्वसस्‍्था है । 
... परमात्माका वस्तुगत स्वरूपं--द्व्य गुण पर्यायंकी जहां एकता हो गई बह. परमात्मा, 
 है--लक्षणसे तो वहां भी द्रव्य गुण पंर्यायका अ्रपना लक्षण जुदा है पहिचानने का. साधन: 
. हैः। परन्तु सामंजस्य ऐसा अलौकिक है' कि एकता कहकर हो विराम लिया जा सकता हे । 
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अ्रहंत प्रभुकी अवस्था पूर्ण निर्मेल है, जो अधातिया बर्मोका उदय उनके है वह स्वरूप 
विकासका लेश घातक नहीं है किन्तु बाह्य संपर्क श्रवश्य है, सो इतनी भी प्रशुद्धता सिद्ध 
प्रभुमें नहीं है। अरहंतदेव प्रघातिया कर्मोक़ा क्षय होते ही सिद्ध दशमामें प्राप्त होते हैं, श्रत 
सिद्धदशा पूरा शुद्ध अवस्था है। जिस अवस्थामें किसी भी प्रकारकी अपूर्णाता न रहे वह ही 
सर्वेत्कष्ट अवस्था उपलब्धव्प है। 
हमारा पतित्र सही प्रोग्राम क्या होना चाहिये--हमें क्या बनना है ? इसके उत्तरमें 
जो लक्ष्य होता वे सिद्धप्रभु हैं। प्रभु अथवा सिद्धप्रभु प्रतिध्वनि है। जैसा हम सिद्धप्रभु 
को देखते परखते व कहते हैं उसी स्वभावकी प्रतिध्वनि हमें श्राती हैं कि सभी सिद्ध है | 
स्वभावकों देखनेपर यह तत्त्व समभमें आता है, समझ कर प्रभु कुन्दकुन्द कहते है कि 
ग्रचलगति, ध्र्‌वाति शौर अनुपम गतिको प्र,प्त ऐसे सिद्ध भगवानकों नमस्कार ब-रके समय 
प्राक्तुतको कहूंंगा | यहाँ नमस्कार क्या किया, सिद्ध प्रभको भावांजलि द्वारा अपनेमें विठाया 
श्ौर द्रव्य जल्पको निमित्त पाकर दसरे भव्य आत्माश्रोंके चित्तमें विठाया | सिद्धासनका 
निर्माण तो भावद्वारा ही होता है, सो यही बात खुदके लिये भी है श्रोर सबके लिये भी है, 
किन्तु श्रोताग्नोंकी वचन, श्रुति एक बाह्य कारण है। श्नमत्कुन्दकुन्ददेवकी चेष्टा म्वपरउप- 
कारिणी है। इस तरह महान्‌ उत्सवके लिये बनाये व सजाये मण्डपकी हृढ़ व्यवस्था करके 
श्राचार्य अपने उदिष्ट धर्मके प्रकाशको करते हैं, याने समयसारको कहते हैं | भ्रव श्री आचाये 
जिस समयसारको कहेंगे उस समयसारकी विशेषता देखिये। कसा है वह समयसार, जो 
ग्रनादि निधन श्रतसे प्रकाशित होनेसे प्रमाण रूप है तथा प्रमाणित है । 
सही ज्ञान, परम्परासे चले आये हयेके सच्श होता है--ये द्वादशांग क्रिसीके द्वारा 
रचित नहीं होते, किन्तु ये तो श्रनादि कालकी परम्परासे चले आये हैं जो बनाये हुये होते 
हैं, उनमें समानता नहीं रहती, झ्रागे द्वेत रूप-हो जाता है--श्र्थात्‌ उनमें विरुद्ध अथवा 
प्रकारान्तरसे वर्णन हो जाता है किन्तु इनमें वेसा नहीं है, यह अनादि श्रुतसे प्रकाशित होने 
से प्रमाणरूप है । महावीर स्वामीके पहले पाइश्वेनाथ थे, और पाइवेनाथसे पूवे मेमिनाथ । 
इसी क्रमसे आदिनाथ प्रश्नु तक यह क्रम रहा ।हां श्रादिताथ स्वामीके पूर्व १८ कोड़ाकोड़ी 
पागर समय तक विच्छेद हो गया था, फिर भी द्वादशांग शास्त्रोंमें कोई भी अन्तर नहीं 
शभ्राया है, क्योंकि इसका कारण यह है कि केवलज्ञानीकी ध्वनिको निमित्त पाकर गणावर 
देव जो अ्रवधि और मन:पर्ययः ज्ञानके धारी भी होते है, तथा सम्पूर्णो श्रुतज्ञानके भी । उनके 
ज्ञानस्वभावसे उठकर यह श्रतस्कंध हुआ है, यह श्रुतज्ञान श्रुतज्ञान नामक द्वितीय प्रमाणका 
पूंचें विकसित रूप है । हमारे श्रतज्ञान ही वृद्धिगत होकर यह रूप रख लेते है। यद्यपि 
झाजकल ऐसी योग्यता व परिस्थिति _ नहीं है तथापि झत्रितं इस योग्य है तथा यद्यपि यह 
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आ्रावश्यक नहीं है कि इतना विकसित ज्ञान हो, ,तभी जीव मोक्षमार्गमें प्रवेश करे, तो भी 
इतना तो आवश्यक है कि इसके अविस्द्ध निज तत्त्वसे सम्पर्क व परिचय तो हो ही जावे । 
ह समस्त श्रुत प्रथमानुयोग, करणानुयोग, चरणादुयोग--इन चार प्रकारोंमें विभवत है। 
वेद श्रुति स्वृति पुराण--कुछ विवेकप्रिय लोगोंने ४ प्रकारसे वेद श्रुति, स्मृति, 
पुराण माने है, सो वे इस प्रकारसे घटित हैं--वेद कहते है, उत्कृष्ट ज्ञान (केवल ज्ञात) 
को श्रौर श्रुति कहते है केवलज्ञानीके द्वारा जो नैसगिक शब्द हुआ यानि दिव्यध्वनि तथा 
दिव्यध्वनिका जो स्मरण है उसे कहते हैं स्थृति । वह है द्वादशांगके अ्वज्ञान रूपमें । श्र 
पुराण; जिन्हें पुराने श्रादमियों ने बनाये हैं, सो इन्हें कहते हैं पुराण । प्रथमानुयोग, करणा- 
नुयोग आ्रादिके जितने भी ग्रन्थ हैं, पुराण हैं, वे समी इस विविक्षामें पुराण हैं। स्मृति, 
रमृतिरुप ही है, वह लिपिके द्वारा भ्रक्षरोंमें निवद्ध नहीं हो पाती । इसलिये स्मृति शब्दसेः 
सही अर्थ द्वादशांग व अंग प्रकीर्णक रूप, सर्व भाव श्रुतज्ञान है। श्रुति कहिये दिव्यध्वनि 
श्रुतिमें द्वादशांग जैसे अ्स्‍रक्षर भी निवद्ध नहीं हैं, वह तो मात्र सुननेमें झ्राती है निरक्षरी ध्वनि 
है। अत: श्रुति शब्दसे सही श्रर्थ दिव्यध्वनि ही निकलती है। इस सम्बन्धमें यद्यपि २ 
मान्यतायें हैं--१ निरक्षरी, २ साक्षरी, तथापि इनका एक्सप्रेशव (विवरण) होने पर 
करीब-करीब एकार्थक सिद्ध होते हैं। प्रभु बीतराग हैं, उनकी श्षुति दुद्धिपूर्वक नहीं होती, 
झ्रतः सर्वाद्भीण श्रुति है, वह निरक्षरी है, ४ ध्वनिरूप है, श्रोताश्रोंके कर्शगोचर होनेपर 
उन श्रोताओओंकी योग्यता व संस्कृतिके अनुरूप जल्पका कारण होती है, और तब साक्षरी 
कहलाती है । इस श्रुतिकी प्रामाणिकताका प्रमागा है वेद | वेदमात्र ज्ञान है, वह न श्रुति 
है, न स्मृति है, इसलिये वेद शब्दका श्र्थ केवलज्ञान है। इस तरह परस्पर व्यतिरेकरूपसे 
रहण द्योतित करने वाले ये वेद श्रृति स्मृति पुराण, केवलज्ञान विव्यध्वनि, सर्वेश्वुतज्ञान 
श्रौर शाम्त्रके ही वाचक ठीक बेठते हैं। और इनका संकेत आगममें भी आया है। इस 
समयसार ग्रन्थ की प्रामारि।कताका विषय चल रहा है | 
यह समयसार समस्त द्रव्यगुण पर्यायोंकों साक्षात्‌ करने वाले जो केवली भगवान हैँ, 
उनके समीपसे प्रणीत है | व्याकरण शास्त्रज्ञ मानते हैं कि १४ सूत्र श्रइउण, ऋलक्‌ 
थ्रादि महादेवकी डमझ्से निकले हैं सो चौदह सूत्र ही रहीं किन्तु समस्त श्रृत्त सूत्र जो कि 
१९ अज् हूँ श्लोर १४ प्रकीणेरूप हैं, केवलज्ञानी अरहंत महाचदेवक्ी दिव्य ध्वनिश्े निकले 
हैं। यही दिव्यध्वनि उनके डमरूके शब्दकी कल्पना है, इसमें निरक्षरीकी समानता है अ्रइ- 
उस आदि तो आचायोति शब्दरचता समझानेके लिये अपनी प्रतिभासे संचित क्रिया है, 
यह हादशांग मूलमें दिव्यध्वनिपर आधारित है, क्योंकि दिव्यध्वनिके निमित्तमे, यह सब 
रचना है। इसी परम्परास समागत यह शास्त्र समयसार केवली नगवानकी दिव्यव्वनिसे 
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निकला (प्रणीत) है, इसलिये यह प्रमाणित है । 

दूसरे, समयसारमें कई गाथायें तो ऐसी है जिन्हें श्रुतकेवली भगवान, गणाधर स्वामी 
स्वयं उच्चारित किया करते थे, द्वादशांगके पाठी तो द्वादशांगको पढ़ा करते थे । गाथाने भी 
यही संस्कृतमें कहा है कि जिन गाथाओँंको गण॒धर स्वामी पढ़ा करते थे, वे भी कहीं-कहीं 
गाथायें इस महाग्रन्थमें हैं । यह बात सुदकेवली भरिदंसे सूचित होती है । ५ 

विराग ऋषियोंकी अपूब निष्पक्षद्ा-- इतना सब प्रमारिकताको लिये होनेपर भी 
श्रोताश्रोंके आ्रात्माका वास्तविक आ्लादर करते हुए यहाँ कुन्द-कुन्द प्रभु कहते हैं कि तुम मत 
मानो कि यह गआ्राप्तोक्त होनेसे प्रमाण रूप है। सब बातोंको छोड़ो, किन्तु इस ग्रन्थको एक 
बार एकाग्रचित होकर आदिसे श्रन्त तक सुन लो । इसका परिचय करो, मनन करो भैया, 
सोच लो, तब तुम्हारा हृदय स्वयं यह कह उठेगा कि ग्रन्ध प्रमाणारूप है । इस समयसारमें 
उस समयका वर्णन है जिसकी हृष्टिसे निर्मल पर्यायका विकास होता | ऐसे समयको नम- 


स्कार होवे। 
अपने हृदयके विकल्पोंको हटाकर उस समयसारके तत्त्वोंको ग्रहण करो, उनका 


श्रनुभव करो तो आात्माका बहुत कुछ लाभ होगा । 

सिद्धप्रभुके नमस्कारके साथ इस गाथामें भगवान आत्मस्वभावकी भी वन्दता हो 
जाती है। गतिका अर्थ भाव, भवन, श्रवस्था-श्रथवा जो भी समभमें आवे वह तत्त्व है। 
भगवान्‌ आ्रात्मस्वभाव प्रूव भावको प्राप्त हैं क्योंकि यह तो प्रकट स्वभावभृत है ही | भगवान 
ग्रात्मस्वभाव श्रचलताको प्राप्त है क्योंकि श्रनादिकालसे ही स्वभाव भावान्तरोंसे विविक्त रहता 
हैं । भगवान आरात्मस्वभाव अनुपम है क्योंकि समस्त उपमानोंसे विलक्षण इसकी महिमा है । 
स्वभाव व स्वभावपरिणमनमें स्वरूपसे एकत्व है, केवल शक्ति व्यक्तिका ही भेद है। अतः 
स्वभावपरिणमन चाहिये तो स्वभावकी उपासना करना चाहिये | स्वभावपरिणामन साध्य है, 
उसके लिए उपाश्य स्वभाव है अथवा यही साध्य है और यही एक साधक है श्रथवा उसमें 
साध्यसाधक भेद भी नहीं है । ऐसे पंरमपारिणामिक भावमय भगवान अनादि सिद्ध श्रात्मस्व- 
भावको भावत्वसे स्वात्मामें रखकर और द्रव्यस्तवसे परात्मामें रखकर स्वपरमोहके परिहयरके 
लिये इस ही कारण परमात्मतत्त्वन््प समयसार अर्थात्‌ भगवान आत्मस्वभावके परिभाषणका 
उपक्रम किया जाता है । 

जैसे स्वभाव जल और निर्मल जलका परिचय पूछा जावे तो जो विशेषण निर्मलजल 
के लिये कहे जा सकते हैं वे दो विशेषण स्वभाव जलके लिये कहें जा सकते हैं । इसी प्रकार 
कर्मक्षय सिद्ध प्रभके जो विशेषण कहे गये हैं वे ही विशेषण भगवान आत्मस्वभावके कहे गये 


हैं। सहजसिद्ध कारणसमयसारकोी नमस्कार हो | 
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श्रीमत्पूज्य आचार्य कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि मैं सब सिद्धोंको नमस्क्रार करके 
इस समयसार प्रन्थकों कहूँगा | कसा है यह ग्रन्थ कि जिसमें स्वयंकी आ्रात्माका बर्णात है, 
वह शआ्रात्मा कैसी है जो रागद्वेषरहित है, चैतन्यस्वरूप है, जो न कर्ता है, न भोक्‍ता है। 
आत्मा ध्र्‌व है, आत्मा स्वत.सिद्ध है ऐसी स्वयंकी आत्माका वर्णान इस समयसारमें है, झरात्मा 
रागरहित, सहजसिद्ध है। उस स्वभावकी सर्वेथा पूर्णों व्यक्ति सिद्ध श्रवस्थामें हुईं है, तो सिद्ध 
पर्यायका विलास सहज रसको एक्तामें परिणत है। अतः सिद्धप्रभुका स्मरण करके सहज 
सिद्ध आत्मा रागरहित, आत्माके वर्णन करने वाले इस ग्रन्थराजको प्रारम्भ किया जा 
रहा है । | 

इस समयसार म्रन्थमें उस ध्रूव आत्माका वर्णात है जो कि हम श्राप सभी हैं। प्रश्त-सिद्धों 

को ही चमत्कार क्यों है ? उत्तर--जो जैसा बनना चाहता है अथव्ग जो वस्तु जिसे प्रिय 
होती है वह उसीका आदर तथा उसीका आ्राचरण करता है | किसीको धन प्रिय है और वह 
धरी होना चाहता है तो वह धनी व्यक्तिका झ्रादर तथा वेसा आचरण करता है, इसी 
तरह जो परम शुद्ध आत्मा प्राप्त करना चाहता है वह सिद्धोंका श्रादर तथा उन्हीं जैसा 
श्राचरण और उन्हींको नमस्कार करेगा । मुमुश्षु सत्पुरुषोंकी व्यवहारमें प्रियतम है सिद्धप्रभु 
और निदचयसे प्रियतम है ध्रूव चतन्य निज स्वभाव | प्रियतम शब्दका अश्रपश्रश प्रीतम व 
पीतम हो गया है । लोकमें पीतम पतिको कहते हैं, किन्तु पीतम शब्दका अ्रसली श्रर्थ है. जो 
पीतम सिद्धप्रभू है। अन्य लोग भी श्रपने अपने देवके प्रति प्रीतम शब्दका व्यवहार 
करते हैं हो 

श्रीमत्कुन्दकुन्द देव सत्य मुमुक्षु मह॒षि थे। उनका श्रियतम सिद्धदेव है, सो उन्होंने 
सिद्ध भगवानको नमस्कार करके समय प्राश्षुत कहनेका उद्देश्य किया है। यहाँ नमस्कार भी 
वन्दित्त शब्दसे किया है, जिसका भाव है गुणोंको स्तवन व भावना करते हुए नमस्कार 
करना । 

ग्रन्थकी प्रामाणिकता--यह समय प्राश्षृत ग्रन्थ अलौकिक भेंट है व पूर्ण प्रमाणभूत 
है । कोई कहता है कि आप भले ही इस ग्रन्थकों कहें लेकिन हम कैसे मानें कि यह आपका 
ग्रन्थ प्रमाणभूत है ? इसके लिये इसमें त्तीत विशेष दिये हैं जिनसे आपको ज्ञात हो जायगा 
कि यह ग्रन्थ प्रमाणभूत है या नहीं ? प्रथम तो यह केवली भगवानकी दिव्य ध्वनिसे प्रणोतत 
है श्र इसमें कई गाथाएं तो ऐसी हैं जिन्हें श्री गौतम गशधर स्वामी स्वयं अपने मु हसे 
उच्चारण किया करते होंगे, द्वादशांगके पाठी जो आचार्य थे उन्होंने ऐसा ही कहा होगा 
तथा आप एक बार इस ग्रन्थको आद्योपान्त एकाग्रचित्तसे सुन लें तब झ्रापको स्वतः भान हो 
जायगा कि यह ग्रन्थ प्रमाण है या नहीं ? युक्तियोंको भी देख लें--अबाधित युक्तियां हैं | 


द््द समयसार प्रवचन भर्थे पुस्तक 
ब्स ग्रन्‍्थमें उसे सामान्य आत्मा 
की एकताममे अनुगत है। 


प्र प्रकाश डाला हैं जो सम र्‌ र्क 
देखो भैया ' जो आत्मा नहीं है वह ज्र्न्य द्रव्यंसे आ्राता नहीं है और जो शत्मार है. बढ़ 
त्मासे जीती हीं हैं ने अबस्थी सामान्य सह) इसमें प्रा दब्द भी लगीं 
जिससे यहें मे ५ मिकलता हैं कि आत्माकी प्रकाश करते मेंठ हैं क्योंकि भेंट प्राभ्ुत 
का नाम हैं, जैसे राजा आई किसीसे लिये भेंट ले जाया के 
उसी तरह शी" ख्पी प्रभु ने के लिये गेहें म्रत्थ भेंट स्वर्डर ह्ग्रन्थ सारथूत हे 
केवल भगवात हे त॒ प्रभुके बचनोंका है, उनकी बाणीसे (विव्यध्य ) 
यह ग्रच्थ पह्ी निर्कली है, अतः गए कुन्दवुन्द ट्ट्स प्‌ एवं माणभुत से सारबो 
कहूँगा । 
घ श्री अ्तचस् ली खरिकी मत _ कोई कहें कि आप अपना आध्यार्तिमिक 
अमलय सर्मेये छोड़कर ( नी समाधिकों ८ कर) पे क्यों कर रहे हो 
ग्रस्थकों बने तुम्हारा * ६ १ आदि 
तब आचार्य कुन्दकुन्द बामीके टॉक एक कुकल के स्वरूप थें। 
ने जो रविवीर प्रगवान कुच्दर्कुत्े स्‍्वामीके होते उन्हें खोले ख देने वाले 
आचाये शे न्‍्द्जी सी कहते कि ईस १ सेका उद्देई फं यददी कक 
अनादिंकी आया जे रा और आपका मे है. वह आपत्मासे ई उ॥ जाय । # 
मस्थकों बेतोनिर्ती यही उद्देई जेई अन्‍य उद्देश्य नहीं हैं ! पूज्य पे 'जोअना 
दिकालसे का तथीं १ लगा हैं मारी आपत्मासे ६० हो! हे इस ग्रंथकी 
उद्देश्य अनादि की हु राग ढेंपा 2 ह्से आये, द्वारा हम 
शुद्ध १ आप विचार करो कि गये ? किसी चीजकीं त्यत्ति बिं 
कारण यों तके नहीं होती है ने ले ५ चेतनावस्थी कयोर्कि 
परी यह-वेंतनी दा हैं. ओर ५ चेतनावस्था पु तनावस्थ ते होंगी ओर 
चेतनाव पूवे तनावस्थासे नै सी; इस तरह न अनादिं 
रस वे आत्म सब दि परम्परासे ब आप कल्पना रो कि वह 
छतन परलें 5 था यो ० दाद्ध था तो अर नेका कारण क्‍या हैं अगुद्ध होती 
कषाय भें से और कप ये ना निर्मित्ते बके नहीं होती । गई बड़की 
पेड प स्‌ ॥? बीजके रा ओर वे हाँसे आयी पूर्व वृक्षसे, बह 
ह पूर्व ढ से पैदा हु सद्दी जीवाॉर्दि है: नादिसि भी किसी भी 
गिव भी शर्त है भी ह्ठै । जीवरमें 
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श्रशुद्धता किसी निमित्तको पाये बिना नहीं होती है, क्योंकि अ्रगुद्धता स्वाभाविक भाव नहीं 


है। इसी प्रकार कर्म वर्गणामें कर्मत्व निमित्तको पाये बिना नहीं होता, वर्योंकि कर्मत्व 
विषम, व्विध श्रौर अ्रल्नुव है । बस जीवकी अशुद्धताका निमित्त तो कर्मका उदय, उदीरणा 
प्रौर कर्मत्वरूप झ्राख़व बंध जिनके बिना उदय नहीं हो सकता, उनका निमित्त है जीवकी 
अ्रशुद्धता। तो इस प्रकार अशुद्धताके पूर्व कर्म और कमेके पूर्व अ्शुद्धता श्रवश्यम्भावी है । 
तब परम्परासे यह अशुद्धता और मोह अ्रनादिका; परम्परा दृष्टिसि समझता चाहिए । यद्यपि 
कोई भी निमित्त अपनी परिणतिसे उपादानको नहीं परिणमाता। किच्तु निमित्त पाकर 
उपादान स्वयं विभावरूपसे परिणमता है, सो इस परिशामनमें यह उपादानकी शक्ति और 
उपादानकी विशेषता है। इस अनादि परम्परासे मेरी भी अशुद्धता है और यह जीव भी 
ग्रनादिकालसे मोह, राग हेषसे लिपटा है । सो मैं व वे उनसे दूर हो जावें, इसलिये इस 
ग्रन्यकी रचना की जा रहो है। यहाँ वचनका कर्ता आत्मा नहीं है, वचन तो भाषावर्गणाका 
परिणमन है । आत्मामें इच्छा वैदा होती है कि मैं ऐसा बन जाऊं, ऐसा हो जाऊँ, ऐसा करू' 
शभ्रौर जब उसमें इच्छा पैदा होती है तो उसका निमित्त पाकर योग पैदा हो जाते हैं, उसका 
निमित्त पाकर वायुका संचार होता है, उस वायुको निमित्त पाकर यह मुहरूपी हारमो- 
नियम चलने लगता है। यहां मुंह एक हारमोनियम ही है । जैसे वह हवाको निमित्त पाकर 
के जेसे स्वर दबाते हैं वैसे ही शब्द स्वर निकलते हैं, इसी तरह यह भंह है, इसकी हवाका 
दबाव जब तालुपर पड़ता है तो च-छ-ज आदि शब्द निकलते हैं। वायुका कण्ठपर जोर 
हो तो क, ख, ग, घ श्रादि श्रक्षर निकलने लगेंगे | इसी तरह जैसी-जैसी वायु जिम-जिन 
स्थानोंसे सम्बन्धको पाती है उसी तरहके शब्द निकलते हैं। किन्तु आप यह मत समझ 
बेठना कि ये शब्द जीभ श्रथवा श्रोंठके द्वारा निकले याने जीभ और श्रोंठ ने निकाले । हवा 
को निमित्त पाकर ओओंठ आदि चले, उसका निमित्त पाकर यहां जो भाषावर्गणाके शब्द 
भरे हैं वे प्रकट हो जाते हैं। इस विषयक्रा वर्णन फिर करेंगे, इसी तरह यह ग्रन्थ यहां पर 
निमित्तनेमित्तिक भावसे बनाया जा रहा है, जिससे मैं श्रपने मोह, रागको दूर करूंगा और 
जो भाई इसे अपने हृदयमें धारण करेंगे तो उदका मोह भी दूर होगा । 
सम्पग्द्शनकी शांति, सुखके लिणे आवश्यकता--मोह रागादिकको नष्ट करनेके 
लिये सम्यरदशेनकी परम आझावश्यकता होती है। जब तक सम्यर्दर्शन आत्मामें प्रकट नहीं 
होता तब तक वह मिथ्यात्वके प्रभावसे बाह्य पदार्थोंमें मोहबुद्धि रखता है। यह मेरा है, 
पुत्रादि मेरे हैं, मैं उनका पिता हुं--ऐसी मिथ्याबुद्धि इस जीवके बनी रहती है, और इसका 
भी मूल कारण निज पर्यायमें आत्मबुद्धि बनी रहती है, जिसके प्रभावसे यह अ्नादिकालसे 
इसी संसारमें भटकता फिरता है और अनेक तरहके जन्ममररणके दुखोंको भोगा करता है । 


9० मय 
सलियि अहंकारको र्के ल्लिस्त आत्म देखो १ होचो कि सह 
म्ब मेरा 6 मैं इसका पॉर्लि्त ३ आपके .ई पेंका पूल 3 है जिसके उदय 
मठ नौकर आ वे तुम परे रे पम्ी वे लोग तो समभते हैं कि मटे नौकर 
और मैं स्वामी है किन्तु हो उल्टा १ हू, राग, देषकों छोड अपनी थे 
प जो आत्म! हर गाय करों५ कली कट हो प्रयोजन ईर समगसी 
के रचने की टट, योजन नहीं । मोह विनर ञ्र्थे जववबचनसे और 
ट्रव्यवचनसे इस मच्थक प्रिभाषरत प्रारम्भ जा रही हैं ' खो. भंग । इस भर्विं- 
खनसे तो हाणका जन सिर वयतः मोटी विनाश बचनसे 
नहीं होती स्वभाव 'होता हैं, ज्ञावह॒ष्टिसे पते कल्पात्मर्क 
परिणाम जि न बखलकों *' कर ढें उसमें निर्भियें उपचार हें 
हो मोह ्रगासत र व्थका पररिभोर्षे रहा है ' रह कं, ई प्रयोग 
नहीं हें जिससे िर ट होती है सा ह॒षियोकि संस्कार, कर्भ 
बेका भें हें ग्ह गे समेत प्रारम्भ ह्दो है । 
ीमत्परमपत मे. कुन्दकुर्द मगसार इस दूसरों 
गाथा कटे किन्तु उन पूर्व जो क्कि टीकाकार मद्ाव कुशल 
कीलके सम पूज्य आचाये » त्ंदजी सूरी हते हैं थे सबसे पहले तो 
समयका ही घ्वा जा रह! है। समय ने आत्मा कैसी हैं. ! भ्रात्मा जो पेडमें, 
पौधोर्मे, चोटी, ० देव-न की प सभी है वह सामान्य अर ॥ वणोव ईई ज््र 
ज॑ सबसे पढे जा रहा है के. भहव पुसुषेकि पड़े होंतें हैं और * रथ 
अधिक होते ३ उनके (तिपादय विष सार रहें है, जे निचोड़ होती है, वहीं 
पहले ते (दया जो! (अर जो दोंकी शे बातोंकी पहले ज्यों की 
त्पों सामने सं देते है. ॥ का स्पष्टीकरण होता रहता हैँ १ किन्तु 
आएजकी पद्धति इससे भिन्न है) लेखकंगण कहां; पन्यास अंथवी श्री 
जल्थोंकी परे बडी बडी भी बनाते दें >सके बाद बहुतसा विर्षग 
देते दें. तत कद्दी अंतर्मे जाकर का थोड़ी रस्थ होत प्रकट रो, भर्स्ती व्‌ 
करेंगे तो पहिंले अलग चह लाइनका रखा जविंगों । प्र्ट 
जगह हो होने ल | वक्कताका जगत! है, इ मुख्य वात, झसली जो 
| उसे कोई भी हमें नहीं चाहता दें किन्तु थे रकु प्र्छु प्रारम्मसे ह्दी 
आद्माका बणत कक । यहां गे ह्वाग ञें पहले भले प्रकारसे सी 
जो रहो यहां ० श्लब्दका स्टेप देखिये, उसे शब्दके कहतेसे तो 
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यह जाहिर होता कि वह ग्रन्थ सब प्रकट हो चुका है तब “उम्यमें? यह शब्द लागू हुआ । 
' सो भैया ! मह॒षिद॒यके उपयोगमें सब प्रकट हो ही चुका था | फिर श्री सूरिजी के द्वारा यह 
टीका टीकित हुई । “पहले” शब्दसे यह ध्वनित है कि ग्रन्थका प्रारम्भ यहांसे है श्रौर एक- 
दम ही अन्थका जन आधार कहा जा रहा है। “भले प्रकारसे” शब्दसे यह स्पष्ट है कि वर्णत 
तो आत्माका होगा, पर विशदरूपसे अ्रन्य सभी अद्ध वरित हो जावेंगे । 

“समय एवं अभिधीयते” वाक्यसे सरलता व परम करुणा प्रकट हुई है। सारभूत 
बातको पहिले रख देना सरल पुरुषोंका ही काम है। सारभूत तत्त्व समय है, जिसके बारेमें 
' समस्त अध्यात्मशारत्र है। 'अभिधीयते' शब्द तो बहुत ही निर्मेशताका सूचक है । इसका भ्रर्थ 
है 'कहा जा रहा है! | श्राजकल तो लोग जरासा भी काम करें तो अपना गये दिखाते हैं 
“मैंने किया” “मैं कर रहा हूं” आदि कतु वाचक शब्दों द्वारा, परन्तु यह कर्मवाच्यका प्रयोग 
है, इसमें कार्य तो मुख्य र,॥ है और कर्ता गौरा हो चुका, अपने कतु त्वका गर्व इसमें नहीं 
भालकता । वाच्य तीन प्रवारके होते हैं --कतृ त्वाच्य, कर्मवाच्य और भाववाच्य । जिसमें 
मोही जीव तो कतु वाब्यका उपयोग श्रधिक करता है, जेसे मैंने मकान बनवाया, मैं देहली 
जाऊंगा श्रादि। उसकी सभी बातोंमें अहंबुद्धला वास रहता है। निर्मोही जीव प्राय: 
कर्मवाच्यका तथा भाववाच्यका प्रयोग करता है । जेसे यह कार्य हो रहा है, यह मंदिर दिख 
रहा है। वहाँ कषायकी मंदता सूचित होती है किन्तु भाववाच्यमें तो कषायादिक्री श्रधिक 
मंदता सी जंचता है । इसलिये यहाँ पर श्रीमत्पृज्य आचार्य कुन्दकुन्द स्वामीके मुखारविंदसे 
आत्माका वर्णोन किया जा रहा है, यहे शब्द सुननेमें भी श्रच्छा है श्रौर गवंसे रहित है। 
अब समयका स्वरूप बताने वाली पहली गाथाका प्रारम्भ होता है। 

जीवो चरित्तदंसर णाणाद्विउ तंहि ससमय॑ जाण | 
पुगालकम्मपदेसद्वियं च त॑ जाण परसमयं ॥२॥ 

जो जीव दर्शन ज्ञान चारित्रमें स्थित है उसे तो स्वसमय जानो श्र जो पुद्गलकंम 
के प्रदेशमें स्थित है उस जीवको परसमय जानो । भाव इसमें क्‍या भरा ? जो परसमंय 
अवस्था व स्वसमय अवस्थामें रहने वाला है इस एकको समय जानो | एर्क बात यह भी है 
कि लोगबागोंकी समभमें व्यक्त बात जल्दी समभमें झा जाती है और श्रव्यक्त बात देरसें 
समझें आरती है। इसलिये व्यक्त चीजको पहले बताकर बादमें भ्रव्यक्तकां कहना होता है । 
जैसे ये आपको स्कनन्‍्ध दिख रहे हैं और अगर हम आपसे पूछें कि आप परमाणुके बारेमें 
क्या जानते हो श्रथवा उसका कथन करो तो आप यकायक परमाणुके कथन करनेमें 
हिचकेंगे, क्योंकि परमाणुके कथनके लिये सुगम पद्धतिसे स्कंधसे शुरू करना पैड़ेगा | 

पहले यह समभाया जावेगा कि देखो यह स्कंध एक पदार्थ नहीं है, क्योंकि इसके 
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टुब ड़े हो सकते हैं । तब फिर इसके टुकड़े टुकड़े होनेपर जो &तिम अ्रविभागी खंड हो गया 
वह परमाणु है। यहाँ भी पर्यायरूपमें परमाणु जान पड़ा । फिर परमाणु द्रव्य जाननेका 
उपाय कहा जावेगा । 

सामान्य आत्माके जानने के मार्ग--आ्रात्मा ज्ञानियोंके लिये व्यक्त है। सो जो 
श्रव्यक्त नहीं जान सकते उनके लिए क्ृपालु महपि जोवकी श्रवस्था पहिले बता रहे हैं । 
जीव दो तरहके होते हैं-सही पर्यायमें चलने वाला जीव श्र उल्टी पर्यायमें चलने 
वाला जीव । सही पर्यायमें चलने वाला जीव याने स्वसमय और उत्टी पर्यायमें चलने वाला 
जीव याने परसमय | जो परसमयमें श्रौर स्वसमयमें भी ब्मसे रहने वाला एक चेतन है, 
उसे कहते हैं श्रात्मा। जैसे उद्धली टेढ़ी, गोल, सीधी श्रादि दस रूपमें परिएणामती है तो 
ञ्राप इसकी उस असली अंगुुलीको बताश्रो जो कि इन दसों दशावोंमें रहती हुई एक है । 
ग्राप उसे नहीं बता सकते, ज्ञानसे तो जान जावेंगे कि वह मैटर एक ही है जो सीधी 
अंगुलीमें था और टेढ़ी गोल आ्रादि अंगुलियों रूप भी परिणमा, सो जान तो जावोगे, लेकिन 
उसे श्रांखसे नहीं देख सकते । और वह ऐसा भी नहीं है क्रि न हो, कितु इन १० पर्यायोंमें 
रहने वाला एक है भ्रवश्य, और वह ज्ञानपूर्वक देखनेसे ही दिखेगा । वस्तुकी पर्याय एक समय 
में एक होती है | सो क्रमसे यह वस्तु सब पर्यायोंमें है । 

एक बुढ़िया थी । वह रंहटा चलाती थी । एक बार उसका तकुवा टेढ़ा हो गया 
सो वह उसे ठीक करानेके लिये लुहारके पास गई और बोली कि मुझे इस तकवेकी टेढ़ 
निकलवानी है | लुहारने कहा टेढ़ निकलवानेके दो टके लगेंगे। बुढ़िया वोली ठीक है, मैं 
दूँगी | लुहारने टेढ़ निकाल दी और बोला कि अपना तकुवा जो और मुझे दो टके दो। 
तब बुढ़िया बोली, तुमने जो इसकी टेढ़ निकाली है वह मुझे दे दो और अपने दो टके ले 
लो, क्योंकि मैंने तो टेढ़ निकलवानेके दो टके मंजूर किये थे, सो तुमने जो टेढ़ निकाली है 
सो मुझे दे दो । जैसे आप अपनी. टार्चमें मसाला डलवाते हो तो दुकानदारसे पुराना 
मसाला ले लेते हो, यदि लुहार उसे ट्रेढ़ देनेके लिए तकुवाकों फिर टेढ़ा करे तो टेढ़ा करने 
के टके नहीं ठहरे थे, टेढ़ निकालने के ठहरे थे । बात क्‍या है ? तकुवा यहाँ माननेमें 
स्थायी मैठर है और उसकी पहले टेढ़ी अवस्था थी, उसका तो तिरोभाव हो गया और 
सीधी पर्यायका आविर्भाव हो गया। तकुता दोनों अवस्थामें एक है। आत्मामें परसमय 
अवस्था विलीन हो जाती और स्वसमय श्रवस्था उद्भूत हो जाती है। दोनों पर्यायोंमें 
आत्मा वही एक है। समय स्थायी है, स्वसमय व परसमय अवस्थायें आ॥्रात्मा त्रिकाल 
व्यापक एक है। यही समय है । | 

प्रत्येक पदार्थ प्रतिसमय किसी एक अवस्थमें ह-- इस तरह हत्येक आत्मा एक-एक 
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आत्मा है । ग्रेबःएक आात्मांको -ले लो वह :१रसमयमें भी स्थित था, अन्न स्वसम्र्यमें है 
दोनोंमें द्रव्य एक है । ऐसे -अन॑तानन्त जीव हैं जिन्होंने परसंमपपना-अब.भी नहीं छोड़ा, है 
और ने छोडेंगे १ तो परंसंमयपना : भी :प्रति- समय होता रुहता है, सो .उ्े- अ्रतन्त परसमय 
 भ्रवेस्थाग्रोंमें जीव एंक है इस गाथामें कहते हैं. कि जो जीव. निज. दर्शन, ज्ञान, चरित्रमें 
स्थित हो उंसे स्वसमय कहते- हैं -और-जो- पुदुगल -क्ंभंके. उदय से होने वाले राग ह्वेष' मोह 
- आदि नामोंमें स्थित हो' उसे-परसमय: कहते हैं. ...इस. गाथाका उद्दिष्ट भाव है कि 
स्व्समेय और परसमयमें स्थित हो उसे: -समय कहते हूँ । । - 
। प्रत्येक कार्य श्रद्धा ज्ञान चारित्रसे होते हैं--श्रात्मा (समय) का स्वभाव दशन ज्ञान 
चारित्र है। आप-कोई भी कार्य ले लीजिये, प्रत्येक काममें श्रद्धा, ज्ञात चारित्रकी आवश्य- 
- कताो  श्रांती है] बिना श्रद्धा, ज्ञान; चारित्रके.न पाप होता है और न पृण्य होता है । आप 
पाप करेंगे तो जब, भ्रापकी उसमें श्रद्धात हो जावेगा. कि यही हित है तभी श्राप उसे करेंगे 
शझौर-ज्ञानं भी हो कि यह काम कैसे किया जाता-है श्रादि और चारित्र तो इसका शीघ्र हो 
जांतां है। काय छूपमें प्रवृत्ति करना सो .चारित्र है। यहाँ यह-वस्तु है कि वह मिथ्याश्रद्धा 
: भिथ्यान्नान सिथ्याचारित्र है। बिता- श्रद्धा, -शञान, चारित्रके रोटी भी तैयार नहीं होती है। 
. ज्ञान न॑ होता तो वह रोटी केसे “बनाता और कंसे सेकता और उसवत उसने चारित्र किया 
- थाने बंसानेका कार्य कर दिया: तो: रोटी बन गई.ै. जहाँ श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र होंगे वहींपर 
- संसार और मोक्ष होंगे । यहाँपरं दर्शन ज्ञान-चारित्र सामान्यसे दिये हैं किन्तु उनमें स्थितिका 
तात्पय संम्यस्दर्शन, ज्ञांन, चारित्रेसे.है ॥ जिस. एक गुणकी अ्रतन्त पर्यायें. चलती हैं वह दर्शन 
चारितन्रः यहाँ लिया गया है. । ट 
श्र: आचार्य अमृतचंद- जी सूरि कहते हैं .कि यहाँ समयका लक्षण शुरू किया जा 
रहा. है । कोई श्रोता वंहाँपर प्रश्न करता है कि आप .जीवकी विशेषतायें तो कहने लगे, किन्तु 
पहले श्राप यह तो बताओ कि जीव .है या नहीं .? तो पहले सिद्ध करते हैं कि जीव है। . 
लीच वास्तविक पदार्थ है--जीव है.।. कैसे? .. सत्तासे । जिसमें सत्ता है-वही है. है 
_ मानो कोई चीज है । जीवकी सत्ता है। कैसे ? जिसमें उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य पाये जावें वह 
: चोज है, जो बने बिगड़े और बनी रहे वह-चीज है और वह सत्‌ है। झगर इनमेंसे. एक भी 
चीज न रहे तो वह सत्‌ नहीं, वह-चीज नहीं है । क्योंकि ये तीनों चीजें अविनाभावरूप हैं । 
: जिनमें ये तीनों पायें जावें वही चीज हैं, : वही सत्‌ है । ये. तीनों चीजें आप. -अपनी आंत्मामें 
भी देख लो । आप पहले कुछ-भौर -थे,. श्रब मनुष्य हैं:। “तो, जो-प्र्याय पंहिले भव की थी 
. उसका तोः व्यय हो गया-झौर इस - मनुष्यपर्यायका .उत्पाद-हो गया । दोनों पर्यायोंमें आत्मा 


समयतार प्रवचन उधम पस्तक 
नही एक है | है पुरापरिशामनतों लगाना नथा है “व अनुष्य हैं, किन्तु 
जो श्राप दो हिले थे क्ष्या नही श्राप भी हैं ? क्ष्या ? )र अब भी श्राप मनुष्य 
ही हैं, तो वने भी विग| भी श्रौर बे है तो श्रापें तीनों बातें, 'उत्पाद, 
"्यय, धौव्य हैं 'भी हष्टान्त श्रम जल्दी समभनेक्षे गरिके ही हे दिये गये हैं । 
अत्मातों बहुए है भौर वह भी ति । 7क, कभी सनृष्य, कभी देव 
कभी सिद्ध । पे्याय । हु सिद्ध पय पता यह है #$ पद्ध पर्यायक्रे बाढ़ 
ऊर नरक त्िय॑: वे देव-... इनमे के ये नहीं होते तो इन सबसे गया हा 
"प्‌ एक है वहां तो जप परिणाम | 
बिगड़े, बना रहे वह पेसु है आपकी) परल घरू बोली । ३ शब्द ठीक है 
कि जो बन है, बिगड़ता है, फिर ३) बना रहता है “है “है” । देखो भैया । यह सत्ता 
तिलक्षणा है । जिसमें बातें हो तह सत्‌ है। परस्पर अ्रविनाभावी हैं। जो बनता 
है वह विगड़ता ता अ्रवश्य है । जो बिगड़त: वह बन गा रहता अ्रवद्षय ६ 
बना रहता है वह बनता व दि. गड़ता श्रवश्य है । बने विना विगड़न बना रहना नहीं । 
गड़े विन ” षेना रह नहीं | बने २ बिना वरना, विगड़ना नहीं । यद्यपि जो 
बन नेका नह बिगड़ने, रहने नहीं, जो दि गड़नेका स्वरूप है वह बनने, 
विभड़नेका ते ीं, जो ब रहनेका बनने बिंगड़नेका नहीं । फिर भी जा बनना है 
तह बिगड़ना वे बना रहना है | जो विगड़ना चही पना, बना रहना है । बना रहना 
वही बिगड़ना व नना है। अब भर देखलो आप वनते हैं, बिगड़ते शोर बने रहते हैं 
आपमें ये तीनों ीजें हैं कोई पचधत कि यह बात पत्तामें कहांसे आ गई? कहते ह 
तस्तुका सत्तासि: ही यह स्वभाव है, यह श्रनादिसे चली आ्राई है । हमारा काम 
तो बताना है, सो तो व का्‌ व्‌ देते हैं जैसे सहएियोंकी । वस्तुका । 
स्वरूप श्वर्म इसे श्राप देखलो, कोई ले आओरो, उसमें स्तु 
इतना धर्म है, अं इतना शभ्रध है गया हम तो गवाह है | किन्तु हेसें श्राजकल 
वाह मत्त समभना कि प्राजकलके वाह तो जरा सी देरमें जरासे लोभमें 
पवार हो जाते है। का 
श्रात्मामें जो देशन, शान, चारित्र है सो वह तो है और राग ढेष, मो, 
आदिक जो हैं वे अधर्म हैं। जो दक्ष जान, चारित्र रहता है से पेसभय है और 
जो राग, देष, मोह आदिकमें रेहेता है बढ़ परसमय है । . से समयंसार हाथ भ्रन्थमें उसी 
का कथन है आत्मा पेड़, हाथी, चींटी, हैम आप और सिद्धप्रभुमें साया: 
वीतराग प्रथु आचार्य श्री उन्दकुन्द स्वार्म ने महा! 
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लोगोंको उस महान ग्रस्थका सुरुने या अध्ययत्त करनेकी फुरसत न हो तो यह कितने खेदकी 
बात है ? भैया ! इस आात्माका बल्याण ज्ञान बिना नहीं हो सऊता है। छहढालामें श्री 
कव्रिग्र दौलतराम जी ने स्पष्ट कहा है कि, ज्ञान समावत न आान जगतमें सुखकों कारन । 
इह परमामृत जन्म जरा मृतु रोग निवारन ॥' इस जगतमें जीवोंको सुख देने वाला ज्ञानके 
बराबर दूसरा कोई पदार्थ नहीं है। यह ज्ञान ही उत्तम श्रमुतके समान है| इस जानामृतके 
पंने से ही, जन्म जरा (बुढ़ापा) और मरण जो तीन भयानक रोग है, दूर भाग जाते हैं.। 
इसलिये हमारा और आपका सर्वेप्रथम कर्तव्य है कि ज्ञानप्राप्ति करें जिससे अपनी शआ्रात्मा 
का कल्याण हो । | 

यहाँ श्रीमत्परमपुज्य श्राचाय अमृत न्‍दजी सूरि आात्माके विशेषण बता रहे हैं किन्तु 
इसके पूर्व श्रोताने उन्हें बीचमें मानों टोक दिया कि हे स्वामिनर ! पहिले तो आप हमें पुनः 
यह बताइये कि जीव है भी या नहीं ? आरात्माके विशेषण तो बादमें होते रहेंगे । 

तब पृज्य श्री अ्रमृतचन्‍्द जी सूरि कहंते हैं कि वह जीव है, वह सत्तारूपसे अनुष्यत 
है, क्योंकि उसमें उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य, तीनोंका अ्रभेद है वह जीत्र सत्‌ है। सतत वही होता 
है जिसमें तीन बातें पाई जायें। जो बने, बिगड़े शौर बना रहे वही वस्तु, पदार्थ याने 
चीज होना है श्रौर जिसमें इन तीनमें से एकका भी श्रभाव दो वह चीज नहीं हो सकती 
है । प्रत्येक वस्तुमें बनना बिगड़ता और बनता रहना--ये अ्रविनाभावरूपसे रहते- हैं । 

एक भ्रामको ले लो । श्राम जब पेड़ोंमें श्राता ही है, वह बिल्कुल छोटी सी अवस्था 
में होता है और वह काला रहता है|. जब कुछ बढ़ता है तब उसमें नीलापत श्राता है और 
फिर हरापन इसके बाद पीलापन और फिर लाल होता है। तो जब वह कालेसे नीले रूपमें 
आता हैं, तब उसका कालापन हटना यह तो विगड़ना और नीलेपनमें आना यह बनना है 
भ्रोर वह रूप सामान्य बना भी रहा है। इस तरह प्रत्येक वस्तुमें तीनों चीजें श्रविनाभाव 
झूपसे हैं। जो लक्षण बननेका है वह बिगड़नेका नहीं, फिर भी बनता बिगड़ता एक साथ 
है। आत्मामें भी ये तीनों चीजें पाई जाती हैं। 

आत्माका असाधारण गुख--इस तरह पहिले आत्माको सत्‌ सिद्ध भले प्रकार कर 
दिया, भ्रब उसमें ज़ो अ्रसाधारण गुणा है उसे कहेंगे । देखो भैया ! महापुरुषोंकी वाणो बहुत 
रहस्य लिये होती है। यहां यद्यपि सत्तासे श्रनुस्यृत कहा, किन्तु इसके साधारण गुण सभी 
समभ लेना। जैसे साधारण गुण ६ बत,ये हैं--श्रस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व, अगुरुलघुत्व 
प्रदेशवत्व, प्रमेयत्व | सो ये सब हों तब सत्‌निर्वाध है । मान लो, अस्तित्व धर्म ही माना 
तो वह अस्तित्व तब तक नहीं हो सकता कि जब यह व्यवस्था न हो कि वह अपनेमें तन्‍्मय 
है, परसे भिन्‍त है, सो स्वका उपादान व परका दान करना ही वस्तुत्व है | वस्तुत्व माना तो 
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वह तब तक नस्तु नहीं जब तक श्र्थक्रिया उसमें न हो; सो श्र्थक्रिया होना द्रव्यत्वका काम 
ऊेर रहा। श्रव वह परिणमे तो सही, लेकिन अटपट किसी हप परिणमे तो वह नष्ट ही 
होगा, सो अ्रपने अन्‍य रूप-परिशामना भौर गुणोंका भी अपने-अपने गुशारूप परिणमना आ्राव- 
व्यक है यह अगुर्लघत्वका काम हुआ । यह सब नि राश्चय हो नहीं सकता, सो मदेशवत्वने' 
पाश्रय किया | इतना होनेपर भी प्रमेयपना नहीं हो तो क्या व्यवस्था हो, सो प्रमेयत्व श्राप- 
तित है | इस तरह ६ पाधारणा गुसोंकरि सहित यह प्रात्मा नामक पदार्थ है । परन्तु भैया 


ज्ञान दर्शन गुणवरे शक्तियां और व्यक्तियां-. ज्ञान, दर्शन दो तरहके हैं । पहला 
तो सामान्य ज्ञान श्र दूसरे विशेष गान | इसी तरह स मान्य दर्शन व विशेष पिशेन । सो 
सामान्य ज्ञान तो प्रत्येक जीवके होता है । गायके': बैलके, #नुष्यके, ' दवा ओआदि' सभीक्े 
सामान्य ज्ञान होता है । डदका वह सामान्य शान त्रिकालमें एक वही रहता है किन्तु विशेष 
शानमें तारतम्य है, परिणति है । सामान्य गान तो हमेशा प्रकट है वह कभी अग्रकट रूपसे 
नहीं है, चाहे कोई दे या न देखे । उसका -विज्ञेष ज्ञान पथ और उसके आवरणकी तरहसे 


“ही । डंसे सूर्य कला है और उसके आवरण, बादल उसके ऊपर आकरके उसे ढक लेवें 
तो उसवा प्रवाश जाता रहता है आर आवरर के भीतर 8ैरा प्रकाश रहता है। इस तरह 


- संमयसार प्रवचन श्रथम पुरुतक । ७७ 


.. ज्ञान नहीं | आंत्मोपंर आवरण झा जानेपर भी ठो सामान्य ज्ञान. है वह उसी तरहसे प्रका- 
- शित रहेंगा, और उसका विशेष किसी त किसी रूपसे बाहर निकलता ही रहता. है । 
: “सामान्य रूपसे दर्शन, ज्ञान इस झंत्मामें हमेशा प्रेकाशमाने है। वर्योकि झ्रात्मों उतन्यस्वरूप 
5 हैं । जिसमें दर्शन ज्ञान है वही चैतन्य आत्मा है | इस आत्मामें श्रननन्‍्त गुर हैं किन्तु वे गुण 
.. बिखरे नहीं हैं। ह 
ऐ संब एकमें अभेद हें-“-देखो, सब गुंणोंका स्वरूप स्यारा-त्यारा होकर भी एक 
: गुणक प्रभाव समरत गुणोंमें रहता है । आंत्मामें ज्ञान, दर्शन, श्रद्धा, चारित्र, सूक्ष्मत्व, अगुरु 
लघुत्व भ्रादि अनन्तगुरा हैं । जैसे सृक्ष्मत्व है, उसके प्रभाव या पर्याय श्रनन्त गुणोंमें हैं । 
. जैसे ज्ञान सूक्ष्म, दर्शन सूक्ष्म आदि | इसी तरह सूक्ष्म है, वह अनन्त गुरणोंके ज्ञान रूप है 
उसके भ्रनंत भ्रविभाग प्रतिच्छेद हैं और एक श्रविभाग प्रतिच्छेदमें श्रनंत रस हैं और एक 
' 'रसमें अ्रनंत प्रभाव हैं ऐसा अचित्य श्रात्मा एक अंखण्ड वस्तु है। उसके कभी भी. खण्ड 
याने टुकड़े नहीं हो सकते । शआरात्मा अपने स्वरूपसे अलग नहीं हो संकती है। श्रात्मामें 
' जितने भी गण हैं वे 'लक्षणसे एंक दूसरेके रूप नहीं हो सकते हैं, वे न्‍्यारे न्यारे लक्षण 
' वाले हैं। किन्तु एक गुरामें सभी गुण मौजूद हैं। साधारण गुणोंकी अ्रमन्त शक्तियां हैं, वे 
: सभी ज्ञानमें मौजूद हैं। श्रात्मामें तिर्यक्‌ पर्याय भी ग्रनन्त हैं और ऊध्वेता पर्याय भी अनंत 
: हैं, इस तरहं ज्ञान अनन्त गुणंमय है और सब गुरणोंमें सार है। श्रात्मामें ऐसे सभी गुरा हैं 
किन्तु उनके ऊपर ध्यान नहीं देकर दंशेन और ज्ञान जो आात्माके शअ्रसाधारण बुरा हैं 
. ' उनको ही कह रहे हैं। लोगबाग ज्ञानको शब्दमें' देखते हैं, श्राखोंसे देखते हैं किन्तु वह न. 
' शब्दसे और न श्राँखोंसे ही प्रकट होता है, दिखाई देता है,. किन्तु वह ज्ञान आत्मशक्तिसें ही 
“प्रकट होता है । 
“ : रागादिसे भी चंतन्यका अंजुमान होता हे--देखो भैया, तुम्हें आत्मामें जो रागादि 
. मालूम होता है वह भी ज्ञानमयताको सिद्ध करता है। कमरेमें एक कोनेमें दिया रखा है 
' आप कमरें के बाहर हैं, आपको कमरेका दरंवाजा दिख रहा है, दिया नहीं दिखता है, कितु 
. जब आप दरंवाजेसे देखते हैं तो आपको सामनेके सारे प्रकाशित पदार्थ दिखते हैं। तब आप 
“को यह-झ्राभास होता है कि यहाँ दीपक है, इसलिये कि यहाँ प्रकाशित पंदार्थोका -ज्ञानं ही 
रहा है। पंदार्थोका स्वरूप दींपक तो नहीं है कितु वे दीपवकको निमित्त पा करके प्रकाशमान 
हो रहे हैं। इसी तरह राग हेष आदिक आत्माके गुण नहीं, कित फिर भी वे ग्रात्मामें श्रा 
गये, सो वे आत्माकों बता देते हैं। जैसे बच्चोंको पढ़ाया जाता है कि जो राग ह्ेष करे 
खावे, पीचे श्रादि सो जीव है। कहीं यह जीव नहीं है, फिर भी ये बात जीवके होनेपर ही 
है । हमारा दर्शन ज्ञान तों हमेशा 'उंदीयमान रहता है। परंत उसपर दृष्टि दें तों वह 


् पमयसार प्रवचन थम प्स्तक 
उस्यरहष्टि है जिसको इस अत्यन्त पासके उहेज तत्त्वपर भरी देष्टि नही पहुंचती, वह पर- 


पमय है। देखो भैया । / शान सभीको है । श्रभी ईं झ्रात्माको गी भान वाला न 
हो, तो व, जब देखे कुत्ताको या बेलको पीट है तो वह कहता है (क्षि 
भंया इसे मत सारो | है भीतको ५३ तो कोई दया हैं। कहता है 
" प्रीटो। है क श उसे चैतन्य गड़का ध्यान । थे 'गादिक होते है, ३ सावित 
करते है यहाँ चे ह्‌ “मिरसनिभभर है और यह ऐसा अ्रपना अर भव 
ने कर पाये तो हट पर गहीं है | यह श्रात्मा चतन्यस्वरूप है, श्रात्माके 
अतरमें दश्न शान सदा प्रका शम विशेषशणसे ग अ्मृतक्तदर  सरि यह सिद्ध 
कि आत्मा और दे है । 
टप्मा अन्त छा दनिसे धर्मी है, 2८ है।><अ आगे कहते है | 
आत्मा प्र माधिरूदै चोतमानद्रव्यत्व? है । श्रन॑त पर्मोके हरा अधिरूढ़ एक 
धर्मी यह आत्मा है तभी में द्रव्यत्व श्रकट है। 
देखो, श्रभी आत्पायें पाया था कि दर्शन, ज्ञान लेकिन इतना बता 
देनेसे श्रात्माका ही हो पाया एक देश प ज्ञान नहीं हो पाता है । जैसे 
एक हाथी पानी में है उसकी सृछ बाहर निकली है, सड भात्रके देखनेसे रे 
हाथीका ज्ञान नहीं हो सकता जिसे कि हाथीका ज्ञान हीं है । जिसे हाथीका ज्ञान 
तो सं पने हाथी पहिचान ही लिया | 'स्पि सभी पूर्ण है अपना स्वभाव 
नहीं छोड़ता, यह हमारे गी कृपा है । निज ह्रग्यवी भी हमारे ऊपर कि बढ़ 
भी श्रपना स्वभाव न छोड़ता । इस प्‌ आत्माको जाने बना ज्ञान ३ भा समभमें ने 
आवेगा | एक पुरुषसें अनत धर्म विद्यमान । जे किसीका » और वही पिता 
भा है, उस 3नपना भी है। गाता पिक्त, थे पंत धर्म उसमे है जरूर; लेकिन सलसें 
तह एक है । उस पूरे परुषको जाने बिना हम पिता शा. कोई एक “का भी हम भज्ता व 
१ परिचय नहीं कर पकते । आजा अहाराजकी हमारे ऊप कपा है कि जो 
ने पुभव किया वह शब्द द्वारसे वकी श्रात्माका संस रहे है। भैया । ञ्र 
तक अनंत भव तारण किये और उन्हें व्यू दो या, वे ए' पके कार्यमें न ीं 
आ रहे हैं, और अगर आपने अब भी अपनेको नहीं देखा, नहीं तो यह भी यों 
ही बीत जावेगा । 


करो । श्रपनी दया अवश्य कर लो, नहीं तो जैसे स+ नव व्यतीत हो ग 
7 कक बुद्ध नहाशय जावभाजी जरोदनेमें निपुणा है, सो जिस दिन उनके गांव 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक जद 
का बाजार लगता है सो पड़ौसी लोग उन्हें पैसे देते जाते हैं कि हमारे लिये भाजी ले देना 
श्रीर वह वृद्ध महाशय सभीका श्ञाक भाजी खरीद देते हैं, फिर अन्तमें उन्हें सड़ी गलो शाक 
भाजी मिलती है और वे उसीको रख लेते हैं, तो इसमें उनकी चतुराई नहीं है । हां, वे 
चतुर थे तो पहले अपनी शाक भाजी अ्रच्छी ले करके श्रपने भैलेमें रख लेते तब बादमें 
दूसरोंकी खरीदते, इसमें उनकी <.तुराई थी | इसी तरह आत्माने दुनियाकों देखा, दुनियाको 
पहचाना किन्तु वह किसके लिये ? यदि उस श्रात्मामें धर्मत्व-वुद्धि पैदा नहीं हुई तो सब 
व्यर्थ है । जान लिया कि स्वयंभ्ूरमणसें बड़ी अवगाहनाके जीव हैं, क्या फायदा खुदका हुआ 
अगर उसमें यह भाव उठता कि आत्मज्ञानके बिना, यह आत्मा ऐसे क्षेत्रोंमें (देहोंमें) घूमा 
और नाना प्रकारके वष्ट सहे, अ्व तो. इसका कल्याण करना चाहिये तब तो ठीक था, कुछ 
लाभ था | वाह्य_वस्तश्रोंसे क्या प्रयोजन, हमें तो श्रपत्ता कल्याण करना है, यदि हम अपने 
को नहीं पहचान पाये तो इन वाह्म वस्तुश्रोंका ज्ञान करना बेकार है । इसलिये विार करो 
ग्रौर अपनी आात्माको देखो । 
अपनी व्यवस्था तो ठीक कर लो--एक बाबू साहव थे । व्यवस्थाका कार्य करनेमें 
बहुत ही निपुणा थे। एक दिन उनका भाव उठा कि अपना कमरा सजाना चाहिये, प्रत्येक 
वस्तुको ठिकानेपर रखकर उसका स्थान निश्चित कर देना चाहिये । सो उन्होंने घड़ी, छड़ी, 
दवात अपने-अपने स्थानपर रख दी और घड़ीके नीचे लिख दिया घड़ी, छड़ी भी स्थानपर 
छड़ी रख दी और उसके नीचे लिखा छड़ी, कमीज टांगनेके स्थानपर लिख दिया कमीज, 
इस तरह करते रात्रिके नो बज चुके । श्रब बावू साहबकों नींद आने लगी और वे श्रपने 
पलंगपर लेट गये, सोते समय उन्होंने पलंगपर भी लिख दिया मैं” । 
जब सुबह ॒वावू साहब सोकर उठे तो देखा कि सब चीजें अपने ठिकानेपर हैं या 

नहीं ? सो उनका निरीक्षण किया; सभी चीजें यथास्थानपर पाईं। किन्तु जब पलंगके 
ऊपर तिगाह गई तो उसपर लिखा था 'मैं', सो वे उप्त 'मैं' को तलाश करने लगे, छड़ी 
उठाकर भाड़ पोंछकर देखा, लेकिन उन्हें वह 'मैं'न मिला, तब उन्होंने श्रपने नौकरकों 
वुलाया ध्रोर उससे कहा कि देखो भाई मैंने रातको सभी चीजें ठीक करके रखी थीं सो 
ओर तो सब अपने स्थानपर मिल गई हैं, परंतु इस पलंगपर "मैं! था सो वह नहीं मिल 
रहा है। देखा हो तो बत्ताओ । नौकरको वादू साहवकी वातोंपर हंसी आ्राई | बाबूने सोचा 
इससे देखा होगा तभी तो हंसता है, उसको वह डांटने लगा | नौकर बोला यह “मैं! झ्रापकों 
बता दूंगा, आप निश्चित होकर भोजन कीजिये और ब्लाराम कीजिये । बादू साहव बोले 
भाह भोजन तो करता हूँ लेकिन वह “मैं? सुके बता देता । बाबू साहब भोजन कर आराम 
कर रहे थे, तभी नौकरने कहा कि वावू साहब श्रव श्राप यह देखो कि वह 'मैं? पलंगपर है 


हे 


घ० समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 
या नहीं । बाबू साहबको "मैं! मिल गया । सो देखो भैया ऐसी जिसकी श्रचेत अ्रवस्था है कि 
खुद तो है और खुदकी तलाश नहीं कर पाता अ्रथवा खुद तो ज्ञान आनन्दका पुज है किन्तु 
ज्ञान श्रानन्दकरो ढूढ़ता दूसरी जगह है तो वह बात कुछ कामकी नहीं । जो दुःख होंगे वे हम 
ही को तो । इसीलिये ऐसी व्यवस्था तो करो जिससे अपनेको पहिचान पाओ्रों । श्रपने श्रापको 


ह ह! देखो कि मैं ऐसा हूं, विचार करो श्रौर श्रपने आपकी श्रात्माको श्रपनैमें देखो । 


हमारा प्रियतम चेतन्य ही है--श्रात्मतत्त्व ही हमारे लिये प्रियतम ज्ञेय है, हमें 
उसीको जानना चाहिये । दुनियाकी चीजोंको हम जान पायें श्रथवा न जान पायें, उनसे हमें 
क्या ? हमारे लिये तो आत्मतत्त्व ही शाइवत है ऐसा ज्ञान करो । वैसे तो दुनियामें जितने 
भी पदार्थ हैं (होते हैं), वे सभी शाश्वत हैं । कोई भी नष्ट नहीं होते, किन्तु उस ध्रूव तत्त्वकी 
श्रद्ा न हो और वर्तमान पर्याय ही सर्वेस्व जंचे तो उसकी परमार्थ दृष्टि कहां हुई भैया ! 


, जब तक ऐसा विचार नहीं करोगे कि हमारे अन्दर आत्मतत्त्व ही जाइ्वत है तब तक 


कल्याण नहीं होगा । 

हां एक बात ग्रवध्य है कि श्रद्धा श्रात्मतत््वकी ही कर लो, तो सभी ज्ञान श्रद्धाके 
पोषक और आनन्‍्दके कारण बनेंगे। सो भया ! अनन्त भव तो बीत गये भ्रब इस एक भव 
को आत्मोद्धारके लिये ही, समझ लो । देख लो भैया ! खुदका विलास | श्रन्यथा फिर असेनी 


हो गये तो सब गुड़ गोबर हो जावेगा । 


इस ग्रन्थमें आपके ही गुण गाये जा रहे हैं-इस ग्रन्थमें आपकी ही बात कही जा 


ह रही, इसलिये बातकों सावधानीसे सुनो । क्योंकि जब कोई अपनी प्रशंसा करता है तो उसे 


सावधानी और शांतिसे सुना जाता है, सो इस ग्रन्थमें भी श्रापकी प्रशंसा होती है और यही 
प्रशंसा हितकर है लोकमें, जो आपको प्रशंसा होती है वह अहितवो होती है एवं कुछ स्वार्थ- 
वश की जाती है, किन्तु यहांपर जो यह प्रशंसा बी जा रही है वह आपके लिये हितकारी 
है । यह बड़े सोभाग्यकी बात है कि आपकी प्रशंसा श्रीमत्पूज्य आचाये कुदकुद प्रभु और 
पूज्य आचार अमृतचन्द जी सूरि कर रहे हैं। लोग बाग इसके लिये तरसते हैं कि हमारी 
प्रशंशा कोई बड़ा पुरुष करे । यहांपर जो आत्माका वर्णन है 'वह श्राप लोगोंकी ही प्रशंसा 
है । पहले बताया था (सिद्ध किया था) कि आत्मा उत्पाद, व्यय श्रौव्यसे युक्त है सत्‌ - है । 
इसके बाद कहा कि वह चैतन्यरूप है । श्राज उस आत्माका बेभव बताते हैं । 

आत्माका अनन्त वैभव--आत्मामें श्रनादि अ्रनंत शक्तियां हैं, अनंत गुण हैं । श्रनंत 
गुणोंकी श्रन॑त पर्यायें हैं। यहांपर एक जिज्ञासु भाईकी एक चर्चा है कि आत्माक्री जितनी 
भी शक्तियां हैं वे सब एक साथ पाई जाती हैं अथवा अलग-अलग ?. कहते है कि आत्माकी 
जितनी भी शक्तियां हैं वे सव एक साथ पाई जाती हैं । अवस्थायें .तो ऋमसे होती हैं, किव्तु 


. समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक नि 
- शक्तियां एक साथ होती. हैं | संभी शक्तियोंकी वर्तमान पेरिशतियां भी एक साथ हैं, समस्त 
.. शक्तियोंकां वर्तमान विकास युगपत्‌ है, भूत व॑ भविष्यद्‌ विकास एक साथ नहीं है। .. ... 
| कोई. पुरुष - पांच भाषाश्रोंका ज्ञाता हैं, जब वह हिन्दी बांच रहा है, वह रह है तो 
. . उसे उस समय प्रन्य चारों भाषांश्रोंका भी ज्ञान है उनको उसे विस्मरंण नहीं है, इंप तरह 
 आ्रोत्मामें, देन भाव आदि सभी गुण एक साथ मौजूद रहते हैं, दृष्टि चाहे एकपर रहे। 
. 'शोत्माके वर्रानमें जैसे कहते हैं कि दर्शन ज्ञान चारित्र है, थे आ्रात्माकी शक्तियां हैं और 
. . उनका एक साथ गअंनंतकाल तक संत्त्व हैं। श्रात्माकी सर्वशक्तियोंमें तन्मय है। श्क्तियोंक 
. +बरूँप पृथक पृथक है, सत्त्व पृथक पृथक चंहीं । | 
. /« “आत्मामें शक्ति ओर परिणमन दोनों हें--शक्ति तो सामर्थ्य याने स्वभोवकों कहते 
हैं; वह तो अनादि अनंत स्वत:सिद्ध एकरूप है। उसकी प्रत्येक समयमें वृत्ति रहती है, वही 
: प्रति समेयकी भिन्न-भिन्न अ्रवस्था है। सामर्थ्यको भेद दृष्टिसे देखेनेपर भ्रनंत सामथ्य हैं 
इन्हींको गुणा 'कहते हैं । सो गुण तो अ्रब युगपंत ही हैं भ्रर्थात्‌ उनकी श्रक्रम प्रवृत्ति है. श्रोर 
. * श्रंवस्थाओंकी अर्थात्‌ पर्यायोंकी प्रवृत्ति क्रमसे है, क्योंकि पर्याय प्रति समयकी वर्तनांका नाम 
5: - भैया! अपने स्वेभावकी अनुभूति होना संबंसे बड़ी विभ्ूति है भौरं यहीं स्वांनुभूंति 
परम . देवता है । 
.. कोई लोग दुर्गा, काली, चन्द्रधंष्टा, भंद्रकाली आअ्रादिको मानते हैं सो वह सब क्यो 
है ?”' किस देवताका संकेत' है ? सबसे पहिले लोग इन शब्दोंसे क्या जानते होंगे भौर झ्राज 
इसका क्‍यों रूप माना जानें लगा है ? गंहराईसे विचारें तो इनके शब्द हीं रहस्य बता देते । 
: दुर्गा कहते किस्म हैं ? दु:खेल गम्यते प्राप्येते या सा दुंगा। जो बहुत ही कठिनाईसे प्राप्त हो 
उसे कहते हैं दुर्गा ॥ सो यह आरांत्माकी अनुभूति ' कंठिनाईसे प्राप्त है। दुर्गाकी लोग अब दो 
: रूपसे आराधना करतें हैं, एक'तों शक्तिरूपसे, दूसरे-देत्य असुर आ्रांदिको संहार करने वाली 
मूतिके रूपसे यह आत्मा भी अनंत ' शक्तिवाली है। इसकी स्वानुभूति जब इसे हो जाती है 
तब यह भी राग द्वेष आदि बड़े बड़े राक्षसोंका नाश कर देती है। सो इस दुर्गाकी उपासना 
. करो, /जब तक आत्माकी स्वानुभूति नहीं होगी तब तक सुख नहीं मिल सकंता |... 
_ अपनेको जानकर फिर छुंछ भी ज्ॉनों---जब तंक. झाप अपना बंडुप्पन नहीं जान 
“ पावोगे तब तक आप अपनी आात्मोका कंत्याण नहीं कर सकते । आप दुनियांमें चले जावों 
- सभीको. देखो किन्तु जब तक यह ज्ञान नहीं हुंआः कि यह मैं ही अपना पूरा जिम्मेंवार हूँ 
.... भर कोई नहीं, तब तक सत्य शरणागंत नहीं हो संकता ।- मेरी निर्मलता ही मेरी रक्षिकां 
हैः।. इस अतीतिके बिता बांहरमें किन्हींकी मानों वह संब परिश्रम मात्र है|. 
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एक आदमी बहुत व्यसनी था, एक दिन उसकी पत्नीने कहा कि तुम मेरी एक 
बात मानो, तुम और तो कोई भी. बात नहीं सुनते और न. मानते हो । वह व्यक्ति बोला 
कौनसी बात है ? स्त्रीनें कहा कि ये जो अपने घरमें भगवान हैं . सो तुम इनकी रोज पूजा 
करके २४ घंटेके लिये पाप छोड़ दिया करो। एक मूर्ति भी दे दी। सो वह श्रादमी ऐसा 
करने लगा । इस तरह उसकी प्रवृत्ति पाप कर्मोस्ते, व्यसन्रोंसे हट गई । एक दिन वह मूतिकों 
चावल चढ़ा रहा था कि इत्तनेमें ही एक चूहा श्राकर उन चावलों को खाने लगा, सो उसने 
ऐसा सोचकर कि यह ही बड़ा है, ये कुछ नहीं सो प्रतिदिन चूहेकी पूजा करने लगा । एक 
दिन चूहे पर बिल्ली भपटी सो उसमे बिल्लीको बड़ा मानकर विल्लीकी पूजा शुरू की । कुछ 
दिन बाद बिल्लीके ऊपर कुत्ता क्रपटा सो ऐसा कहकर कि यही सबसे बड़ा है उसीकी पूजा 
करने लगा। कुत्ता उससे खूब हिल-मिल गया । सो एक द्विन कुत्ता रसोई घरमें चला गया 
सो वहाँ उसकी स्त्री ने उसे बेलनसे मारा । तब कुत्ता िललाता आवाज करता हुआ वहाँसे 
भागा | तब वह श्रादमी बोला कि इन सबसे बड़ी तो मेरी श्रौरत है, सो सबेरा होते ही वह 
ओऔरतसे बोला कि त ही सबसे बड़ी है। वह प्रतिदिन औरतकी पूजा करने -लगा । इस त्रह 
पूजा होनेसे भौरतकी कुछ घमंड आ गया । एंक दिन दालमें नमक कुछ ज्यादा था सो 
आदमीने उस अपनी औरतसे कहा कि इसको खारी क्यों कर दी ? तब स्त्री बोली कि एक 
दिन( ज्यादा हो गया तो क्या करू थोड़ा गर्म पानी-डाल लो। आदमीको जोरकी गुस्सा 
भा गई और उसने अपनी औरत को पीट दिया, औरत रोने लगी । तब उसके मनमें ध्यान 
थ्रायथा कि भरे सबसे बड़ा तो मैं ही हूँ यह तो कथा ही है.।.कहनेका तात्पयं यह है कि-श्लाप 
दुनियाँमें चले जायें कितु अंतमें यही ध्यान श्रावेगा कि.मैं ही बड़ा हूँ । ज्यों ज्यों आपका ज्ञान 
बढ़ेगा त्यों त्यों यह ज्ञान पृष्ट होगा कि अपने लिये सबसे बड़ा तो मैं हूँ । 'आत्माका ध्यान 
करोगे तब अपना ध्यान झ्ावेगा । इसलिये हमेशा ऐसा ध्यान करो कि मैं ही स्वयंका जिम्मे- 
वार हूँ, मेरी श्रात्मा निर्मल है, श्रुव है, दुनियामें कोई मेरा न्रहीं है, ये तो सभी वाह्म पदार्थ. 
क्षरिक हैं, मेरा हित करने वाली यदि दुनियांमें कोई है तो सिर्फ मेरी निर्मल आत्मा ही-है । 
हमें एक बात स्मरण हो आई है । सुनो । मु 
हम एझुड़ेकी गये थे, वहां शास्त्र मन्दिरमें -तहीं होता था किन्तु बाहर चौकमें होता 
था । वहाँकी पैतसमाज मय बाल बच्चोंके जितनी'संख्यामें श्रात्ती-थी उससे दुगने अजेन लोग 
आरा जाते-थे । हम-वहाँ १० दिन रहे, किन्तु एक. जन . व्यक्ति भी- हमारे पास ऐसा” नहीं 
शथ्राया जिसने हमसे प्राइवेट समय ले करके कुछ समभनेकी चेष्टा की हो, किन्तु अजेनोंमें से 
कई पुरुष 'महाशय आये । उन्होंने अपनी चर्चाएं बताईं और आगे उत्थानके लिये सम्मति 
गी।. वे लोग भी परिवार-सम्पन्त थे, आजीविका करते थे, फिर भी ३ घण्टा ४ घण्टा 
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समय योगसाधलमें .लगाते: थे.- मत--सब मनुष्योंमें >है;ज़ो इसका -सदुप्रयोग करले वही.मनसवी है।। .. - 
देहकीं, दृष्टि छोड़ी---एकः:दिन एंक अजुन :स्त्री:मन्दिरमें:झ्राई और बोली-कि:: हम 
तो-बहुत :दुःखी -है;- क्योंकि हमने; यह स्त्री पर्याय प्राप्त:की है; सो हम:न- तो धर्म केर ;पांते 
हैंऔर :न.अपतती ओत्माका कल्याण ही-कर-पाते हैं.। यह. मनमें ;रहता है-कि हम स्त्री : हैं?।. 
तब हमने उसे समफाया: व पूछी कि यह तो बताओ-कि.यह शरीर ही-तुम्- हो: जया, 2 उसने 
अपने श्रनुभवप्र जोर देकर कहा. कि “नहीं, मैं जीव तो. शरीरसे न्यारा, हूं?.। तब बताया कि 
देखो जब तुम देह नहीं. हो तो ज्ञानमात्र हो, सो उसका: तोः स्त्री पुरुष व्यवहारूहै वहीं; फिर 
शरीरकीः विशेषताश्ोंकी अपनी क्‍यों, मानते-? समक्ताया :,कि:आत्मामें: अ्रपती - प्रगति: करे 


है ।.. जब तम अपनेमें यह हृढ़' विश्वास कर लोगे., कि.-मैं- तो-आत्मा -:्वततन्यस्वरूप:हूँ- - तब 
आपको अपनी आत्माकां असली: स्व॒रुप:जशञात होगा भौर;जब तक आप:-इसमें व्‌ देहमें श्रात्मन 
बुद्धिको नहीं छोड़ोगेश्तब तक आत्माकां कल्यारा नहीं होगा । यहाँ झात्मस्वरूपका : वर्णवः 
चुल. रहा: है.किःआत्मा :गुरणपर्यायवाला है. गुण तो-.हैतिर्ेक्‌ विज्येष और :पर्यायें:हैं ऊर््धंता 
विशेष; - गुण तो नित्य है:भौर पर्यायें भ्रनित्य हैं.।- भात्मा >नित्यानित्यात्मक; हैं |:सर्मस्तः 
पदार्थ अनेकात्तात्मक-हैं । उसके निरूपणका प्रकार स्याद्वाद:है.। देखो मैया;.अनेकांत व स्या- 
द्वादके बिना.तो कुछ भी व्यवहार नहीं. बनता-। सभी लोग ;स्याद्वादसे अपना: व्यवहार :चलांतें: 7 
हैं।कोई स्याह्मदका-खंण्डन भी करता: रहे तो. भी गुजारा नहीं,-जीवन<स्याद्वादके' बित्ताःहै: 
नहीं । : भात्मकल्याण- करनेके लिये: -अनेकांतमय, निज; स्वभावका-आरश्चरय लेना-पड़ेगा, “बिता. 
श्रनेकांत:हृष्टिके-निजका यथार्थ निर्णय : नहीं है -झऔर-निज परिचय- बिना आत्माका कल्याण 
होना-असमस्मव हैः।-आंत्मामें :अ्रतन्‍्त शक्तियां एक-साथ, पाई; जाती. हैं,: वे: सब -तिर्यकः विशेषमें : ' 
चली जाती-हैं तथा: परिणंमन ऊध्वेताविशेषमें: -चले -जाते:हैं-.. भ्रात्मा एक रूप- है “और 
आत्मा नाना रूप है.। भ्रात्मा.नित्य है, आत्मा अनित्य, भी: है न 5४ 
भेया-; बताश्रो- यहं तुम्होरे प्राण .तुमसे. भिन्न हैं अथवा: अ्रभिन्‍्त:? यदि ,तुम कहो कि: 
प्रार: तो हमारे भिन्न हहैं..तो, कोई तुम्हें मारे पीटे, कुछ-करे;,तम-मत बोलो, क्योंकि ये प्राण 
तो तुमसे भिल्त हैं। प्राणोंके आधातसे तुम्हारा क्या बिग़ड़ सकता है, तम तो प्राणोंसे-भिन्‍्नः: 
हो.। . और - अगर तुम- कहो: कि प्राण. हमसे श्रभिन्न: हैं -तो.भी- तम्हें मारे: पीटे .पो. भी तम 
कुछ मत्‌ कहो, क्योंकि प्राण तुम्हारे अभि हैं, -सो-तुम अजर श्रमर हो,-पीटनेसे उनका या: 
तुम्हारा कुछ बिगड़नेका नहीं है। ९ लक हे 2503 
देखो-भैग्रा ४ :भिस्न:कहो तो. मौत; है, अभिन्‍न. कहो- तो:मौत है ।-तो. फिर-है-कैसा ? 
कथंचित्‌- प्राण अभिन्‍न -है.और .करश्न॑चित .भिन्‍न है.। व्यवहारसे प्रभिन्‍न है, निशचयसे भिन्न 
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थी नहीं किया जा सकता । आप मालों या ने मानो, जो अ्रनेकातकों खंडन करती है. वह 
स्वयं अनेकांत रूप है, और जो खंडन नहीं करता सो उसने पदार्थ जैसी हैं उसी ५ मान 
ही लिया है। कहनेका अ्रथे है. कि आत्माकी कल्याण करना चाहते हो तो अनेवात ख्प्से 


है । उसीपर अपना निर्णय, हित समभना सो घर्मसे दूर होना है । 
बन्धुओ ] एक वार दर्द विचार बनाकर ख्रात्मस्वभावमें रत हो जाओ सर्वेसिद्धि इसी 


श्रीमत्परमपूज्य आ्राचाये कु दकुद , स्वामीजीने आत्माका वर्णन करते हँये आत्मस्व- 
ज्ञांवगर्शित जीवके स्वसमय एवं परसमयर्की वर्शान किया । जिसदी टीका करते हैं? पूज्य श्री' 


दर्शनमय, पर कहा कि वेहें साधारण गुणवाला है, फिर बताया र्कि वेहि अनंतर्धर्मा है, 


आर अनेकेलप हैं । किन्तु गति व समुदधात दक्शाके अतिरिक्त सभी कालोमें आत्मा देहें 
प्रमाण हैं | स्वभासित्वकी ग्रपेक्षा एक रत है और परभासित्वकी वेक्षा नातारूँप, 
विश्व है । 0 


भैया ! आपसे कोई दर्पेणके बारेमें पूछें कि वह एक रूप है या नानाझूप है ? अगर 
बंण प्तो एक रूप है सो बनता नहीं, ओर अगर आप कहें कि वें तो नाना 


दर्षण कर्थचित्‌ ए रूप है व कथचित अनेक रूप हैं। हें अपने स्वहूपसे एंव रूप 


है, किन्तु प्रद्रव्योंकि ब्रतिबिस्वेकी >पेक्षासे वह नानी हे थी है" _पण अपनी स्वच्छतामोत 
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है सो तो दर्पण एकरूप है और दर्परामें अनेक बालक और प्ररुषोंका प्रतिविम्व पड़ता है सो 
वह परद्रव्यापेक्षासे कंचित्‌ माना है। इसी तरह हमारी आत्मा भी हमारे रूपसे हमारे 
श्रद्धर एक है, श्रापके श्रन्दर आपके रूपसे एक है, किन्तु परद्रव्योंके प्रतिभास होनेसे निज 
ज्ञेयाकारकी अपेक्षासे श्रात्मा अनेक भी है। कोई कहता है यह श्रात्मा सब जगहमें एक ही 
है सो कैसे ? देखो भैया ! काल्पनिक तत्त्व तिलका ताड़ कल्पनामें बदा देते है, पर मूल 
निर्देश तो कुछ होता ही है। परन्तु खरगोसके सींग होनेकी वात नहीं छुप सकती | जो 
श्रात्माको केवल एक ही मानते हैं उनकी भी कोई दृष्टि होगी या २-१ इृष्टियोंवा मेल 
होगा । इस बातकों सोच लीजिये । श्रच्छा तो चलें इसी बातका विचार करें। देखो, प्रत्येक 
वस्तुके जाननेमें चार चीजोंका सहारा लेना पड़ता है | भैया ! द्रव्य क्षेत्र काल भावका विशद 
परिज्ञान जरूर करना चाहिये । इनके ज्ञानसे वस्तुस्वरूपका विशद बोध होता है । 
द्रव्य, छेत्र, काल व भाव--द्रव्य कहते हैं--यहाँ कोई पिण्डरूप पदार्थ है सो वही 
व्य है याने पिण्डरूप जो है वही द्रव्य है तथा क्षेत्र--जितने निज स्थानमें बह द्रव्य रहे जो 
कि श्राकार प्रकार रूपसे भ्रवगत होता है उतना स्थान उसका क्षेत्र है। वस्तुके परिणमनकों 
काल कहते हैं | ज्ञान, दर्शन, शक्ति, झानंद श्रादिक जितने भी गुण है वे सब भाव कहलाते 
हैं। इन चारोंके द्वारा पदार्थ जाना जाता है। इन चारोंकों किसी पदार्थमें घटाओ, जैसे हम 
यह पुस्तक हाथपर रखे हैं तो इसका यह सब जो पिण्ड रूप है वह द्रव्य है श्रौर जितने निज 
स्थानमें यह पुस्तक रखी है याने इसका इतना आकार प्रकार इसका क्षेत्र है। भ्रौर इसकी 
जो बत्तमान परिश॒ति है सो काल है श्ौर रूप रस श्रादि इसके भाव हैं । 
आत्माके द्रव्य, क्षेत्र, काल व भाव-भ्रव इन्हीं चार बातोंसे प्रपनती श्रात्माको 

देखो । आत्मा जैसा अपनेको ज्ञात हुआ, पिण्डरूप है सो वह द्वव्य है, और जितने प्रदेशों 

में श्रात्मा रहता है सो उतना स्थान प्रात्माका क्षेत्र है। राग हेप, क्रोध, मान, माया 

श्रादिक यह सब आत्माका काल है और प्रात्माके भाव सहजदशेन, सहजज्ञान, सहजसुख 

आदि आत्माके भाव हैं। जब हम इन चारोंसे श्रात्माकों देखते हैं तो भात्मा स्वचतुष्टयसे 

अस्ति है और एरचतुए्यसे नास्ति है। द्रव्य, क्षेत्र कालकी दृश्टसि श्रात्माको देखनेपर विकल्प 

नहीं छूटते, किन्तु जब भावहष्टिसे श्रात्माको देखते हैं तव सभी विकल्प हट सकते हैं। छह 

ढालामें कविवर पं० दौलतराम जी ने कहा है “जहं ध्यान ध्याता, ध्येयको न विकल्प बच 

भेद न जहाँ, यानी जहाँ पर, ध्यान प्रवस्थामें न ध्यानका, न ध्याताका शझ्लौर न ध्येयका 

फ्ोई भेद रहता है वह उत्तम ध्याव है। यह रिथति दे ल्‍। पाती है ? सो बहते हैं कि 

जव ज्ञान ज्ञानको जानने लगता हैं तव यह अशेददृष्टि हो जाती है | घ्स समय पहिले तो 
ध्यान अदस्थामें द्ात्मा विः र करता है क मैं व्यस ज्ञाप रूप रे ढ रु» में टूरूरा बगेई 
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नहीं है, में हो साध्य हूँ और मैं ही साधक हूँ.। पदचात्‌ यह भी विकल्प न रहे वर्धा शान 
ज्ञाता व ज्ञान शषेय हो जाता हैं । तो जब आप अपने चैतम्यस्वरूपकी ,जारोगे तब व्हाँपर 
मात्र प्रतिभासस्वरूप है याते सब एक हैं। जैसे हम और आप बह देते हैं कि सिंडे भगवान 
तो एक हैं । जिसे इस स्वमरूपका परिचय हो जाता वेहें कृताथ हैं । 

कोई ज्ञानी आपत्ति या दुः:खमें फंस जाय तो वहाँ ऊपरसे कु“ प्रव्ट होता है नि 


' समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 5 
- उसे बाह्यसे हटाकर निज समता मंदिरमें ले आवो उनको | कोई मनुष्य विलायत गया और 
जब वहांसे लौटता है और कोई उससे पूछता है कि भाई तुम कहां जाश्रोगे ? तो वह कहता 
है कि मैं तो भारतबर्ष जा रहा हुं और जब उसका जहाज भारतकी सीमापर आरा जाता है 
भ्रौर फिर कोई उससे पूछे कि आप कहां जा ,रहे हो ? तो वह कहता है कि मैं मध्यप्रदेश 
जा रहा हूं और मध्य प्रदेश जैसे जबलपुर श्रादि सीमापर आ जाता है और फिर पूछा जाय 
तो बह मध्यप्रदेशके कसी शहरका नाम बतावेगा, जेसे सागर | ग्रौर जब वह सागर स्टेशन 
पर उतर जाता है तो तांगेवालेसि किसी बाजारका नाम लेता है और फिर मुहल्ला और 
फिर मुहल्लेमें श्रमुक घर । जब वह निदिष्ट घरमें पहुंचता है तो पांच दस मिनट कुछ झ्राराम 
करता है। इसी प्रकार देखो वह जीव अपने स्वरूप विश्वाम भवनसे निकलकर विज्ञान, 
विकल्प, संकल्प, मोह, पुष्य, पाप, शरीर, परिवार, मकान, धन, वैभवमें भटक गया है। 
श्री सुगुरुकी देशना धारण करे और परिचय करे अपने स्वभावका तो यह वेभवसे हटे, 
मकानसे हटे और सजातीय परिग्रह परिवारसे हटे । देखी तो भैया ! प्रकट पर दीख रहे हैं 
ये जड़ पदार्थ और मिश्र परिवार, फिर भी इनसे उपेक्षा भाव नहीं होता । इन प्रकट परसे 
हटकर ज्ञानी शरीरके प्रति सोचता है कि यह शरीर जड़ है, मैं चेतन हूं। भिन्‍न भिन्न सत्ता 
है दोनों की । ग्रत: ज्ञानी शरीरमें अहंबुद्धि बहीं करता । दरीरसे हटा और पृण्य पापमें 
अ्रटक गया कि पुण्यसे हित है'तो भया.! यह श्रद्धान है सो पाप तो हो ही गया । 
विभावकी अटक पर सब अटकोंका मूल है- बाह्य अ्र्थकी अ्रटकसे भी विज्ञानके 
द्वारा निकलता तो मोहमें उपयोग रमा लेता, संकल्पमें कटिबद्ध हो जाता, राग ह्वेष भावोंमें 
अटक जाता । इनसे भी हटता तो विज्ञानमें अ्रटक जाता है। स्वरूप परिचय होनेपर इन 
सब अटकोंसे छूट परमान॑नन्‍्दनिधान निज ज्ञायकस्वरूपमें विश्वाम करता है। यही सहज 
आननन्‍्दका अमोघ उपाय है। अ्रभी प्राणी रागद्वेषरपी विलायतमें है, इसलिये किसी सद्गुरु 
का उपदेश मिलेगा तभी इस विलायतसे छुटकारा पाकर अपने श्रात्मारूपी घरमें बैठनेका 
उत्साह कर सकेगा व तभी विश्वाम प्राप्त कर सकेगा, तभी कल्याण होगा, अन्यथा कुछ 
भला होनेका नहीं है। और आप भी विचार लो धन जुड़ गया तो आपकी ग्रात्माको क्‍या 
. शांति मिल जावेगी ? भैया! शान्तिमय तो आपका स्वभाव ही है, स्वभावका शअ्ज्ञान 
, मिठावों, अश्ञान्ति तो रह नहीं सकती । जो चीज जैसी है उसे वैसी जान जाओ, बस इतना 
; ही सुखके स्वलगावक्ते लिये रोजगार करना है । अन्य विकल्प रूप टोटेका रोजगार क्यों 
बरते हो ? मैं ज्ञायकस्वरूप एक हूँ, ध्र्‌ व हूं, इरी स्वरूपकी दृष्टि केवलज्ञानका कारणा बनेगी । 
प्रत्येक आत्मा अन्य सबसे न्‍्यारा है--आरत्माका वन करते हुये पूज्य सूरिजी कह 
रहे हैं कि आत्म अन्य सबसे न्‍्यारा है। पअ्रभी तक आत्माके पाँच विशेषण हो चुक्रे हैं। सब 
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से पहले बताया कि आत्मा हैं, और वह सेरदडप है । फिर केहीं ' कि वह ज्ञान दर्द भीव॑, 
भ्रसाधारण गुणवाला है । फिर बताया कि वह अनसन्‍्तधर्मा हैं उसमें अनन्त धर्म हैं । फिर 
बताया कि वह आए पर्याय वाला हैं । इसके बाद बताया कि वह झआात्का एक है। है. भौर 
नाना रूप है। आज छठवें विशेषगाकों बताते हुए वह रहे हैं. कि वहें आत्मा सबसे प्यारा 
है । कोई कहे कि स्यारेकी पहिचान वेंगी हैँ? द्रव्यों को स्यारानन्यारा समभनेके लिये जाति 
ग्रपेक्षासे तो लक्षण पहिचान है, भीर व्यक्तिगत अपेक्षासे न्‍्यारा-न्यारा' समभनेके लिये दो 


मोटे उपाय हैं- ९ ग्रखंडका होनी; ९ किसीके परिणमनसे किसी अच्यका परिणमन त॑ 
होना । 


३ 


खिसमें रूप, रे गंध, स्पशे थे चारों गुण पाये जावें । धर्मद्रव्य--जों जे द्रीव और पुदूगलकी 
घलानेमें सहकारी हो और भ्रधर्मद्रव्य-- जी जीव और पुदूगलको ठहरलेमें सहकारी हो । 
श्राकाहद्रव्य- ग्रे जीव और पुदूगल द्रव्योंको अवकाशका कीरण हो | शौर कालका लक्षण है 
किजो जीवादिक द्रव्योंके परिणमनमें सहकारी हो सी कालद्रव्य हैं । थे छहों द्रव्य अपने- 


घ्वरूपहृष्टिसे हैं, भर के ण निर्मित्त दे हैं ॥ जीव और पुद्गलका लक्षण वें 
स्वरूपदृश्सि है, ओर में, अधर्म, भ्राकाश वे कीलें- इन चार द्रव्योंका लक्षण निर्मित्त दृष्टि 
है। लक्षण चानके लिये होती है | अतः नि्मित्त रृष्टिकी प्रधानतासे इनसे ४ अस्त 
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संसारमें जितने भी द्रव्य हैं वे सभी परिशापते हैं, और अपने रूप ही १रिणमते 
हैं। द्रव्य कहते किसे हैं ? जिसके टुकड़े-विभाग न होवें वही द्रव्य है | क्या यह पुस्तक द्रव्य 
है ? नहीं । क्योंकि इसके टुकड़े हो जावेगे | पुद्गलमें देखो, जितने भी ये स्कन्ध हैं इन सभी 
के टुकड़े हो जाते हैं, किन्तु परमाणुके टुकड़े नहीं होते हैं । सो वह द्रव्य है। द्रव्य अपनेमें 
' अपने रूप ही परिणमता है, क्योंकि स्वयं रूप परिणमनेसे ही स्वयंकी अवस्था होती है । 
प्ररूप परिणमनसे खुदकी श्रवस्था नहीं होती है । 

प्रत्येक पदार्थ खुदका ही मोग थाने परिणमन करता है--जगत॒के समस्त द्रव्योंकी 
यही व्यवस्था है कि वह श्रपने द्वारा ही अपना भोग (परिणमन) करता है, दूसरेके भ्रनुसार 
भोग नहीं करता । जगतके अन्दर अनंतानंत पदार्थ हैं; ये पररूपसे नहीं परिणमते किन्तु 
अन्यको निमित्त पाकर अपना विभावका काम चलाता है। जैसे हम इस चौकीपर बेठे तो 
क्या चौकीने हमें श्रपने ऊपर बैठनेका निमंत्रण दिया था ? नहीं । चौकीमें ऐसी कोई कला 
नहीं है कि उसने हमें बिठाया हो, किग्तु हम चौकी को निमित्त पाकर उसपर बेठ गये । 
अगर हम उसपर नहीं भी बेठते तो भी चौकी रखी रहती, और हम बेठ गये सो भी 
चौकी रखी है। हमारे बेठने में चौकी निमित्त मात्र है। आ्राप को क्रिसीके वचनोंसे क्रोध 
आया तो क्या उसके वचनोंमें क्रोध कराने की कला है ? नहीं । किन्तु उसके वचन आपके 
क्रोधके निमित्त मात्र हैं। निमित्तको प्राप्त कर क्रोध उत्पन्त हो गया । यदि उसके वचनोंसे 
ही क्रोध है तो प्रत्येकके लिये उसके बचनोंसे क्रोध पैदा होना चाहिये । सो भैया ! अ्रपनेकों 
तो देखते नहीं, और परकी दृष्टि करके उसके आधीन खुद बन रहे । बस इसी पराधीन 
कल्पनाका ही दुःख है । 

एक राजा था। वह जानवरोंकी भाषा पहिचानता था। एक दिन वह उस तरफ 
घूमने गया जहाँ कि उसके बेलघोड़े बंधे थे | घोड़े बैलसे कह रहे थे कि तुम बड़े वेवकूफ हो ! 
वेल बोले-क्यों ? घोड़ोंने कहा कि इतना बोझा ढोते हो सो यह तुम सब अपनी बेवकूफीके 
कारणसे । तब बेल बोले कि तुम कोई उपाय बताओ्नो जिससे हमें यह बोझा न ढोना पड़े । 
घोड़े बोले--यह तो जरा सी वात है--जब राजाके नौकर तुम्हें गाड़ीमें जोतनेके लिये 
लेने झावें तो तुम पेट फुलाकर बीमारीका बहाना लेकर पड़े रहा करो | दूसरे दिन राजाके 
चोकर बैलोंको लेने आये और बैलोंने बीमारीका वहाना करके अपना पेट फुला दिया । 
राजाके पास खबर भेजी कि महाराज बैल आज बीमार हैं। राजाने कहा कि उनके पास 
जो घोड़े बंधे हैं उन्हें जोतो । नौकरोंने वैसा ही किया। जब टीस् चालीस मन बोफा 
घोड़ोंको लादना पड़ा तो उनकी श्रकल ठिकाने आईं | वे सोचने लगे, “हसने अक्ल बताई” 
और 'यह श्राफत हमारे सिर झाई ।? सो दूसरे दिन घोड़ोंने बैलोंको समझाया कि देखो भ्रव 
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यह निश्चय हवा है कि यदि बैल वलके दिम बहाना करें तो उन्‍हें घतने कोड़े मारे जावें 
जिससे उनकी चाहे चमड़ी भी फूल जावे । यह भी बादशाह ने सुन लिया । उसे उनकी 
चालाकी पर बड़ी हंसी श्राई। रनवासमें भी पहुंचकर उनका चालाकी का ख्याल आते ही 
हंसी झा गई । रानीने हंसीका कारण पूछा, पहिले तो टाला, फिर रानीके श्रार हसे बता 


' दिया | तब रानी पशुभाषा सीखनेको हट करने लगी । बादशाह बोला कि जिसने भाषा 


दिखाई उसका कहना था कि स्त्रीको सिखावोगे तो तुम खुद मर जावोगे । रानो न मानी | 
उसने सातवें दिन सिखाना मंजूर कर लिया। अब राजाकी मृत्यु जान सव पशु चिन्तित 
हो गये, परस्तु मुर्गी मुर्गा खेल रहे थे । कुत्ते ने कहा कि तुम बड़ी कृतघ्न हो, राजा तो 
मरने जा रहा और तुम्हें खेल सूक् रहा। तब मुर्गियाँ बोलीं कि हम राजाकी मृत्यु पर 
नहीं हंस रहे हैं । वह तो बेवबूफीसे मर रहा है। न पराधीन बने, न वोली सिखाये और 


| यद्दि हृठ करे तो दो धमाचे लगाये, लो जान बची । राजाने यह भी सुना और यही उपाय 


किया, बच गया | 

प्रत्येक अप्नी वेबबू पौसे ही (छी है।--सो भैया ! ये संसारी जीव भी अपनी 
बेवकूफीसे मर रहे हैं। ये परमाणु मात्र अपना नहीं है, किसीकों अपना न सानें लो जान 
बच गई, सहज आरन्द हो ग्या | परको निज मानना तो दु.ख ही है, क्योंकि पर तो परके 
ही परिणमनसे परिणमेगार। 

दुनि्यामें कोई भी चीज ऐसी नहीं है कि वह प्रिणमे नहों। हाँ यह बात जरूर 
है कि वह आपको न दिखे, विन्तु ब्ह प्रति समय परिणमती रहती है श्रौर अ्रपनी पर्यायोंसे 
नई पुरानी रूप होती रहती है। आप विसोके विचारसे नही परिशमते, श्राप तो अपने 
विचारसे भ्रपने रूप परिणमते हो और कोई श्रन्य भी आपके विचारसे नहीं परिणमता, वह 
अपने विच्यरसे परिणमत्ता है। अब तुम उन परिणमनोंमें इष्ट अनिष्ट बुद्धि करके दुःखी होते 
हो । स्वपरिचयसे ही दुःख भागेगा । भैया ! देखो ! दुनियाँसें चारों श्ररसे यही श्रावाज 
ग्राती है कि हम दुःखी हैं, सुखी कोई नहीं है । यह ग्ात्मा अनंत सुखकी खान है, किन्तु 
जीव उसे पानेमें 'अब तक असफल है । 

दुख मिट्नेका उपाय पास ही हे--दु.ख मिटानेकी जरा सी तरकीब है। वह है 
सम्यस्शान | सम्यग्ज्ञान पैदा कर लो दु:ख स्वतः नष्ट हो जावेंगे । धनसे, परिवारसे, ऊंचे ऊंचे 
मकान हवेलियोंसे दुःख नहीं मिटेगा । देखा जाता है जो व्यक्ति जितना धनवान, ऐश्वयैवान 
इज्जत आबरू वाला बन जाता है, वह उतना ही मोही और दुःखी रहता है । एक मुहल्ले 
में एक सेठ और एक बढ़ई रहते थे । बढ़ई प्रतिदिन मजजूरी करता था भौर उसमें उसे जो 
कुछ मिलता था, डेढ़ दो रुपये उससे श्रपता खर्चे चलाया करता था, श्रच्छा भोजन करता 


'समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक हि 


. था शौक पूड़ी हलुआ | ऐ भैया ! मोहियोंका तो यही भोजन है | सेठजी कुछ लोभी थे भ्ौर 
'बड़ी किफायत करते' थे | एक दिन उनकी औरत बोली कि देखो अपने पास जो बढ़ई रहता 
है वह आपसे कितना गरीब आदमी है, प्रतिदिन कमाता और खर्च करता है, उसके यहां 
रोजाना हलुझआ पूड़ी बनती हैं, और आपके पास इतना घन होते हुये भी इतनी कंजूसी । 
तब सेठ बोला कि तुम नहीं जानती, श्रभी वह ६६ वें के चक्‍करमें नहीं पड़ा है। सेठावी 
' बोली कैसे ? सो सेठने एक दिन ६६) की एक थैली भरकर रातके समय बढ़ईके आँगनमें 
' फेंक दी | सुबह जब बढ़ई उठा तो वह उस रुपयेक्री थेलीको देखकर बड़ा प्रसनन्‍्त हुआ, बोला 
'भगव्रान सुभपर प्रसन्‍्त हो गया है। तब उसने थैलीको खोलकर रुपये मिने तो वे ६६ 
निकले । तब बोला कि भगवानने रुपये भेजे जरूर हैं, लेकिन पूरे नहीं भेजे, श्रौर रुपयोंको 
इक्ट्राकर बोला--ठीक है १) रुपया तो मैं मिला दूँगा और उस दिन उसने अपने रुपयोंमें 
से ॥) उनमें मिला दिये और दूसरे दिन ॥), जब इस तरह उसके परे सौ रुपये हो गये 
तब विचारने लगा कि इतने रुपयोंसे क्या होता है कमसे कम १०००) २०००) तो होना 
ही चाहिये, इस भावसे अपना विशेष खर्च बन्द किया और सादा भोजन करने लगा । तब 
सेटानी फिर सेठसे बोली कि अब वह बढ़ई बहुत कम खर्च करता है क्या बात ? तब॑ सेठ 
बोला कि अब वह €€ वें के चक्‍करमें पड़ गया है । 
वाह्य सम्बंध सुखके नहीं, दुखके निमिच हो सकते हें--- कहनेका तात्पर्य यह है 
कि मनुष्य इन सांसारिक कार्योमें धनादिकरमें जितना भी श्रागे बढ़ता जाता है, त्यों त्यों यह 
दु.खी होता जाता है।,ये सांसारिक चीजें व इनके जितने भी सम्बन्ध हैं वे साथ देने वाले 
नहीं हैं । ' श्रौर तो क्या, यह आपका शरीर भी आपका साथ नहीं देता । शरीर कहते हैं, 
उदू में चांलक या बदमाशको । आप इस शरीरको कितना ही खिलावें पिलावें, किन्तु यह 
शरीर अच्तमें साथ नहीं देता है। इसलिये इन सब बाह्य वस्तुओ्रोंसे सम्बन्ध हटाकर अपने 
एक स्वरूपपर हृष्टि दो तो सुख मिलेगा और अ्रगर परस्वरूपपर दृष्टि रखोंगे तो दु.ख 
होगा । दुःखके मल कारगर दो हैं | प्रथम तो खोटी संगति और दूसरा भ्रज्ञान । मोही जीवों 
की संगति करनेसे हमेशा मोह भाव पैदा होंगे । मैं धनी हो जाऊँ, मेरे पास ऐड्वर्य वैभव बढ़ 
जाये, इस तरह ये भाव पैदा हुये कि लो यह मोह जीवन भरके लिये हो जाता है और दुःख 
लग जाता है उसे । संत्संगसे शुभ भावनायें पैदा होती हैं । सत्संगति सत्पुरुषोंकी संगंतिको 
कहते हैं | सरत्युरुष वे है जो घन वैभवको बुरा मानते हों और जिनके भाव श्रात्मकल्याण 
को ओर हों | आत्मकल्याणकी भावना जिनमें जागृत हो गई है, संसारसे जिनकी रुचि हट 
गई है. ऐसे पुरुषोंका संग ऐसी सत्संगतिसे आत्माका कल्याण होगा, भगवानका भी यही उप- 
देश हैँ कि तुम यदि अपना कल्याण चाहते हो तो अपनी आत्माकों देखो | मेरी भक्ति तब 


६२ समयसार प्रवचन प्रथम पुए्तक 


तक करो जब तक तुम्हें अपने स्वरूपका ध्यान नहीं दुआ है विश्वाम नहीं ह्रा है। किन्तु 
जब तुम्हें अपना ध्यान आ जावे, तुम अ्रपनेकोी समझा जाओ, अपनेमें विथाम पावों तब तम 
मेरी भक्ति छोड़ दो । श्रपनी असली आत्माका रवरूप जान लेना, ज्ञाता रहना ही अपनी 
उत्तन्य अवस्थाका शुद्ध विकास है। इसलिये श्रात्मकल्यारु:के लिये राग्र हपादिको छोड़कर 
आत्मस्वरूपका चितवन करो । 

अपनी अज्ञानता ही दुः:खका मूल है--कर्म कपाय नहीं कराता किन्तु कर्म तो वहाँ 
निमित्त माना है । कोई किसीको सुख नहीं देता श्रौर न कोई किसीको दुःख देता है | जब 
तक मिथ्याज्ञान रहता है, तब तक दु:ख रहता है । और जब सम्यकत्व हो जाता है. उस 
समय सभी दुःख नष्ट हो जाते हैं | 

शभचन्द्र श्रोर भतृ हरि ये दो भाई थे । सो एक दिन शुभचन्द्रको वैराग्य हुआ सो 
उन्होंने अपने छोटे भाई भतृ हरिको बुलाकर कहा क्रि यह संसार अ्रसार है, इसमें कुछ भी 
अपना नहीं, यह मनुष्य पर्याय बड़ी कठिततासे प्राप्त हुई है, और इसे पाकर भी यदि अपना 
कल्याण नहीं किया तो जीवन निष्फल जायगा, और आगेके लिये भी रास्ता दुर्गंभ बन 
जायगा । इसलिये इस राज्यभारको तुम सम्हालो, मैं तो अपना कल्याण करूगा | तब 
भर्तृ हरि बोले कि मैं भी श्रपता कल्याण करूंगा | ऐसा विचारकर शुभचन्द्र तो दिगम्बर 
जैन मुनि हो गये और इसके कुछ दिन बाद भत्त हरि भो संन्‍्यासी हो गये । भतृ हरिको कुछ 
दिन बाद ही सिद्धरसकी सिद्धि हो गई । तब उन्होंने अपने शिष्योंकी भेजकर अपने भाईके 
समाचार मंगवाये । शिष्योंने आकर कहा कि श्रापके भाई बड़ी भारी मुसीबतमें हैं, न॒ तो 
उनके पास एक नौकर है और न शरीरपर कपड़े हैं, बेचारे बड़ी तकलीफमें है । तब भर्तु - 


, हरिने शिष्योंके हाथ कुछ सिद्धरस भेजा और कहला दिया कि श्राप कष्ट क्‍यों सहते हो ? इस 


रसको लोहेपर डालो और सोना बना लो । शुभचंद्र मुनिने वह सिद्धरस नीचे गेर दिया । 
दिष्य वापिस आकर भत् हरिसे बोले कि इनका तो दिमाग भी सही नहीं मालूम होता । 
तब भरत हरि गये और भाईको समभाया व सिद्धरस भी सारा उनके आगे रख दिया। शुभ- 
चंद्र मुनिने वह सिद्धरस भी नीचे गेर दिया, भत्तृ हरि बहुत दुःखी हुए । तब -शुभच॑द्रने पग 
तलेकी धूल उठाकर एक महान शिलापर डाली तो वह शिला सुवर्णामय हो गई । भतत हरि 
की आंख खुली । शुभचंद्रने भतृ हरिको ज्ञान व वैराग्यक्रा उपदेश दिया । 

आत्माका मला तच्ज्ञानसे ही हे--आत्माके स्वरूपका वर्णान करनेमें श्रभी तक 
€ विशेषण भा चुके है। सबसे पहले कहा कि आत्मा है और वह सत्‌ रूप है। दुनियांमें 
जितने भी पदार्थ है या वस्तुयें हैं उनमें तीन बातें होती हैं । वे दीन ये हैं---जो बने 
बिगड़े और बनी रहे जिसमें ये तीनों हों वही वस्तु है। 
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इसके बाद वहा गया कि यह श्रात्मा ज्ञानदशनमय अ्रसाधारणा गुण वाला है। 
फिर बताया कि वह गुण पर्याय वाला है। इसके वाद कहा कि वह आत्मा अनन्तधर्मा है, 
उससें प्रमन्त शक्तियां हैं तथा इसके पढचात्‌ कहा कि वह शात्मा एक रूप है तथा नाना- 
रूप है। और फिर कहा कि वह शञात्मा अन्य सब द्रव्योंसे भिन्‍त (च्यारा) लक्षण वाला 
है, प्रचेतन पदाथके स्वरूपका इसमें श्रभाव है । 

स्थाद्रादका विशद्‌ बोध एक बड़ी सफलता है--इस श्रात्मतत्त्ववं रामझने के लिये 
बड़े-बड़े ऋषि महषियोंमे अपना दिमाग लगाया, उनमें बनई यहाँ तक पहुँचे हैं कि आत्मा 
सर्दव्यापक एक रूप है | तो किसी की पहुँच है कि आत्मा सर्वव्यापक अनेक रूप है. तथा 
क्सीकी पहुंच है कि आत्मा अनेक अणु-ऋरुमात्र एक एक रूप है | तो किसीकी पहुँच हैं कि 
आत्मा अनेक हैं और अनेक रूप है। किन्तु जैनाचायोका मत है एवं युक्ति आयम और अचु- 
भवसे पूर्णो इनकी खोज है कि आत्मा स्वभासित्वकी श्रपेक्षा एकरूप है श्र पराभासित्वकी 
अपेक्षा न्‍ानारूप है, र्टिव्ख्प है। इसमें किन्‍हीं भी अन्य ऋषियोंबी मान्यताश्रोंका विरोध 
नहीं, वल्कि स्पष्टीकरण हो जाता है। दुनिय में जातिकी अपेक्षा ६ द्रव्य हैं-- जीव, पुद्गल, 
धर्म, अधर्म, आकाश, वाल | ये झपने अपने लक्षगोंसे ही सत्‌ हैं शेष सबसे न्‍्यारे न्यारे। 
जीवका रुक्षण चेतना है। पुदगल्का लक्षण है जिसमें रूप, रस, गंध, स्पशे हों | धर्म--जो 
पुदगल ओर जीववो चलतेमें सहकारी हो । अ्रधर्मद्रव्य उसे कहते हैं जो जीवादिक द्रब्योंको 
ठहरनेमें सहायक हो | ग्राकाशद्वव्य जो जीवादिक द्वव्योंकी श्रवकाशका कारण हो । और 
वालद्रव्य वहु है जो कि जीवादिक द्रव्योंके परिगामनमें सहकारी हों | इस तरह ये छहों द्रव्य 
अपने-अपने स्वमश्पसे न्यारे न्‍्यारे हैं। छह द्रव्योंमें से पाँच जड़ द्रव्य हैं उन द्रव्योंस चैतन्य 
स्वभाव आत्मा भिन्‍न है। जीव द्रव्यको छोड़कर बाकीके सभी द्रव्य अचेतन हैं,, उनमें ज्ञान 
नहीं है। जसे रिकार्ड बजता है, ओर उससे कहा जाय कि जो तुमने श्रभी कहा वही फिरसे 
क्हो तो बह नहीं कह सकता है, उससे प्रइन किया जाय तो वह उत्तर नहीं दे सकता । द्वव्य- 
अनच्तानंत हैं, जीव श्रच॑तानंत है, पुदुगल अनन्तानच्त हैं, धर्मद्रव्य एक है, अ्रधर्म भी एक है; 
आकाशद्रव्प एक है श्र कालब्रव्य असंख्यात हैं । द्रव्यका मोटा लक्षण है कि जिसक्रा दूसरा 
टुबड़ा न हो रुके वही द्रव्य है। ये जो स्कंध हैं ये द्रव्य नहीं हैं, इनमें एक एक अर[रूप जो 
है सो द्रव्य है । परमाणुके टुकड़े नहीं होते हैं इसलिये वह द्रव्य है। स्कंधोंके तो विभाग हो 
जाते हैं। इसकी दूसरी पढ़िचान है कि एकके परिणमनसे दूसरा न परिणमे, सो वह द्रव्य 
अपनेसें अ्रनेकरूप ही परिणमता है वर्योकि स्वयंरूप परिणमनेसे ही स्वयंकी अवस्था होती है । 
इस तरहसे अ्रब आत्माका यह सातवां विशेषण चल रहा है कि श्रनन्त द्रव्योंके बीच रहकर 
भी स्वरूपसे च्युत न होनेके कारण ट्कोत्कीशँवत्‌ श्रचल स्वसमागत चैतस्यस्वभावमय जीव है । 

स्वससय वे प्रसमयर्मे समय--समयका लक्षण बतानेके लिये परम कृपालु भगवाव 
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श्री कुन्दकुन्द स्वामी वह रहे हैं कि प्ले जीवका नाम स्वसमय है, और बुरे जीवका नाम 
परसमय है । यानी राग्द्रेपोंसे रहित दर्शनज्ञानचारित्ररूप स्वभावमें जो स्थित हैं सो तो सरव- 
समय है और जो रागद्रेषमें रत है- यह मेरा, है कुटुम्व मेरा है। इस प्रकार परके एकत्वेकी 
माध्यता वाला हैं, इसे कहते हैं परसमय ) ओर इन सब श्रवस्थाओ्रोंमें रहनेवाला जो एक 
सत्‌ हैं वह है समय । भैया ! इस जीवने दुनियामें अनेक बार वहिंते वैभव पाये, कितु आप 
यह बतावो कि अ्रभी आपके.पास उनमेंसे वया है ? याने आपके पास पहलेके वैभवमेंसे कुछ 
भी नहीं है । इसी तरह अभी सोचो कि जो मारे पास बरतमानमें है वया वहें हमारे पास 
रहेगा ? नहीं । हां परवस्तुओंमें से कुछ रहेगा भी भ्रापके पास तो पुण्य आ्रौर पाप ही रहेंगे 
जो आपने अभी तक बांधे है; इनके अलावा ऊुर्झे मी आपके पांस रहनेका नहीं, फिर भी तुम 
अपने स्वरूपसे नहीं चिंगते । दुनियामें एक स्थान भी ऐसा नहीं है जहां कि एक द्रव्यका भी 
अभाव हो किंतु प्रत्येक जगह प्रत्येक स्थानपर ६ ही द्रव्य हैं। हमारे शरीरमें भी छहों हवस 
हैं, और वे द्रव्य अनंतानंत हैं, (फिर हमारे दरीरमें प्रनंत निमोदिया जीव हैं और उनसे भी 
अनंतगुरों आहारवर्गंणाके पुदगल परमाणु है, फिर उनसे अनस्तगुणे तैजस और उनसे भी 
अतन्‍्तगुरों कर्माण शरीरके परमार: हैं कोई बहें कि तुम इतने द्रव्योंके बीचमें रहेंकेर 
अपने स्वरूपमें ही हो, सो यह तो द्रव्योंकी बहुत बड़ी ऊंपा है कि वे सब अपने रूप ही 
परिशमते हैं पर स्वरूप -नहीं । और यह भो ऊपा देखो कि समय सब आवस्थाओंरूप बतंकर 
की किसी अवस्थाहूप ही नहीं हो जाता । 
देखो भैया ! परम&पार्ड भगवान पूज्य आचार्य वुउदकुन्द महाराज बार बार तनिंज- 
स्वरूपकी बात बंता रहे हैं, किन्तु फिर भी हम-ओआाप लोग उसपर ध्यान नहीं देते हैं, इतना 
मेनावना तो हितकी बातके लिये बालक भी नहीं कराता है । भैया, अपना अभिन्‍न वैभव 
देखो; इन रागहेष मोह्ादिककी छोड़कर, जो यथाथे सुखकी मार्ग है उसे अपना । यें बा 
पदार्थ तो जितने भी ये दीख रहे हें कोई भी तुम्हारे नहीं हैं; इन्हें तो तुम पिछले कई भवों 
में प्राप्त कर चुके हो । इसलिये इन्हें छोड़कर अब निज स्वरूपको अपनाश्रो । 
थोड़ीसी भी असावधादीका दुष्फूल--मैया, एक समयकी गहतीमें ७० कोड़ाकोड़ी ॒ 

सागर प्रमाण संसारमें अमग्त करानेवालि कर्मोंका, बंध यह जीव कर लेता हैं, किन्तु आप 
धह ने * सोचने लगें कि फिर तो हम ने जाने कितनी गलतियां कर चुके हैं तो हम संसारसे 
कभी- भी नहीं निकल सकते सो बात नहीं है । तत्वज्ञान आर वैराग्यमें वह साम्थ्य है कि 
तदूंरूप उत्कृष्ट ध्यान हो तो -अस्तमुं हुए में द्दी जन्मजन्माजित कर्म नष्ठ हो सकते है । तिरे- 
पाधि होता ते र॒भाव परिणते होना स्वयंके आधोत री है। दुःखी तो व्यथेके अमसे ह्ी 
थे। हैं तो सर्व पदार्थ स्वतस्त, किए अम यह कर रखा था (कि मैं उतका स्वामी हूँ । यह 
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भ्रम तत्त्वज्ञानसे ही मिटता है। जैसे कोई रस्सीमें सांपका: म्रम करे तो भयभीत होता। 
जब जाना कि यह तो रस्सी है इस यथार्थ ज्ञानके साथ अम भी समाप्त हो जाता है। 
हमें दुःखसे . छूटनेके लिये कया करना है (--ढुःखसे छूटनेके लिये सबसे सुगम एक 
ही उपाय है--ज्ञान । बिना ज्ञानके ही जीव दुःख पाता है, जेसे ऊपरके उदाहरणमें रस्सीका 
ज्ञान नहीं था सो वहाँ दुःख था और जब ज्ञान हो गया कि वह तो रस्सी है सो उसी समय 
सारे दुख दूर हो गये | आत्मा अनन्त शक्तिका भंडार है, आत्माका वैभव ज्ञान है । अनन्त 
शक्ति रूप होती हुई भी यह श्रात्मा श्रखण्डरूप है, इसके खण्ड नहीं होते | एक आत्माके दो 
भाग नहीं होते | 
यह आत्मा टह्लोस्कीर्ण शानस्वध्षाव है--जैसे किसीको एक मूर्ति बतवाता है, सो 
उसने एक कारीगरकों बुलवाकर एक सूर्ति बताकर कहा कि हमें इस पत्थरमें ऐसी मूर्ति 
बनवाना है। सो वह कारीगर उस सूत्तिको उसी पत्थरमें देख लेता है, वह मूर्ति उस पत्थरमें 
शुरूसे ही स्थित है। कारीगर तो उस मूर्तिके जो आवरण हैं उन्हें हटाकर उसकी सफाई 
कर देता है। इसी तरहसे हमें सिद्ध बनना है, सो सिद्ध बननेकी शक्ति हममें शुरूसे है जिस 
स्वभावकों व्यक्त होकर सिद्ध कहलाता है, वह अभी भी है, किन्तु हमारी आत्माके ऊपर 
अभी विभावरूप कर्मोका आवरणा पड़ा हुआ है सो हमें उसे हटाना पड़ेगा। सिद्धप्रभ्नु और 
हमारी झ्रात्मा एकसी है जिन्‍्तु अन्तर इतना है कि उनकी आत्मासे भावकर्मोका श्रावरण 
हट चुका है सो उनकी आत्मा निर्मेल हो गई है और हमारी झात्मा मलित है । इसलिये 
श्रात्माके आवरणोंको हटाना पड़ेगा। जब वे हट जायेंगे तो सच्ची निर्मलता प्राप्त हो जावेगी, 
तव इसी श्वभावकी वह सिद्ध पर्याय कहलाने लगेगी । यह आत्मा श्रष्ल रूप है इससें 
सिद्धत्व भाव शुरूसे ही स्वभावमें विद्यमान है, जिस तरह कि पत्थरमें मृतति । 
वह शआात्मा जिसे आगे सिद्ध बेनना है वह यहांपर परिपूर्णो रूपसे मौजूद है, वही 
ज्ञान, वही शक्तियाँ यहां मौजूद हैं किन्तु हमें उनका ज्ञान करना है। हमें अपना स्वरूप 
जानना होगा कि मैं 5तन्यस्वरूप हूँ, भर सबसे भिन्‍न हूं । 
ओर करना होगा इस ही प्रकारका अशुभप--भैया ! श्राप विचार करो कि हम 
वास्तवमें क्‍या हैं ? हमारा असली स्वरूप क्‍या है ? और आप क्या होना चाहते हो ? क्‍या 
यह सांसारिक पदार्थ मेरे हैं ? नहीं । मैं तो अपने स्वरूपमय हूं, श्रव्यरूप मेरा नहीं है । मैं 
तो वह हूं. जो भ्रूव एक स्वरूप होऊँ । आजकल देखा जाता है कि कोई पुरुष धनी होता है 
तो वह हमेशा उसी झूपमें रहना चाहता है, हमेशा एकसा रहना चाहता है। आप किसीसे 
कहो कि हम तुझे सात दितके लिये राजा बनाये देते हैं, और इसके बाद तुझे बिना कुछ 
दिये जंगलमें भया देंगे तो वह १रष इस बातको कभी भी स्वीकार नहीं करेगा, इसके बदले 
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वह छूटी सी दुवान परार मरेगा जो कि उसमे पारा हमेणगा सही । तो जब्र श्राप ध्रव 
रहना पसन्द करत हूं को धर वी झोर ही रहो, व्यों अध बी और जाते हो ? प्रश्न बको 
ध्रुव माननेवा वष्ट दयों करते हो ? आप श्रश्नवत्री श्रोर गत जाओ, किलु ग्रापमं जो 
ध्त्भ्य और ज्ञान ध्व हैं उाह ही ध्रपता मामलों, उहें ही आऋब मारलों तो कत्याण हो 
जावेगा । 

श्रव तो अप्नेको प्रसन्‍न करो-- या ! झापवा छह दे 


सनातन है, भ्रनात्-मृत्त है, जिसे कारणंसुगयरार भी बहले हैं। श्खके श्राहवन्स निर्मल 
पर्याय प्रकट होकर बाय समयसार बनता है। प्रत्पेषा श्रात्मा सुदका प्रभु है, इसलिये हमें 


अपने स्जिके प्रभुवी उपासना कर्ता चाहिये शयौर उसे प्रस्गा बरना च 
प्र्थ यहाँ निर्मेलतारों हैं सो जब आपकी श्रात्मा निज प्रभु प्रसन्‍त होवेगा तो श्राप 
भी प्रभु वन जावेगे । इसके श्रतिरिक्त घर्म क्ग्य बुछ नहीं है । विकत्पोसे हटकर निविकत्प 
रूप बन जाना इसीमें सच्छा धर्म है। हमें चाहिये कि हमारा जितना भी सम्य बीते बह 
स्वानुभवमें बीते । 

गृहस्थ धर्म भी इसी लिये हैं कि उसमें लोग यथाज्षक्ति सवानुभव कर सकें । 
गृह थावस्थामे रिथरतासे तो स्वानुभव नहीं हो सकता, स्थिरतासे रवानुभव तो मुनिमार्ममें 
ही होता है । किन्तु फिर भी कभी-व भी रवानुध्व गृहस्थावस्थामें भी प्राप्त कर सके इसी 
लिये यह गृहस्थ पद्धति है। जीवका हित रुब विकत्पोसे दूर होकर निविकल्प समाध्रिमें 
स्थित होनेमें है । इसके श्रर्थ वाह्ममें प्रथम यह श्रावश्यक हो जाता है कि हिसा, भूछ, चोरी 
कुशील, परिग्रहके जो बाह्य निमित्त हैं ऐसे गृह, धन, परिवार आ्रादि परिग्रहोंका परित्याग 
करे, किन्तु ज्ञान हो जानेपर भी व-पायांश इतने न गल सके हों तो उनकी जो पद्धति 
वनती है वही तो गृहस्थ धर्म है। ग्रहस्थीमें बिना रसोई बनाये कोई निभा तो नहीं सकता, 
झौर उसमें स्थावर जीवका बचाव कठिन है, सो ग्रहस्थके भसहिसाका त्तो त्याग बनता है 
कितु स्थावर हिसाका त्याग नहीं हो सकता । इसी तरह सबमें घरुब्रत रहता ग्र्ह्स्थों 
में यह विवाह-पद्धति चली है वह इसलिये कि मत वचन एक स्थानपर रहें, द्वह्मचर्यको 
सीमा रहे, बिना शादी किये यह मन कितने स्थानोंमें जाता है, वहाँ पर ब्रह्मचर्यकी सीमा 
टूट जाती है । यदि कोई स्वस्त्रीमें भी आ्रासक्ति रखे तो वह भी विवाहके उद्ददेश्यसे विरद्ध 
जाता है। ग्रहस्थीं एक गलती है किन्तु स्वछन्द प्रवृत्तिर्प बड़ी गलतीसे बचनेके लिये यह. 
भार अ्रद्धीकार किया जाता है। इसका जो ध्यान रखे वह सदगृहर्थ है। परिग्रहका परि- 
मागा भी इसलिये किया जाता है कि बहुपरिग्रहोको देखकर लालच न हो और तृष्णाका 
प्रसार न हो । इन सब ब्रत्तोंमें यही बात थ्राई कि विकत्पोंकी दृद्धि न हो । इससे होता 
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क्या है कि स्वानुभव के अवसर प्राप्त हो सकते हैं। मनुष्य इसलिये हुए न समभना कि 
इन्द्रियण मौज उड़ालो | यह सुन्दर अवसर है सदाको दुःखसे छूट लेनेवी तैयारी कर लेना, 
, इसलिये आप लोगोंकों श्रपता मन स्वासुभवंकी ओर ले जाना चाहिये । 

यथाथ अद्ेतबुद्धि ही शरण है-- सिद्धि श्रद्वेतबुद्धिको कहते हैं व हेतबुद्धिको अ्सिद्धि 
कहा है। अहठबुद्धि दो तरहकी होती है--१ प्रत्येकश्रद्वेतबुद्धि, २ स्वश्रह्वेतबुद्धि-- अनतानंत 
जीव, भ्रनंतानन्‍्त पुद्गल १ धर्मद्रव्य, तथा अ्रधर्मद्रव्य, श्राकाशद्रव्य और असंख्यात कालद्रव्य, 
इन सबका उन खुदके अपने स्वरूपसे परिणमन मानता ही प्रत्येक अ्रद्वेतबुद्धि है। और स्व- 
भ्रद्वेतबुद्धि उसे कहते हैं कि श्रपनी श्रात्मामें गुण पर्यायकी कल्पनाश्रोंसे रहित ज्ञायकस्वभाव 
का भअ्रपनेमें ज्ञान करना, सो स्वश्नद्वेतबुद्धि है | प्रत्येकअ्रद्वतबुद्धि हो तो स्वश्नद्वेत बुद्धि हो सकती 
है। प्रत्येकश्रद्वेतबुद्धि तो उद्यमसे होती है और स्वश्रद्वेतबुद्धि सहज होती है। भेया ! स्वभाव 
के लिये श्रपने ये क्षण समझो । अपना एक लक्ष्य बनाश्रों कि हमें तो सिद्ध बतना है, फिर 
अपने लक्ष्यसे न डिगो । ह ह 

(१) यह आत्मा सद्रूप है बयोंकि यह परिणात्मक है। (२) यह शात्मा ज्ञान- 
दर्शनात्मक है वर्योंकि यह चेतन्यस्वरूप है। (३) यह आत्मा एक पदार्थ है क्योंकि यह अनन्त- 
धर्मात्मक है। (४) यह आत्मा गुणा पर्यायवाला है, क्‍योंकि इसमें क्रभावी व सहभावी 
तत्त्व पाये जाते हैं। (५) यह आत्मा एक अ्रभेक स्वरूप है, क्योंकि यह स्व व परको अव- 
भास आनेसें समर्थ है । 

उक्त ५ बातोंमें से दूसरी बातसे जीवातिरिक्त समस्त पदार्थोस्े विभाग हो जाता है 
आत्माका (जीवका)। शेष चार बातें अन्य भी समस्त पदार्थो्में पाई जाती हैं। शेष चार 
बातोंमें से भी ५ वीं बात बिवक्षावश सिद्ध होती है क्योंकि पदार्थ तो १रमशुद्ध निश्चयसे न 
एकरवरूप है और न अनेकस्वरूप है। पदार्थका परिचय पानेके लिये अभेद व भेदका 
विवरण किया जाता है| पदार्थ अभेददृष्टिसे एक स्वरूप है और भेदहृष्टिसि अ्रनेकस्वरूप 
है। स्वभावहष्टिसे तो पदार्थ एकरूप है और गुरा पर्यायोंकी हृष्टिसे पदार्थ अ्नेकरूप हैं । 

(१ जो परिणामात्मक नहीं वह सद्गप नहीं अथवा जो सद्ग प नहीं वह परिणामा- 
त्मक नहीं | (२) जो चतन्यस्वरूप नहीं वह ज्ञानदर्शनात्मक नहीं श्रथवा जो ज्ञानदर्शनात्मक 
नहीं वह चंतन्यस्वरूप नहीं । (३) जो अनन्तधर्मात्मक नहीं वह पदार्थ नहीं अ्रथवा जो 
पदार्थ ही नहीं है वह अनन्तधर्मात्मक नहीं (४) जो क्रमभावी सहभावी भावयुक्‍्त नहीं वह 
गुणपर्याय वाला नहीं श्रथवा जो घुण पर्यायवाला नहीं उसके क्रमभावी सहभावी भाव नहीं | 
(४) जो स्वपरावभासक या भेदाभेदात्मक नहीं वह एकानेकस्वरूप नहीं श्रथवा जो एकांतक- 
स्वरूप नहीं व स्वपरावभासक वा ,भेदाभेदात्मक नहीं । इस प्रकार इनमें परस्पर हेतुहेतु मद्‌- 
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भाव बन जाता है तथापि परिचाय परिचयकी हंष्टिसे जो पहिले ५ बात बह आये है, उनमें 
हेतुरूपसे दी हुई बात तो परिचायक है और रूध्य परिचेय है। जैसे आत्मा सद्गप है व्योकि 
परिशमात्मक है। इसमें परिणशमात्मकता तो परिचायक है और सद्र पता परिचेय है| इसी 
तरह सबमें घटा लेना । 
यह आत्म श्रनादि अ्रविद्यासे मोहवश होकर अपने असाधारण चित्स्वभावसे च्यूत 
ु होकर परद्रव्यविषयक रागद्वेष स्नेह भावोंमें एकतारूपसे प्राप्त होता है सो औपाधिक पर- 
भावोंमें रत होनेसे परसमय कहलाता है| जब हो यह श्रात्मा विवेक ज्योतिके द्वारा समस्त 
परद्रव्य व परभावसे च्यूत होकर निज चेैतन्यस्वष्पमें एकताको प्राप्त होता है तब यह स्व- 
समय है | स्वसमय श्रात्मा अपने आपको ही जानता है, प्राप्त होता है, परिणामता है, अनु- 
भवता है । 
ये दोनों समयकी श्रवस्थायें हैं । जो इन दोनों अ्रवस्थाश्रोंमें वही एक है, वही समय है । 
आत्माकफे कालकृत भेद--अश्रब यहांपर आ्ात्माकी परिणतियां बता रहे हैं । श्रात्माकी 
परिणतियां दो होती है--१ अच्छी परिणति, २ बुरी परिणति | श्रच्छी परिणतिका ताम 
स्वसमय है, और बुरी परिणतिका नाम परसमय है । | 
यद्यपि जीवकी अवस्था पहले परसमय ही होती है, किन्तु यहांपर पहले स्वसमयको 
कहते हैं क्योंकि परसमयसे स्वसमय पृज्य है, और शान्तिकी पूर्व अवस्था भी स्वसमय है। 
परद्रव्योंसे छूटकर दर्शन ज्ञानचरित्रसे स्व-स्वभावकों एकत्वरूपसे जाने सो स्वसमय है। और 
परभवमाव, रागद्वेष मोहरूप होकर एकत्वसे परवस्तुओंकी अपना माने सो परसमय है। 
मिथ्यात्वके उदयसे यह जीव परवस्तुग्रोंमें एकत्व्बुद्धि लगाये है। यह लड़का मेरा है, सोना, 
चांदी, धन, मकान, ऐश्वर्य, ये सब मेरे हैं। इस तरहकी कल्पनायें किया करता है, दुनिया 
में ऐसे लोग अ्रधिक हैं। मिथ्याहप्टि जीव तो सुभट बन रहा है। घर उससे भाग रहा है, 
धन भाग रहा है किन्तु वह मोहबुद्धिसे उनमें एकत्वसे रहना चाहता है | भैया, अपने एकल 
की खबर नहीं है सो ऊबरम मचाते, भगड़ा करते रहते हैं लोग। आप स्त्रियोंकी देख 
लीजिये, इन लोगोंको कमाया तो नहीं पड़ता । इनके पुण्य प्रतापसे इनके छोकर कमानेको 
लोग हैं। आप लोग जो कि दिव भर कमाते हो शौर मानते हो कि मैं कमाकर इनका 
पालन करता हूं सो नहीं है । आप उनके नौकर हो, क्योंकि उनके प्रण्योदयके निमित्तसे 
ग्रापको कमाना पड़ता है | हां, तो उन्हें कमाना नहीं पड़ता है फिर भी दिन रात घरोंमें 
लड़ाई भगड़ा होते हैं | किसीके यहां लड़ाई होती है गह॒नोंके ऊपर, किसीके यहाँ होती है 
कामके ऊपर । मतलब कि उसने गहनोंमें एकत्व मान लिया है। किसीके यहाँ काम पर 
लड़ाई होती है, तो उसने काममें, देहमें एकत्व मान लिया। किसीके यहां बातोंमें लड़ाई 
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होती है, उसने मेरा कहना नहीं माता है, सो क्यों ? क्‍योंकि उससे बातोंमें एकत्व मान 
लिया है | कोई गहने कपड़े आदिमें एकत्व, कोई कोई निंदा, प्रशंसामें भी एकत्ब मानते हैं । 
इन्हीं एक्त्व भावनाओंके कारण लड़ाई भगड़ा होते है, दुःख होता है । 
सांची सांची मान तो लो--भैया ! श्रगर सुख चाहते हो तो इन बाह्य पदाथोसि 
एकत्वकी मान्यता हटाओ्रो । जो अपने हैं नहीं, उनमें क्यों तुम अ्रपना भाव, अहंबुद्धि लगाये 
हो । सुख तो अपनी अ्रात्म,में एकत्व श्रानेपर ही होगा । परपदार्थोमें एकत्व बुद्धि रहनेपर 
त्रिकालमें भी सुख नहीं मिल सकता । यह वात निशचयसे जातो प्रत्येक अपनेमें स्वतन्त्र है । 
सो जैसा है तैसा देखते जाश्रो । जैसे पूवंकी मंजिलपर जाने वाला व्यक्ति पश्चिमकी शोर 
बढ़ रहा है, तो वह कभी भो पूर्वकी मंजिलकों नहीं पा सकता है। इसी तरह मिथ्या-हृष्टि 
जीव तब तक परपदार्थसे श्रपणो मोहबुद्धिको नहीं हटावेगा, जब तक णे विचार उसके हृदय 
में पैदा होंगे कि दुन्यियांमें मेरे सिवाय-मेरा कोई नहीं है; मैं तो चैतन्यमात्र हैँ, श्रूव हूं, 
तभी उरो सच्चा सुख और आनन्द मिलेगा । 
मोह एक वह शअज्ञान है जहाँ श्रपतती गल्तीको गलती झूपसे ख्याल ही नहीं हो 
पाता । दुःखको सुख समभकर भोगते जाना इसी प्ट्ट की दमका ज्हूरा है। फल यह होता 
है-- दु:ख भोगनेकी परम्परा बढ़ती चली जात्ती है। पर उस परके ही आधीन है तब परकी 
दृष्टिमें बह फिर उपयोग केसे हो सकता है जहाँ कि शान्तिका वास ही रहता है । 
स्वकी स्वकीयतामें ही सुख है--इसलिये अ्रपमेको जानो, अश्रपनेको देखो, जब कभी 
भी आपको समय मिले उस समय अपना ध्यान करो कि मैं क्या हूं ? हाँ अगर कोई कहे 
कि हम भी तो गृहस्थ हैं वया करें ? न घबरावो गृहस्थ अवस्थामें भी रवावभासन्‌ करना 
चाहिये। आप सांसारिक कार्यों चौवीस घंटे जुटे रहते हो, किन्तु हमें बताओ्रो कि आप 
श्रपन्ते स्वयंके कामको कितना टाइम देते हैं ? स्वयंका काम तो इतना है कि मैं चेतन्य हूँ, 
उत्तकी साधना करना, भगवानकी पूजा करना, स्वाध्याय करना -ये ग्रात्मकल्याणके 
बाह्य साध्नरूप चीजे हैं अवश्य, किन्तु इन प्रसंगोंमें भी कभी स्वकी हृष्टि नहीं जाती तो 
पूजनादि करना व्यायाम है। वैसे ठो दुनियाके जीव किसी न किसीके पुजारी बने हये हैं । 
कोई धनका, कोई पृत्रका, कोई स्त्रीका भझ्रादि । 
जिस पुरुषको जो वस्तु प्रिय है वह उसीका पुजारी है। धन जिस पृरुपको प्रिय है 
त्तो उसके हृदयमें हमेशा धनको प्राप्त करनेकी उत्कट अमभिलाषा बनी रहती है, श्रौर ग्ह॒ 
धनी कंसे बने; इसीके विचारमें मग्त रहता है, तो वह है धतका पुजारी । भगवानको हाथ 
पर भी रखे रहो और भाव है लड़के ऊपर, तो श्राप भगवानके पुजारी नहीं हो, उस समय 
जड़केके पुजारी हो | और आ्राप काम कर रहे हो घरका श्र चित्तमें बसा हुआ हो भगवान 
ता ज्ञाप बालकको हाथसें लिए भी भगवानके पुजारी हैं, व्योंकि उन्हें तो आप ऊपरी मनसे 
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करते हो । ज्ञानी गृहस्थके अन्तरज्में इच्छा नहीं है, शुद्धस्वरूप ही लाभकर है ऐसी प्रतीति 
बनी हुई है। जब ऐसे भाव पैदा हो जावेंगे तब वह जाता हुआझ्आा भी नहीं जाता है, जानता 
हुआ भी परद्रव्ययों नहीं जानता, देखता हुआ भी नहीं दीखता; बोलता हुआ भी नहीं 
बोलता, ऐसी स्थिति हो तभी आ्रात्माका कल्याण होगा | इसलिये जिस तरहके धनी बनने 
वाले पुरुषके भाव रहते हैं, खानेमें बैठनेमें प्रत्येक जगह वही धुन सवार रहती है, उसी 
तरह अपनी आत्माको देखनेके लिये भी उसी तरहकी तेजीके भाव पैदा करो । 

अपनी दया तो अवश्य करलें--एक राजा था | वह किसी अ्म्य देशमें युद्ध करने 
चला गया । उसका राज्यभार उसकी पटरानीने संभाला। इधर अवसर देख एक दूसरे 
राजाने उसपर चढ़ाई करदी । तब रानीने श्रपने मंत्रीको बुला करके कहा कि तुम सेनापति 
बनकर युद्धके लिये जाश्रो | मंत्री जैन था | वह सेना लेकर युद्धके लिये चल दिया। शर्ते 
में शाम हो गई, सो सेनापतिने हाथीके ऊपर बेठे बेठे ही श्रपनी सामायिक देना शुरू करदी। 
सामायिकमें सेनापति कहते थे क्रि जिन पेड़ पत्तोंको मेरे द्वारा कष्ट पहुँचा हो सो वे मुझे 
क्षमा करें; कीड़ों मकोड़ोंको कोई कष्ट हुआ हो तो मैं उनसे क्षमा माँगता हूँ--यह बात किसी 
ने सुनली, सो रानीके पास जाकर वह बोला--महारानी जी ! आपने कैसे व्यक्तिको सेना- 
पति बनाया, जो कि पेड़ पत्तोंसे डरता है, उनसे क्षमा माँगता है, वह आदमी युद्धमें कंसे 
युद्ध करेगग और कंसे जीतेगा ? इधर पाँच छः दिनमें ही सेनापति उस राजाकों जीतकर 
वापिस ञ्रा गया । तब रानीने पूछा कि सेनापति ! तुम तो इतने कायर हो कि पेड़ पत्तोंसे 
क्षमा मांगते हो फिर युद्धमें कैसे लड़े होगे ? तब सेनापतिने उत्तर दिया कि मैं आपका 
नौकर हूं किन्तु चौबीस घंटेका नौकर नहीं हुँ। मैं जितने समय आपका नौकर हूँ सो 
श्रापका काम करना हूँ बाकी समय सुबह शाम मैं अपना नोकर हूँ सो अपना काम करता 
हूँ । मेरे द्वारा किसी को कष्ट पहुँचा हो सो मैं उसकी क्षमा मांगता हूं ओर अपना रवरूप 
निजमें देखता हूं। रानी बड़ी प्रभावित हुई । इसी तरह आप भी गृहरथीमें रहते हुये भी 
अपने कामके समय अपनी आत्माका ध्याव स्व-स्वरूप चितवन किया करो। स्व-स्वरूपके 
देखनेसे ही आत्मा निर्मल वनेगी । इसे निर्मल बनानेके लिये एकत्वगत स्वसमयकी आव- 
इयकता है। दर्शन, ज्ञान, चारित्र--इन तीनोंमें एकत्व होनेंका ही नाम स्वसमय है । 

दर्शन ज्ञान चारित्रका सर्बत्र उपयोग--एकत्वका क्या रूप होता है सो श्राप सब 
जल्दी जान जाझ्रोगे क्योंकि एकत्वका उपयोग सब करके जानते हैं, कोई कहीं तो कोई कहीं । 
जैसे किसीका बालक छतपर खेल रहा, और वह -खेलते खेलते छतके . अन्त तऋ”“चला जाता 
है, तब उसे अपने लड़केके गिर जानेका ज्ञान होता है और वह उठकर जल्दीसे लड़केको 
उठाने जाती है। जल्दीमें उसे चोट भी लग जावे तो उसे कुछ भी ध्यान नहीं रहता है 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक ' १०१ 


क्योंकि वहाँ पर एकमें उस बालव में ही एक्त्व है। कहीं बालकमें एकत्व ही नहीं गया 
, किन्तु कल्पताकी कल्पना की । इसी तरह दर्शत-ज्ञान-चारित्रमें एक साथ एकत्व -भाव होना 
सो स्वसमय है | यहाँ एकत्व हो जाता है । दशैन ज्ञान चारित्र प्रत्येक श्रात्मामें रहते हैं-- 
. रोटी बनानेमें, पाप करनेमें, जप करनेमें, पुण्य करने, धर्म करने आदिमें »द्धा ज्ञान चारित्र 
ही तो काम कराता है। वह अच्छा है या बुरा यह दूसरी बात है। आप रोटी तभी बना 
लेते हैं जव आपको उसमें श्रद्धा है, उसका ज्ञान है और चारित्र है। यदि ऐसा नहीं है तो 
गृंदे हुये आटेको छोड़ बेलन आदि भश्रन्यमें से लोई क्‍यों नहीं तोड़ते ? सो इससे ज्ञात होता 
है कि आ्रापको उस विषयका श्रद्धा, ज्ञान, चारित्र है । 

श्रद्धा ज्ञान चारित्र प्रत्येक स्थानमें है। जब श्रात्माके स्वभावका श्रद्धान ज्ञान 
आ्राचरण होता है तो आात्म-सवभावकी सिद्धि हो जाती है याने वह निर्मल हो जाता है । 

भैया ! जो अपनी निर्मल भ्रात्मामें विराजमान है उसके नामका पत्थर भी दुनियां 
में पुजता है। पुजनेकी ओर दृष्टि न हो, श्रनन्‍्त सुखकी शोर देखो । श्रापका कतंव्य भी 
है कि आप अपनी आत्माको अपनेमें देखो। भगवान किसीके दुः:खोंको नहीं मिटाता है । 
दु:ख स्वयं भगवानकी पूजा उपासनासे मिठ जाते हैं । किन्तु कब जब कि भगवानकी पूजा 
स्वभावश्रद्धापूवंक हो । यथार्थमें होता भी यही है कि भगवानकी पूजा आराधना भगवानके 
प्रेमससे कोई नहीं करता बल्कि वे अपने दुःख और संताप मेटनेकी भगवानकी पुजा करते 
हैं, उनके पास जाते हैं । 

प्रत्येक परिणतिका सम्प्रदान या प्रयोजन वही स्वयं हे--जैसे कोई व्यक्ति गर्मीके 
दिनोंमें नंगे पैर और नंगे सिर मार्गमें जा रहा है तो उस गर्मीसे उसे संताप पैढा होते हैं. 
भ्रौर जब वह उन्हें सहन नहीं कर पाता तब वह विचारता है कि कोई घना छायादार वृक्ष 
मिले । रास्तेमें जहाँ उचित वृक्ष मिलता है, वृक्षके मिलते हो बह जल्दी जल्दी उस पेड़के 
नीचे जाकर आराम करता है। तो हम पूछते हैं कि वह व्यक्ति पेड़के नीचे क्यों गया ? 
क्या उसे पेड़से प्रेम था ? यदि श्राप कहो कि हो वह पेड़के प्रेमसे ही पेड़के पास गया, तो 
जब क्वूप खतम हो जाती है, शामके पांच बज जाते हैं फिर वह व्यक्ति उस पेड़के नीचेसे 
क्यों चला जाता है ? यदि उसे पेड़से प्रेम था तो उसे पेड़के पास ही रहना चाहिये किन्तु 
नहीं, वह तो अपने संताप जो कि कड़ी छूपके कारण हुये थे और वे उरुसे सहन नहीं हो 
रहे थे, उन्हें मेटनेके लिये पेड़के नीचे गया था । इसी तरह कोई भी व्यक्ति भगवानके पास 
भगवानके प्रेमसे नहीं जाता है बल्कि अपने दुःखोंको मेटनेके लिये भगवानके पास जाता है । 

दुनियांमें ज्ञानी और अज्ञानी जीव दोनोंको दुःख है । अज्ञानी जीव तो अपने मोहसे 
लोकिक दुः:खको मेटने जाते हैं। बोई महावीर «), . पद्मपुरी आ्रादि, मेरे बच्चे हों, मुझे 
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धनकी प्राप्ति हो जावे, इन भावमाओंकों लेकर जाते हैं | तो क्‍या कुछ होता है परसे ? 

प्राप्त समागमोमें विभक्त होनेका मार्ग बनाओं--श्रगर इन दीर्थ क्षेत्रोंमें अपनी 
झात्म-बुद्धि, श्रात्म-कल्याणाकी भाववा लेकर जाश्रों तो कुछ लाभ भी हो । ज्ञानो जीव भी 
अपने दु:खोंको मेटनेके लिये भगवान की शरणामें जाते हैं, श्राप पूछो कि शादी जीवको क्या 
दुःख है ? ज्ञानी जीव सोचता है कि मेरा स्वभाव तो निर्मल चैतन्यस्वरूप है और मैं क्या 
हो रहा हूं ? उसके जो विकल्प दोप हैं उन्हीं बिकल्पोंका उदय ही दुःख है, सो उसी दुःखको 
मिटानेके वास्ते भगवानकी शरणमें जाते हैं । ज्ञानी जीवके दु.ख तो भगवानकी पूजा भक्ति 
से मिट जाते हैं। देखो उनके दुःख मिटनेमें भगवान भी निमित्त हो जाते है किन्तु अ्ज्ञानी 
जीवके दुःख नहीं मिटते है। इसलिये विकल्पोंसे रहित यावी निश्रिकल्प जो आ्रात्माकी 
अवस्था है (स्वसमय) उनका ध्याव करो । घन पर है, यह शरीर पर है किन्तु मैं चैतन्य 
मात्र हूं । क्या ये पुण्य पाप मैं हूं ? नहीं, क्‍योंकि पुण्य पाप त्तो जड़ हैं, किन्तु में चैतन्य- 
स्वरूप हूं । तो क्या इन पृण्य पापोंक्रे द्वारा उत्पन्न जो सुख दु:ख हैं वह मैं हुं ? नहीं । क्‍यों 
कि सुख दुःख तो विभावमात्र हैं, किन्तु मैं तो चैतन्य और स्वभाव रूप हुं, मैं तो श्रुव- 
चेतन्य हूं । इस तरह जब तक ज्ञान नहीं होता है तब तक शुद्ध चिदरूपका ज्ञान नहीं हो 
सकता है, इसलिये चितृ॒स्वरूपके जाननेमें भेदविज्ञान प्रधान कारण है ) 

भेदविज्ञान पूर्णज्ञानका मूल है--भेदविज्ञान केवलज्नानकों पैदा करनेमें भी कारण 
है, यह वात दूसरी है कि अभी केवलज्नान नहीं होता फिर भी दो एक भवोंके बाद हो 
सकेगा । आप उसे पानेकी तैयारी तो यहीं कर सकते हो | श्रपना तो बस एक लक्ष्य होना 
चाहिये कि हमें तो सिद्ध बनना है, आपके अन्दर सिद्ध बननेके नारे गूजना चाहियें। जंसे 
आ्राजादी प्राप्त करनेके लिये स्वतन्त्रताके नारे लगते थे उसी तरह श्रापके मनमें सिद्ध अननेके 
नारे (हृदयके भाव) होना चाहिये, भेदविज्ञान होना चाहिये। आप जरासे कामोंमें तो भेद- 
विज्ञान करते हो; किन्तु आत्माके सुखके लिये भेदविज्ञान नहीं करते । आप गेहूं बीनते हैं 
उसमें दो दृष्टि रहती हैं एक तो गेहूं और दूसरा गेट याने गेहूंको लेना गेहुंके श्रतिरिक्त जितनी 
भी चीजें हैं मिट्टी आदि उन्हें छोड़ना। तो इसो तरह आत्मामें भी भेदविज्ञान करना है । 
श्रात्माकों लेना है और अनात्माकों श्र॒लग करंना है | गेहुंमें तो दो काम करने पड़ेंगे कि एक 
तो ज्ञान करना कौन गेहूँ सौर कौन नहीं है, दूसरे हाथ चलाता किन्तु अऋत्वाके लिए सिर्फ 
एक काम करना है, निजको निज, परको पर जान | स्वका जानना ही परपदार्थोसि छूट 
जाना है। स्वसमयकी आराधना करो तभी कल्याण होगा । 

स्वसमयका वेभव--जब यह जीव सर्वे पदार्थोको जाननेमें समर्थ ऐसे केवलज्ञानको 
उत्पन्त करनेमें निमित्त कारण जो भेददृष्टि है उसके उदय होनेसे परद्रव्योंसे छुटकर, दर्शन 
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ज्ञान चारित्रमें स्थित होकर ऋप्ने स्वरूपको एक्शवसे देखता है उसे सस्‍्वसमय कहते है । यह 
जीव श्रात्पाके स्वरूपका ज्ञान होनेपर गआ्रात्माका लक्ष्य बनाता है क्‍योंकि जो जेसा लक्ष्य 
बनाता है उसकी प्रवृत्ति उसी ओर रहती है | जो आत्माका लक्ष्य बनाता है उसकी प्रवृत्ति 
स्व-(आत्मा) की श्रोर होती है और जो परका लक्ष्य बनाता है उसकी प्रवृत्ति परवस्तुके 
उपयोगमें जाती है। वह परवस्तुको ही श्रपना मानकर प्रसन्‍्त होता है। क्रिन्तु स्वका लक्ष्य 
बननेपर रव्भावहृष्टि रखकर जीव सोचता है कि मेरा शआरात्मा ध्र॒व है, में पवित्र हूं, मेरी 
आत्मा निर्मल है। अ्रनादिकालल्‍से यह आत्मा निर्मल है, किन्तु कर्मोके संयोगसे यह आत्मा 
मलिन हो गया है । वहां भी स्वभाव देखो वया मलिन हो जाता है, गंदा हो जाता है ? 
ग्राप बतावों कि क्या यह पानी गंदा है या राखने उस पानीको गंदा बना दिया है ? उस 
निर्मेल पानीको उस राखने गंदा कर दिया है, यह संसगंदोषसे ही राखकी मलिनताका पानी 
में व्यवहार है। यदि राखकों दबा दिया जावे तो वह पानी अपनी स्वभाव श्रवस्थामें आा 
जावेगा, पादी पूर्ण निमेल हो जावेगा | इसी तरह श्रात्मा राण, द्वेष मोहादिकके संसर्गसे 
मलित है। आत्मस्वभाव उपाधिमय नही है। अन्त: बाह्य श्रावरण दूर हुये कि लो आत्म- 
स्वभाव विकासरूपमें प्रकट हो गया । 

प्रसमय ही तो ज्ञानदष्टि होनेपर स्ूसमय बन जाता है।--यद्यपि आ्रात्माका स्वभाव 
मलिन नहीं है तथापि कर्मोदयको निमित्त पाकर ग्रात्माकी शक्तियोंका परिणमन परोन्मुख 
हो रहा है। द्रव्यके स्वभावकों देखो--वह ही भ्रव स्वरूप है वह मलिन नहीं, तो भी 
पर्यायका तदात्वकालमें व्यतिरिकका अ्रभाव है सो मलिन श्रवस्था है। यह आत्मा मोहके 
एकत्वमें रत होनेसे अपनेको पररूप करता है, अनादि परम्परासे कर्मेके संसगेंसे यह श्रात्मा 
पहले परसमय बनता चला आया है; उसके पश्चात्‌ ज्ञानहश्सि स्वसमय बनता है। पर- 
समयसे स्वसमयमें आरनेका मुख्य कारण है सम्बग्दशंन । यह तीन प्रकारका है-क्षायिक, वेदक, 
आपशमिक । क्षायिक सम्यक्त्व सात प्रकृतियोंके क्षयसे होता है। वे सात प्रकृतियां है अ्रन॑ता- 
नुबंधी क्रोध, मान, माया लोभ तथा मिथ्यात्व, सम्यस्मिथ्यात्व होता है । यदि इन सातमें 
सर्वेधाती ६ का उदयभावी क्षय होवे, इन ही अनाग्रत रपरद्धकोंका सदृवस्थारूप उपशम हो 
एवं सम्यक्‌ प्रकृतिका उदय हो तो वेदक सम्यकत्व -होता है ।- श्रनादिभिथ्यादृष्टि जीवके भ्रव॑- 
तानुबंबी ४ व मिथ्यात्व इन ५ के उपशमसे उपशम सम्यकत्व होता है। वेदक योग्य मिथ्या- 
हष्टिके ७ के उपशमसे उपशम सम्यक्त्व होता है । इन सातकी उक्त अ्रवस्था बिना सम्यर्दर्शन 
नही हो सकता है। यह बात निमित्तदष्टिसि, विज्ञानसे ठीक है । 

कर्म आत्माकी परिणति नहीं क्रता--किन्तु यह नियम अकाद्य है कि एक द्रव्य 
दूसरे द्वव्यका लेश भी परिणमन नहीं करता । सो कर्मोके उपशमादिको निमित्त पाकर 
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सम्यग्वर्शन हो किन्तु कर्मोकी किसी भी परिणतिसे श्रात्मामें यह परिशमन नहीं होता। 
निम्ित्तमात्र श्रवश्य है, क्योंकि सम्यस्दर्शन श्रादि'तत्व है परन्तु यह भी तो विचारों कि कर्मों 
के बंध विना ही कर्मोका सत्व हुआ नहीं, श्रौर सत्व हुआ सो उसका उपशमादि परिशमन 
भी तो सादि है, सो उपशमादिकरा भी तो कोई निमित्त होना ही चाहिये | तो कोई तत्व ऐसा 
भी है जिसके बिना इन सात प्रक्ृतियोंका क्षय श्रादि नहीं हो सकता है | वह तत्व क्या है ? 
श्रपनी आत्माका स्वरूप जानना ये कारण है | रवरूपका ज्ञान तभी हो सकता है जब पह- 
चान हो; पहिचानके लिये लक्षण-नज्ञान चाहिये, लक्षणा-ज्ञान भेद-विज्ञानसे होगा, भेदविज्ञानके 
लिये उसके श्रध्ययन मननादि रूप ज्ञानाभ्यास चाहिए । तो श्रात्मस्वरूप जाननेके लिये सब 
से पहला कोई कारण है तो वह है ज्ञानाभ्यात । ज्ञानाभ्यासके लिये भी कोई कारणा होना 
चाहिए। उसके लिये कारणा है ज्ञानावरणका क्षयोपशम, क्षयोपशमके लिये कोई चिंता 
भ्रापको होनी चाहिये | भैया ! उसके लिये आ्रापको कुछ भी नहीं करना है, क्योंकि वह तो 
आपको पहलेसे ही प्राप्त है, जिसके द्वारा आप दुनियाके कार्य, वड़ी-बड़ी कंपनियोंकी 
व्यवस्था, नेतागिरी करते हैं, हिसाब खाता वही आदि जिसमें पाई-पाईका हिसाब रखते हैं, 
क्या नानावरणका आ्रापके क्षयोपशम नहीं हैं ? बड़े-बड़े व्यापार व्यवसायका प्रबंध करते हैं । 
इनमें अ्रकल कितनी लगाते हैं ? इसी क्षयोपशमका उपयोग श्ात्महितके लिये करना है। 
श्रात्मकल्याणकी तीत्र रुचि होनेपर हितका कार्य श्रनायास बन जावेगा । - 

भेदविज्ञान केवलज्ञानका कारण हो जाता है--इसके लिये विवेक ज्योति पहले 
चाहिए। यह विवेक ज्योति पूर्ण ज्योत्तिका कारण बनेगी । पूर्ण ज्योति केसी है ? समस्त 
पदार्थ सार्थकी भासनामें समर्थ है। केवलज्ञान इसका अपर नाम है। केवलज्ञानमें पदार्थ 
जैसे व्यवस्थित हैं, प्रतिभासित हो जाते हैं। केवलज्ञानमें समस्त शक्तियां समस्त अविभाग, 
प्रतिच्छेद प्रतिभासित हो जाते हैं। केवलज्ञानमें समस्त पर्यायें जिस क्रमसे त्रिकालवर्ती हैं 
प्रतिभासित हो जाते हैं | यह ज्ञान श्रति निर्मल है, इसमें सर्वे द्रव्य गुण पर्याय भनकते हैं 
किन्तु केवलज्ञानीके देशक्रम व कालक्रम आदिका लेश विकल्प नहीं है, क्योंकि उनके ज्ञानमें 
वे सब पर्यायें एक साथ भलकते हैं जिनमें सत्ताका योग था, है व होगा । यहांपर श्रभी स्व- 
समयकी प्रतिक्रियायें की जा रही हैं । हां तो उसमें कितने जीव ञ्रा गये ? केवली भगवान, 
वीचराग छद॒मस्थ, सुक्ष्मसाम्पराय, श्रनिवृत्तिकरणस्थ, अपूर्वकरणस्थ, अधःकरणास्थ, अ्रप्रमत्त- 
विरत, प्रमत्तविरत, देशविरत, अ्रविरतसम्पम्हृष्टि--इस तरह सब सम्यग्हृष्टि जीव उसमें आ 
गये । 

मोक्षमाकी इचि सबकी एकविध है--वक्या इनर्ग जीवोंका काम नाना प्रकारका है? 
मोक्षमार्गमें चलने वाले जितने भी जीव हैं उन सभीकी कला एक है । मोक्षमार्गका पुरुषार्थ 
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महजपुरुपार्थ है ओर. वही उत्कृष्ट है। हमारी बुछ्धिपूर्व क जितने भी पुरुपार्थ होते है वे सभी 
ईमित्तिक हैं। जितता भी धर्म हमारे आपके हो रहा है. वह अनैमित्तिक हो रहा है--किंस्तु 
उस धर्मके पास पहुँचनेके पूर्व जो विवल्प होते हैं उनके कारण अवश्य हो जाते हैं । द्रव्यहृष्टि 
के विचार, निडचयनयके श्रभिप्राय आदि विकल्प रूप हैं। पर्यायकों गौणा कर उसके स्रोत 
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रुप णत्तिके उन्मुख होता भी विकल्प है । इतने कार्यके लिये ज्ञानको नातिरिक्त अर्थवन 
ग्राश्षय रहता है परन्तु इसके पश्चात जो निविकल्प समाधि है. वहे अर्मित्तिक परिणमन 
है। संसारमें जितने भी द्रव्य हैं, हम और - आप उनको ज्ञानद्वारा समक्त सकते हैं। आँख 
हारा उन्हें नहीं देख सकते हैं । पर्याय तो आँख द्वारा जानी भी जा सकती हैं, सम भमें आती 
है, किन्तु कुछ पर्यायें भी ऐसी हैं. जो श्ञानसे जानी जाती हैं । वस्तुतः सभी ज्ञानगम्य हैं 
इन्द्रिय निमित्त स्थुल विषयमें है | पर्याय तो इन्द्रियगम्य हैं | किन्तु द्रव्य या व! क्ति इन्द्रियगम्य 
नहीं है। मूततिद्रव्य भी इस्द्रियगम्य नहीं। उतवी स्टूल (स्कस्घ) अवस्था इन्द्रियगम्य हैं । 
फिर आत्मतत्वकी तो बात ही निराली हैं। वह कैसे इस्द्रियगम्य होगा, प्रत्युत इन्द्रिय निरोध 
बिता गम्य नहीं होगा । 

सोक्षमार्ग निज ज्ञायक रवभावका अवलम्बन दै--अनादि परत हे ध्रव आत्का 
हम और श्राप सभीमें है, वह आत्मा श्रचल है। उसका एक झालम्वतत पाकर ही अनेक 
ग्रात्मा परमात्मा हये हैं। हाँ तो यहाँ अ्रभी यह विपय चल रहा है कि मोक्ष मार्मियोंका 
भोक्षमागेके लिये जो ऋदम बढ़ता है वह एक शैलीका हैं। उसमें स्थन अधिक विकासका हरी 
प्रस्तर हो सकता है । जितने भी विकास हैं वे स्वभावके ऊपर प्रवेश करते है। भगवान 
सिद्धमें जो केवलज्ञान है उसका भी स्वभावके ऊपर प्रवेश हुआ हैं । उसे उपयोगरूप होकर 
वे परिणत करते हैं, सो अनादि श्रनन्‍्त अहेतुक ज्ञान कवभाव आपको कारण झपसे उपादाल 
कर्के परिशम रहे हैं, इसी तरह अन्य स्वभाव भी श्रगादि झनस्त, अहदैतुक शानरदभावदा 
वारणरूपसे उपादान करके प्रवेश पाते हुये अपने-अपने ज्ञानोययोग रूप हो हाकिद परिगामते 
है । वहां प्रवेशसे प्रयोजन नाटकके रंगमंच जैसा नहीं है. कि उसके ऊपर ग्रभिनयकतावत 
प्रदेश हम्मा और थोड़ी ही देरमें भिन्‍न स्वरूप वाला लिन्‍द अभिरयद्रतोश प्रवेश हुआ कार 
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पिया शृ प्प न र्जि। कक हि कर पज+ स०-न्‍न्‍का यह विश ्ेगार ये जन क्न >ककका प्रद | ख्ल्दा पं 
निकल गया । मंच सूनो हाँ गई | बिन्त यहां ता बहगसत प्रयोजन इतना हूं कि कजलियाो 


होता रहता है और प्रतिशामय रष्ट होता रहता है ऋोद उस क्रेबदनासके नियूल हीनेयर 
इसी तरह केवलशान फिर पैदा होता £ परयोकि दह अ्नैमित्तिक परिशिति हे! प्रमैमिन्ति क 
सश्णिति रव एक समान होती है। पर्याय पतिसम्रव दूसरी इसरी होही है, उसदा सह काम 
श्स्त काल तक रहेगा। 


डुशर कन_ दर अल्कुल की. हि डक पु. कब्छुर अन्‍मके धन्य ३५ हक शझग ४०शा$ हार, ई+ सके लक हो; कू+ नस जा महल अल्रन्‍लुप+ चिलक का रा 
दाभ ता बहा हू हद हशुलए र ष्टा हूँ --- ए्शदाहर निछझ, ६3557 हर ३ ०७४३१ ७०९ 
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परमात्मा इतने निर्मल हैं कि उनके अन्दर द्रव्योंकी भ्रमंतानंत पर्यायें फलक गई हैं, जिनको 
उन्होंने कल जाना उन्हींको आज जाना । उनके अन्दर देशक्रमकी सभी चीजें भलक गई तो 
भी देशक्रमका विकल्प नहीं | स्व पर्यायें फलक गई किन्तु उनमें भूत भविष्य और बर्तमानके 
विकल्प नहीं हैं । श्राकारकी पर्यायें भी उनमें कलक गई हैं, फिर भी उनमें किसी तरहके 
विकल्प नहीं हैं, उनका ज्ञान निर्मल है। ये स्वसमय सिद्ध हैं । ऐसी स्वसमयता उत्पादक पूर्व 
स्वसमयता है, उसका उत्पादक पूर्व स्वसमयता है। इस तरह पूर्व पू्वके स्वसमय पानेका 
कारण सबसे पूर्दका स्वसमय बना है। उसकी उत्पादिका द्रव्यहृष्टि है। उसका कारण 
स्वरूप परिचय है, उसका कारण लक्षण-ज्ञान है, उसका कारण सेदविज्ञान है। सो जब 
भेदविज्ञानके बलसे यह जीव परद्रव्यसे च्युत होता है तव यह कहाँ विलास करता है ? देखो 
वह पद है ज्ञायकस्वरूप चेतन्यस्वरूप । यह चैतन्य सामान्यविशेषात्मक होनेसे दर्शनज्ञान- 
स्वरूप है। आत्माका स्वभाव दर्शनज्ञानरूप एवं उसकी वृत्तिर्प है। ऐसे आरात्माके एकत्व 
में गत होकर जो व्तेते हैं वे रवसमय हैं। जो पर-पदार्थस्रे च्युत होकर स्वपदार्थमें ठहर 
जाते हैं वही स्वसमय हैं। अभी यहां स्वसमयका 'ही वर्णान चल रहा है । स्वसमयके 
कारणभूत समयके जाने बिना जीव विभावरूप परणातियोंमें रत हो जाता है शौर वहाँ पर 
नाना प्रकारके बाह्य पदार्थोमिं एकत्व करता रहता है, जिसके कारण तरह-तरहके विसम्वाद 
होते हैं श्रोर जब तक क्लेश ही रहता है कि मैं तो शुद्ध चेतन्य स्वरूप हूं, यह दीखने वाले 
वह सपनेमें एकत्व नहीं करता तब तक पदार्थ मेरे नहीं हैं, ये तो सब मोहकी परिणतियाँ, 
मोहजन्य विकल्प हैं। मुझे इनसे दूर रहना चाहिये | मेरा तो दुनियामें कोई है तो सिर्फ 
मरा ध्रूव चैतन्य आत्मा है। इस प्रकार अपना स्वरूप (अपनेमें) नहीं देखता तब तक वह 
दुःख उठाता रहता है और जब वह शअपनेमें एकत्व करके अपने स्वरूपको देखता है तभी 
उसके सारे विकल्प, विसम्वाद नष्ट हो जाते हैं । 

विसंचादसे अवश्य हटिये--इसके लिये हमें अपना शुद्ध स्वरूप देखना है, उस शुद्ध 
स्वरूपसे निज आत्माका परिचय होता है, तब श्रात्मामें ज्ञान होता है। ज्ञानके द्वारा आत्मा 
को जानता है, और शआ्रात्माकी ओर उन्मुख होता है, तब सम्यग्दशन होता है श्लोर जीव 
झ्रपना कल्याण करता है। 

।, * देखो भैया ! परमक्ृषपालु भगवन्‌ श्री कुन्दकुन्द स्वामीके हृदयमें कितती दया थी ? 
वे हमारी स्थितिको देखकर किस जातिका दुःख देखते थे ? वे हमारी मूढ़तापर दुःखी होकर 
कहते हैं कि ये जीव जगतके मोह, राग द्वेषमें फंसे हैं, इनसे विभक्त होनेके लिये जरासी तो 
बात है। अपना आत्मस्वरूप देखो झौर कल्याण करो । उन्हें इस तरहसे यही ढु:ख था । 
उनके हृदयमें जब अनुराग होता था, इस तरहके विकल्प उद्ते थे तब उन्होंने अपनी 
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लेखनी चलाई | इन विकल्पोंको हटानेके लिये उनका बुद्धिपू्वक जो कार्य हुआ है सो यह 
स्रन्थ है।.... ञ 

अपनी परिण॒ति अपने लिये ही होती--देखी वस्तुतः कोई चेतत श्रथवा अचेतन 
कोई भी द्रव्य किसी अन्यके लिये नहीं परिणमता । सब अपने स्वरूप लाभके लिये परिणमते 
हैं। तब यहां कोई ऐसी दृष्टि रखे मैं श्रमुकको पालता हूं, सुखी करता हूं आ्रादि तो वह भाव 
उनको कितने दूर लिये जा रहा है ? भगवान श्री कुन्दकुन्ददेव आदि श्राच्यत्रकि प्रस्थ रचताके 
दो ही प्रयोजन हैं, १-दूसरोंको सत्पथ मिले, ऐसी दया सम्बन्धी स्वदुःख मेटना । २-दूसरों 
पर लक्ष्य हो क्‍यों जाता मेरे परविकल्प ही नहीं इसके लिये सुतत्त्वके वर्शनमें लग जाना । 
भेया अपना परिणाम शअ्रपनेमें समझ । हत बुद्धि मिटावो । 

ब्रह्म और ब्र्मपरिणति--आत्मा कहो या ब्रह्म कहो एक ही बात है, आज भी उसी 
ब्रह्मका वर्रोन चल रहा है। ब्रह्मकी दो »वस्थारयें हैं, स्वसमय, और परसमय । स्वसमयका 
वर्णन कल हो रहा था, उसमें केवली भगवान, वीतराग छद्मस्थ श्रनुवृत्तिकरण, भ्रपूर्वक्रण, 
अप्रमत्त ग्रादि सम्यग्दृष्टि आ जाते हैं। निज समयको जब प्राणी जान लेता है क्रि में ध्रुव 
हूँ परमार्थसे भिन्‍न हूं, इन सांसारिक पदार्थोस्ति मेरा कोई संबंध नहीं है, में तो चेतन्यस्त्ररूप 
हूं, तब उसे स्वसमयताको पात्रता आा जाती है। 

जन सिद्धान्तमें जिसको आत्माके तामसे कहा है उसको अन्य अभिप्रायोने तुरीयपाद 
से सम्बोधित किया है। अन्तर इतना है कि उनका तुरीयपाद सर्वेव्यापक है और आपका 
आत्मा अपने विशिष्ट सत्व्वरूप है। जब यह अपने भ्वरूपको जानकर अपनेमें स्थित, लीन 
होता है उस समय वह स्वसमयको प्राप्त हो जाता है। स्वसमयका वर्रान हो चुका है । 
झ्राज प्रसमयकोी कहते हैं । परसमय--यह उस अ्रवस्थाका नाम है जिसमें संसारी जीव 
मान्यता ह्वारा मोह बुद्धि, मोह नींदसे परपदार्थमें एकमएक होता है | ये संसारी जीव जागते 
हुये भी सो रहे हैं। बर्राते हुए भी सो रहे हैं। वेदान्तमें सोनेकी तीन अ्रवस्था बतलाई है, 
जिन्हें हिन्दीमें कहते हैं जगना, बर्राता, (यानी स्वप्नावस्था) और खूब प्रगाढ़ निद्रामें सोना । 
ये तीन अवस्थायें प्रत्येक संसारी जीवके हैं। सोते में उसे जो कुछ दीखता है जागनेवर बह 
कुछ भी नहीं दीखता है । स्वप्समें देखी हुईं वस्तु जिस तरहसे भ्रमरूप है उसी तरह जागत 
हुये जिन्हें हम आंखोंसे देख रहे हैं वे भी भ्रमरूप हैं | यह तो सब मायारूप है| मायाका 
लक्षण है कि जो सादि और सांत है वही मायारूप है, तो ये हमें आपंको दुनियामें जितने 
भी पदार्थ दीखते हैं ये सभी मायारूप एवं भ्रम हैं| ये तो क्षरणिक तथा नश्वर हैं, ये तो 
भेघोंके समात चंचल हैं, जिस तरह आकाशमें मेघ पटल छा जाते हैं और थोड़ी देर बाद वे 
सबके सब नष्ट हो जाते हैं और फिर छा जाते हैं, इसी तरह ये दुनियाके पदार्थ हैं । 
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ु जागने ओर सोनेकी अ्रवेस्थाको देखो; जो सोनेमें है-वह सोनेकी चीज. जागनेमें नहीं 
झौर जागनेकी चीज सोनेमें नहीं; तो ये सभी विकल्प मात्र हुए । जंहां तत्वका ग्रहण नहीं है 
वहाँ कोई विकल्प नहीं है.। जहां..'मैं हुँ" यह ज्ञान भी जिसे नहीं है उंस- ग्रवस्थाको कहते हैं 
शान घन । वहाँ सन्मात्र भासना सृक्ष्म रहती है याने खब सोनेकी अवस्था, खुब गाढ़ी नींदमें 
“सोनेमें श्रपनेका भी ध्यान नहीं रहता है और न. वाह्म वस्तुओ्रोंका । यह अ्रवस्था “तृतीय है.। 
इन तीनोंसे परे वह ब्रह्म है। . । 
ह देखो भैया ! दुनियामें जेन तथा भ्रजेन जितने भी बड़े-बड़े ऋषि, महषि हुये हैं उन 
सभीने- यह प्रयत्न. किया. है हम. सृष्टिके मूल तेक पहुँच जावें. किन्तु वस्तुगत ये दृष्टिकों छोड़ें 
करके सुष्टिके मूल तक कोई नहीं पहुँचा .है। ह 
कु द्रव्यरवरूपके जाने बिना अनेक अन्दांज होते ह--कोई आशय मानते हैं कि ईइवर 
एक है. और उसने सृष्टि करनेके पहिले एक-आलोचक बनाया कि जब मैं सृष्टि करूगा औरं 
आ्ालोचकको जो वस्तु ठीक नहीं. लगेगी उसे मिटाकर पुनः अन्य प्रकारसे बना दृगा, सो उस 
ईद्वरने पहिले बन्दर बनाया |. तब झआलोचकने कहा कि यह तो बहुत चालाक. चंचल है 
इससे काम नहीं चलेगा | तव ईश्वरने गधा बनाया तो. श्रालोचक बोला कि यह तो सुस्त 
है। इसके बाद ईइ्वरने ऊंट बनाया | तब आलोचकने . कहा कि इसका मुह ऊपर उठा है। 
तब. हाथी बनाया,-सो भी आलोचककी पंसंद:नहीं आया. ॥ अन्तमें ईश्वरने मनुष्य: बनाया ॥ 
कोई भाव मानते हैं कि पहले क्रुछ भी तहीं.थो, छुदा और आदम ही था | कुन और कान 
थे। आ्रादमने कहा कुन यानी सृष्टि करो, तब-खुदोने कहा कान, सृष्टि करता हूं: भौर सृष्टि हो 
गयी । श 
... ००, कोई कहता है कि पहले एक ब्रह्म था, उससे तेज बना, जिससे सूर्य चन्द्र बंने और 
उसके बाद जो यह दुनियाका ठाठ है,सो भी :उसीसे. बना । तो कोई कहता है*कि यह सृष्टि ' 
तर प्रधानके द्वारा की गई है ! सांख्य पुरुष और प्रधान ये दो मानते हैं सो ये कहते हैं किपुरुंष. 
तों-चैतन्य है और वह अनादि मुक्त है और जो ,प्रध्ात है वह. अ्रचेतन है सो वही सभी “कार्य 
करता है, पुरुष तो उसंका भोक्‍ता है.|; इस तरह प्रत्येक अभिप्रायानुयायीने सृष्टिको जानना 
- चाहा है। लोगोंने सोचा कि जो, यृष्टिकर्ता है उसकी..पूजा, उपासना करना चाहिये जिससे कि 
ु वह. हमपर प्रसन्‍न हो. जावे और अगले भवर्नमें हमारी सृष्टि भी अच्छी जगह कर दे। 

पर्याय सृष्टि और दब्य सश हे-द्यहाँपर श्रीमदपूज्य भगवान कु दकुद प्रभु ;इस सृष्टि 

के बारेमें श्रागे संभी..बतावेंगे ।. जैनोंने भी सृष्टिकर्तादी उपासना. और पूजा आदि करनी. चाही 
है । जैन लोग. मानते हैं कि सृष्टि एककी. नहीं बल्कि सृष्टि नाना. की  है। और वे नाता कया 
हैं ? वे नाना ये (द्रव्य हैं। अनंत्‌ जीव, .्रव्य, -अनंतानंत पुदूगल, एक धर्मद्रव्य, एक अधमंद्रव्य, . 
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एक आकाशद्रव्य और अरूख्यात वालव्व्य । इन्हीं नाता द्रव्योंकी सृष्टि है और जो आत्माके 
दो भेंद -- स्वसमय और परसमय किये हैं सो वे इसी यृष्टिके भेद हैं और यृध्कि मूल हैं ये 
द्रव्य । और सुष्टिकर्ता है स्वयंका उनका आत्मा | इसलिये इस समयसारमें भगवाच्‌ कुन्द प्श्च 
कहते हैं कि अपने निज सुष्टिकर्ताकी पूजा करो, उसीकी उपासना करो और उसे अपनी 
उपासनासे प्रसन्‍त करो जिससे आगेके लिये भवसुष्टि न हो किन्तु शिवसूष्टि हो। तहां 
'प्रसतत! का अर्थ व्याकरणके अनुसार निर्मल है, सो जिसने अपनी आत्माको निर्मल बना 
लिया है सो उसका कल्याण होगा । | 

गांठमें लाल होकर भी आँख न खोले तो क्या इलाज--देखो जेसा यह सब समागम 
श्रश्न व है ना, सादि सांत है ना, इससे इस जागृत अवस्थामें भी जो कुछ देखते हो वह 
अ्रमरूप है, वह सभी वस्तुयें नष्ट होने गाली हैं, फिर भी यह मनुष्य उन्हींमें रत है । देखो 
यह जीव खुद ज्ञानमय होकर खुदकी ज्ञानमयताको नहीं देख पाता है । इससे श्रधिक इस जीव 
की मूर्खता क्या होगी ? जेसे समुद्रमें रहते हुये भी मगर प्यासा रहे तो ये उसकी ही झज्ञा- 
नता एवं मूर्खता है। सो यदि श्रात्मकल्याण करना है तो परमार्थकों पहिचानो, अपनी 
ज्ञानमयताका ध्यान करो । ज्ञाननयता तो अश्वेददृश्सि मान्य है उसके लिये स्वरूपपरिचय 
भेददृश्सि गम्य है। # | डे 

%# जिनके पास सम्यग्ज्ञान व सदाचारकी सुनिधि है वे सच्चे अथ्थ्में पुण्यात्मा, 
महात्मा एवं सम्मानित साहुकार हैं । जो इनके विपरीत है आ्राजके अर्थमें साहुकर होने पर 
भी कजंदार है, दिवालिया है । ु 

शानमसयताकी तो अनुभव पहिचांनता है--जैसे किसी मनुष्य ने मिश्री खाई, और 
उससे कोई दूसरा, व्यक्ति उसका स्वाद पूछता है जिसने कि कभी मिश्री तहीं खाई है, तो 
वह पहला व्यक्ति जिसने मिश्री खाई है सो वह उसका स्वाद जानता है किन्तु वर्रात नहीं 
कर सकता है। वर्णात भी करे तो उन वचनोंसे वह मिश्रीके स्वादकों नहीं पाता | वह 
कहता है भाई ! मिश्री बहुत मीठी होती है। आपने कभी गब्ता खाया है, तो उसी गन्‍नेके 
रसके मैलको हटाकर उससे गुड़ बनता है, फिर उसका भी मैल निकाल कर शक्कर बनती 
है और फिर बादमें उस (शक्कर) से भी सैल तिकाल कर मिश्री बनती है । तो झ्राप ही 
सोचलो वह मिश्री कितनी मीठी होती होगी ? मैल मीछठेक्रे वाबक थे। जब इतने मैल निकले 
तो वह अ्रधिक मीठी हुई। तो इस तरह सुत्र भी ले, किन्तु जब तक वह मिश्रीकों नहीं 
कम तब तक उसके रसका आरास्वादत नहीं कर पाता, सुतनेसे उसका मात्र विज्ञान हो 
जाता है । | 


प्रवचनसा रमें आत्माक्रा वर्णव करते हुये पज्य आचार्य श्री अमृतचन्द्रजी सूरि कहते 
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हैं कि यह दर्शनज्ञानचारित्रस्त्ररूप मैं यह सूरिजी पैंतरा बदलते हुये द्रव्य और पर्याय दोनोंको 
ले रहे हैं। पर्याय न हो तो स्वरूवकों वर्शन व भगवद्भक्ति कंसे हो और द्रव्य न हो सो भी 
नहीं बनता । हाँ तो यह मैं आत्मा--पहां यह तो है श्रन्‍्य पुरुष और मैं है उत्तम पुरुष | सो 
दुनियामें सबसे श्रच्छा उत्तम प्रुरप ही है। श्राप किसीसे कहो कि तुझे भ्रन्य पुरुष बनाना 
चाहता हैं वह कभी भी अन्य पुरुष बनना नहों चाहेगा। श्रन्थ पुरुष माने हैं इधर उधरके 
ऐरे गैरे भर उत्तम पुरुषका श्रथ है मैं अपना सगा श्राप ही। जो निजी व्यक्ति है यह मैं 
ही हूँ । तो यह 'मैं' शब्द तीनों लिज्धोंमें चलता है । मैं जाती हूं, में जाता हूँ । इस तरह यह 
में शब्द न स्त्रीलिंग है, न पुंरप लिंग है श्रौर न नपुसंक्र लिंग है, यानी मैं शब्द किसी लिंग 
रूप नहीं है । 
खुदके लिये खुद उत्तम है ओर प्रथम है--देखो भैया ! जैन व्याकरणमें तो रूप 
चलते हैं, पहले उत्तग पुरुपसे जैसे--श्रस्मि, स्व:, स्मः | अ्रसि, स्थः, स्थ । अ्रस्ति स्त: संति | 
श्रौर अन्य व्याकरणामें रूप चलते हैं श्रस्ति, स्तः संति आदि, भ्रन्य पुरुषसे प्रारम्भ करके । 
जैन महर्षियोंकी प्रतिभा भी अनुपम होती थी क्योंकि उनका आशय और तप बिशुद्ध था । 
व्याकरण जैसे किलिष्ट ग्रन्थमें भी जगह-जगह तत्वका रहस्य भरा हुग्ना है। 

इसी तरह अंग्रेजीमें फर्स्ट परसन, सैकिण्ड परसन और थर्ड परसन हैं । फर्स्ट माने 
ग्रव्वल | आपके लिये अव्वल श्राप हो, मेरे लिये अव्वल मैं हूँ और तुम सैकिड परसन हो; 
अर्थात्‌ समझाने वाले जिसे समभाते हैं वह यदि समभनेका पात्र है तो वह सेकिण्ड परसन 
है । कल्याणरत श्र प्रतिबोध्य दोनोंके अ्रतिरिक्त भ्रन्य सभी थर्ड परसन है । इज्धलिश भाषा 
में भी आई” किसी लिगरूप नहीं है | हिन्दी ग्रादि सभी भाषाश्रोंमें 'मैं' का लिंग नहीं है। 
तो यह आत्मा न स्त्रीलिंग है, न पुरषलिंग है, न नपुसक लिंग है। इसीलिये अपनेमें कभो 
भी यह मत सोचो कि मैं स्त्री हूं, मैं पुरुष हूँ श्रादि । जिसने ऐसा विचार किया सो उसीकी 
हानि होगी, वही कल्याणमार्गसे च्युत हो जागगा, वह अपना कल्याण नहीं कर सकता है । 
अत: इन सब विकल्पोंकों छोड़कर विचारो कि मैं तो शुद्ध स्वरूप चेतन्यरूप हूं, में तो ध्रुव 
हूं मेरा आत्मा अचल है । 

सभी शास्त्रोंका तात्यय बीतरागता है, उसकी सृष्टि अविकार निजस्वभावके श्राश्रयसे 
होती है, श्रविकार तत्वके आश्रयसे अ्विकारी पर्याय प्रकट होती है। अ्रपनी वर्तमान ज्ञान- 
पर्यायका सहज ज्ञानस्वभावके साथ एकत्व करो । जब द्रव्यपर्याय एकाकार हो वह ॒स्वा- 

" मोक्षमार्ग है । 

पी शांतिका हक निरतरिकल्पता है--भैया ! भ्रभी तक हमारे जितने भो महापुरुष ह्ये 
हैं जिन्होंने श्रपनी आत्माको समेभकर निर्दाण आप्त किया है वे हमारे लिये अरहँत अ्रवत्था 
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में निविकल्प वाणी द्वारा निविकल्प तत््वकी लब्धिके लिये उपदेश दे गये है कि जिस तरहसे 
हमने श्रपनी आत्माका कल्याण किया- है, हम सिद्ध बन रहे हैं, सो तुम इसी तरह अपने 
स्वसमयको पहचानों और अपनी श्रात्माका उद्धार करो, रागद्वेषकों छोड़ो । शुभ रागसे शुभ 
बंध होता है और झशुभ रागसे पापका बंध होता है श्नौर तीसरी चीज है द्वेष; सो इसके 
श्राप दो भेद कर नहीं सकते हैं क्योंकि शुभ हेष और अशुभ हेष ऐसा बन नहों सकता है । 
जिसे कदाचित्‌ तानतन कर आप शुभ दह्वेष कहेंगे वह शुभ रागमें ही शामिल हो जायगा। 
सो ह्वप जो है उसमें पापका ही बंध होता है। जब तक ये रागद्वेष रहेंगे तत तक शअनुत्तम 
स्वसमयकी प्राप्ति नहीं हो सकती । 

जीवमें प्रतादि कालसे परसमयता चली आा रही है । यह कोई ऐसी चीज नहीं है 
कि ग्राजकलमें नई व्यवस्था वन गई हो । जो परमें एकत्वसे लीन हो सो तो है परसमय 
श्र जो स्वस्मरणमें लीन हो सो है स्वसमय । 

हटने वान्नोंमें मोही ही कुकता है-मनुष्य जिसमें परसमयता करता है, जिन्हें 
ग्पना मानता है वे उससे कोई भी सम्बन्ध रखना नहीं चाहते । मनुष्य घरमें जाना चाहता 
है किन्तु घर उससे दर भाग रहा है । वह भरीरमें जाना चाहता है किन्तु शरीर उससे द्वरु 
भाग रहा है। आपका अर्थ यहाँ उस आपसे है जो निज चतुश्यसे अ्रभिन्‍्न है। सो परख लो 
ग्रापकी श्रात्मासे परपदार्थ भाग रहे हैं, आप जाना चाहते हो घरमें, किन्तु आप जा नहीं 
सकते हो, वह आपसे कोई सम्बन्ध नहीं रखना चाहता है। 

रागादिको उपयोगशरूमिमें न ले जाग्नो तो बंध होता है और रागादिकको उपयोगश्रुमि 
में ले जावो तो बंध होता है । यहाँ भी देखलो निजमें भी पर है, वह भी भाग रहा है । उसमें 
एकत्व मानो तो बंबसेपर मोही जीव इन परपदाथोंसि नहीं भाग सकता है, और न भागनेकी 
कोशिश ही करता है । यह ज्ञानी जीव अपनेमें रहने वाले पर-भावसे भागनेकी कोशिश कर 
रहा है | मोही जीव इन प्रकट बिराने पदार्थेसि भी दूर नहीं भाग पाता है । 

भेया ! श्रात्माका कल्याण करना है तो अपने समयको जानो और निज समयमें 
रत हो जाग्रो, तभी कल्याण होगा, परम आनन्द होगा । े 

दुःखोंकी बुनियाद मोह हे--यह जीव भ्रनादिकालसे इस संसारमें भ्रमण कर रहा 
है श्रर नाना प्रकारके जन्म मरणके दुःखोंको भोग रहा है। इस अनन्त संसारमें भ्रमण, 
करनेका एक ही कारण है वह है मिथ्यात्व । मिथ्यात्व होनेका कारण है मोह, मोहके द्वारा 
इसे यह प्रतीति होती है कि ये दुनियाके पदार्थ सब मेरे हैं, यह मैं हूं । यह मेरे कुटुम्ब परि- 
वारके लोग हैं | इसी प्रतीतिके कारण इस जीवको इस संसारमें भटकना पड़ता है। संसार 
से छूटनेका मुख्य कारण है कि मैं चेतन्य मात्र हूँ, मेरा स्वभाव चैतन्य है, ये रागादिक 
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. पर्याय तो मेरी है नहीं, में तो एक हूं ऐसी प्रतीति | इन विचारोंसे विभावरूप परिणामोंको 
' दूर कर दे तो संसारसे छूट गया और जिसके मनमभें विभावरूप विचार तथा विसलप और 
परपदार्थमें एकता रही सो वही इस संसारमें भटकता रहेगा ) संसारमें भटकने व न भठ- 
कनेके ये दो ही उपाय हैं। रागादि विभावोंमें श्रह श्रनुभव करो तो भटकना हो, चत्तन्यमें 
-' झरहं अनुभव हो तो भटकना बन्द हो । 
भैया ! यह ग्रात्मा तो कल्पवृक्ष है, इससे आ्राव जो चाहेंगे श्रापको वही मिलेगा, श्राप 
: चाहे दृष्टिके प्रसादसे अ्रपनेको शुद्ध बना लें चाहे इसी अपनेकों दृष्टिके प्रसादसे अशुद्ध बना 
' लें। जिसे शरीर प्रियतम हो सो वह द्वरीर प्राप्त करता रहेगा और जिसे सहज ज्ञान आ्रानंद 
श्रच्छा लगे सो वह ज्ञान प्राप्त कर लेगा। भगवानने तो हर तरहके उपाय बता दिये हैं, 
* अरब निर्णय आपके हाथमें है कि श्रापको क्या बनना है, तथा श्रापको क्‍या श्रच्छा लगता है ? 
श्रापके सामने दो चीजें रखी जावें, एक रत्न श्रौर दूसरा खलीका टुकड़ा और कहो जो चाहो 
मुह मांगा मिलेगा तो झाप किसे प्राप्त करता चाहोगे ? रत्नको । खलीका टुकड़। लेना 
कोई पसन्द नहीं करेगा । इसी तरहसे शान्ति और आ्राकुलता दोनों श्राण्के सामने है और 
केवल भावोंसे ही जैसा भाव करो मिल जावेगा; तो झ्रापको क्‍या करना चाहिये ? श्राप 
विभावरूप संसारसे उपेक्षा करो कि यह संसार तो असार है इसमें कोई भी मेरा रूप नहीं 
है तो श्राप संसारसागरसे याने श्रशान्तिसे छुट सकते हैं। भर आपने पुद्गल पर्यायोमें 
एकता की तो श्राप संसारमें ही पड़े रहोगे । 

सम्पणज्ञानी ही महापुरुष हैं-- बहुतसे मनुष्य अ्पनेको धन सम्पत्तिके वेभवसे बड़ा 
मानते हैं । कोई सड़कसे जा रहा है और सामनेसे कोई धनी व्यक्ति श्रा जावे और वह उस 
को राम राम, जय जिनेन्द्र ० बोल पावे अथवा उन्हें हाथ न जोड़ पावे तो उनका पारा 
गर्म हो जाता है, उन्हें एकदम क्रोध भ्रा जाता है, वर्योकि वे अपनेको बड़ा मानते हैं| वे 
कहते हैं विचारते हैं कि में तो इतवा बड़ा आदमी और वह छोटा व्यक्ति मुझे नमस्कार भी 
नहीं करता । किन्तु भैया ! छोटे बड़ेका भेद धनसे नहीं, लौकिक कार्योसि नहीं, किन्तु जिसने 
झपनी आत्माका स्वरूप पहिचान लिया है, वही बड़ा है। क्योंकि बड़ा उसे कहते हैं जिसे 
* कुछ करना नहीं पड़े, जो कृतकृत्य हो गया है ऐसे तो भगवान सिद्ध हैं, फिर भी जिसने 
अपनी आत्माकों पहिचान लिया है उसे भी कुछ नहीं करना है क्योंकि उसने अपनी आत्मा 
का स्वरूप समझ लिया है । श्रव जो ज्ञाता रहता है, जिसने अपने स्वरूपको नहीं पहिचाना 
है वही छोटा है, और जिसने अपने स्वरूपको पहिचान ; लिया है वह बड़ा है। छोटे बड़े 
धनादिकसे नहीं होते लोग तो जो छोटे झादमी हैं वे अपने स्वरूपको जान करके कल्यारा 
कर जाते हैं भौर जो बड़े हैं वे बेठे ही रह जाते हैं, ऐसा भी हो सकता है। श्राप अ+वी 
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 झ्रात्माकों देखो ! अपत्तेको कभी .भी..बड़ा मत-समझो बाह्य वैभवोंसे । 


तुम प्रश्न हो जेसा - चाहोगे. बेसा मिलेगां---अपना: निर्णय: करो कि आपकी क्‍या 


ह अच्छा रहता है.? वही इस. श्रात्मांख्पी कल्पवृक्षसे माँगलो | इससे जो चाहोगे वही मिलेगा ।.. 


“एक पुरुष था, वह मार्गमें जा रहा था। चलते चलते वह थक गया; सो अपनों  थंकान 


मिटाने के लिये बह एक पेड़के नीचे बैठ ग॒या:।. उंसे पता नहीं? कि यह कल्पवृभ है, गर्मके 


कारण उसे पसीना. झा रहा था.।. सो. उसने कहा:कि; कहीं-थोड़ोसी हवा चल जावे तो 


्ञ 


- ठीक हो । उसका कहना था कि ठण्डी-२:हवां. चल-उठी-।: अरब उसने कहा क्या ही अच्छा 
'हो कि थोड़ा-सा ठण्डा पानी-पीनेको .मिल जावे .।-कहनेकी: देर थी कि पाती आरा. गयो | श्र 
“उसने कहाँ कि .पानी पीना तो .जब-ठीकः है जब कुछ .पहिले:खानें को मिले ।' खानी भी 
“ थालीमें भरा गया । भ्रब वह आदंभी.बोला कि कुछ ऐसा तो नहीं: है कि यहाँ भरत हो क्‍योंकि 
कोई दिखता नहीं है भौर चीज. हाजिर हो जाती :है;।,:ः उसने भूतका नाम लिया शोर भुत 
भी सामने आ गया | उसे देख करके वह व्यक्ति बोला: कि:यह तो मुझे सता'डाॉलेगा । तब 
'उस भूंत ने उसे सता लिया ]. तो. जैसे-२. विचार -वहः करता गया, उस .कंल्पवृक्षसे पूरे होते 


>गये.। यह कर्था कल्याणपन्रमें छपी थी.। -इसी तरह : यह हमारा: ग्रात्मारूपी -कल्पंवृक्ष हैं, 


'इससे जो चाहोगे वही मिलेगा, निरेय करनाःआपका, काम; है । 


प्रशंसा करता है समझो वह हमारी निन्‍दा करता: है, :क्योंकि प्रशंसाके लायक हम हैं नहीं; . 


सो वह घन वेभव रूप श्रादिक्री बात कहता है यानी गाली- देता है. किः तुम्हें पंरपंदार्थमें मोह 


ने वंजुंसमलसे कहा कि आइये कुवर-साहब-!:तो उसे बुरा लगता है-।-वंयों ? क्योंकि वह 


कजूंस है, दान तो देता नहीं है फिर भी.वह उसे कुबेर कहता हैं। कुछ इप्त प्रकोरे भी गाली 


। बन जाती है। शोर जो लोकमें झ्रापकी यथार्थ प्रशंसा करता है या जो प्रशंसाके! शब्द- हैं 
- उन्हे आप गालियां समझते, हैं, किन्तु-यथार्थतः वे गालियां:नहीं,हैं॥ उनके: योग्य जो नहीं हैं 


सो वे उन्हें गालियां समभते हैं । श्राप ही बताश्रो.- कि गाली है कौनेसी.? जिसे आप॑ गाली 


. कंहते हैं वे - गाली नहीं हैं श्राप उनके अर्थ देखिये |: भ्रापसे: किसीने कहा कि त* नंगा है, सो 


_तस्त'“ “ यानी परिग्रहरहित दिगस्व॒र, साधु । किसीने कहा लुच्चा, सो जो अपने केशोंका 
 लुच करे याने साधु । लफज्भा -लफ-मअ्रज्भ, ,लफ गये-हैं अंग | जिनके -;ऐसे नम्र व्यक्ति: 


_पुद्धा--सों पुग कहते हैं श्रेष्ठको यानी जो,तीनों लोकोंमें:श्रेष्ठ हो; ऐसे सिद्ध भगवान अ्रंहंते 


. भगवान |  पट्ठा-पट्ट: € प्रधान . पुरुष] उचकक्‍्का-उचक्कः ऊंचा पुरुष. - पाजी-पा-पॉपकों 


:- जीतने वाला | रिठल्ला निष्ठाल:-निष्ठा श्रद्धाको ढाने वाला। घमंगा धर्माग-धर्म ही जिसका 
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शरीर है। जानवर--जान कहिये ज्ञान उसमें जो श्रेष्ठ हो | वभवकड़-ब॒द्धचाकर जो वृद्धिकी 


खान हो भश्रर्थात्‌ बड़ा बुद्धिमान हो । कुलच्छी-कुलं अच्छथस्य, जिंसका अच्छा कुल हो आादि। 
आप जिन्हें गालियां समंभते हैं।वे प्रशंसापूरा दब्द हैं । किन्तु ये गालियां कव॒से कहाने लगीं ? 


 जबसे प्राणी: इन शब्दोंके ्रथोके योग्य नहीं रहे और उसको ऊंची प्रशंसाके शब्द कहे, .तबसे 
- हैं-गालियां। मानने लगेः। कि 


जड़कीः प्रशंसामें मोही मुग्ध हे--प्रशंसाकी बातें देखो--कोई कहे ये सेठ. .जी. हैं 
इनके तीन लड़के हैं---एक: बरिस्टर है, एक-उद्योगपति है, एक मिनिस्टर है। तो इसको 
सुनकर सेठःजी फूल जाते हैं । यह नहीं सोचते कि उसने तो गालियां दी हैं कि.लड़के:तो 
होशियार-हैं भ्रौर ये सेठ जी कोरे मूर्ख हैं। मकान, धन आरादि की प्रशंसा सुनकर भी. .फूल 
तेरा-तो ध्रूव शुद्ध चेतन्यस्वरूप है, तू जड़ेंसें मोह करके जड़ बन रहा है । । 

प्रशन--महाराज-निंपोराका' क्या श्रर्थ हैः ? निपोरा--पोर कहते हैं गांठकोी, भागको 
खण्डको यानी. जिसमें. गांठ- नहीं; है; कषाय नहीं है यानी कंपोयसे रहित ४- खण्डरहित 
अखंड: । तो, इसः प्रकारसे आप जिन्हें गालियाँ:समभत्ते हैं वें यथार्थत: श्रापके लिए प्रशंसासूचक 
शब्दः हैं. किन्तु जो -व्यक्ति' उस योग्य: नहीं हैं वे उन्हें गालियां समभते हैं |... जिसकी -जेसी 
६ृष्टि है श्रपनेको वैसा मानता: है-। आप आत्मासे जो भी चौंहें सो ले ले । जैसे आपके सामने 
रत्न-और- खंलीका) टुकड़ा, ये दोनों. चीजें रखी हैं, यहां कोई कंहे कि जो भ्रापकी इच्छा हो सो 
ले लो-तो- श्राप जो चांहों: सो वही ञ्रापको मिल जांवेंगा | इसी तरह आ्राप मोक्ष और .संसार 
जो चाहो सो मिल जावेगा । आत्मों ही उस-रूप परिणमनेवाला है। संसारसे छूटना चाहते 
हो तो पहले राग्र, देषमें: मोहको छोड़ो । अपने निज॑स्वरूपके सिवाय -मेरा कुछ ,. नहीं. है 
बाकी तो -सभी नष्ट: और नश्वर' हैं, मेराततो यही चेतन्यरूप आत्मा है ।.परसे हटकर, निज 
स्वरूपका- एकत्व अपनेमें रखो तो इस संसोरसे छूट जाओ्रोगे औरं राग, द्वेष मोहमें... एकत्त 
रखोगे तो संसारमें ही पड़े रहोगे।. ४. है 

श्रद्धासे ही ऋमका अपूर्य परिवर्तत--संसारसे छूटनेके लिये सबसे पहले अपनेमें श्रद्धा 


- करो | श्रद्धा बंहुंत बड़ी चीज है | यदि हमारेमें श्रद्धा है, श्रद्धासे श्रद्धापूर्ों .कार्य करते जाव 


और कुछ गलती: भी हो जावे तो भी हमें पाप 'नहीं लगता | किन्तु यहांपर याथतम्य श्रद्धा 

है. इसलिये तब जो भी राग रहता है उससे पुण्यका ही बंध होता है । जैसे: किसीके . भाव- 
पूजन: करतेके हुये और वह भक्ति “भावसे भगवानक पूर्जन करने गया, किन्तु-व्रहांपर वह 
भूलवश/ दीपकीःजगहे नैवे्: और: नैवेध्यके र्थानपर दीप चेढ़ां देता है किन्तु उसके हृदयसे. 


सच्ची श्रद्धा और: भगवान. के प्रति लगनहै तो आप हो बतावें क्या उसे वेहांपर पाप लगेगा 
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या पृण्य बंध होगा ? श्रद्धाके रहते हुये कोई गलती हो जाती है, कोई क्रिया-कलापमें हेरफेर 
हो जाता है तो भी उसे पुण्य उसी तरहका बंवता है । 

लाभका मूल तो श्रद्धा है--भैया ! ब्राप लोग ज्यादह हुंसो नहीं तो एक कथा 
सुनावें। एक भोला पटेल (मुखिया) रास्तेमें जा रहा था। सामनेसे बगलमें पोथी पत्रा 
तथा डंडा लिये हुये एक पंडा जी आा रहे थे । पंडा जी को देखकर पटेलने नमस्कार किया 
और बोला कि पंडाजी ! कहांको जा रहे हो ? तब पंडाजी बोले कि भाई रामचरित्तर पढ़ने 
जा रहा हूं | मुखियाने पृछा--रामचरित्तर क्या है ? तब पंडा जी बोले कि भाई इसमें राम 
का वर्णान है कि कैसे वे बालक रहे, फिर कैसे युवक हुये, कैसे वनमें गये, कैसे रावण सीता 
को हर ले गया श्लौर किस तरहसे रावण मरा आदि, सभी वर्णन इसमें है । इसके सुननेसे 
बहुत ही पुण्यका बंध होता है। तब मुखियानबोला कि महाराज एक दिन हमारे यहां भी 
रामचरित्तर बांच देता | पंडा बोला ठीक है, इतवारके,दिन बांच देंगे | मुखियाने बूका-क्या- 
क्या करना होगा ? पंडाने कहा कि दो तीन हाथ जमीन लीप देना और सबको बुलावा दे 
देना । सो मुखियाने ऐसा ही किया । जब पंडा जी आये तो वे सभी सामग्री रखाकर पूजाके 
लिये बैठे श्रॉर मुखियासे बोले कि देखो हम जो कहें, सो तुम करना और जैसा हम करें सो 
वैसा ही तुम करना । मुखियाने कहा ठीक है। वह बड़ी श्रद्धा और भक्ति बेठा और पंडा 
जी जैसा बोलें श्रौर करें सो वह भी कहता व करता गया । क्‍योंकि उसे श्रद्धा थी और वह 
सोचता था कि कही मैं भूल न जाऊँ, नहीं तो सारा रामचरित्तर बेकार हो जायगा । सो 
जैसा पंडा जी करते गये वह भी ठीक उसी तरह करता गया | इधर अव एक मन्त्र जल 
चढ़ानेका कुछ बड़ा श्राया | सो पण्डा जी ने सोचा कि अ्रभी तो जल चढ़ना नहीं है, कुछ 
देर बाद ही चढ़ाना पड़ेगा तो इससे कह दू' कि जल ले और मैं मंत्र बोलनेके बाद ले लूगा । 
सो पंडा जी मुखियासे वोले कि जल ले । सो मुखिया भी बोला कि जल ले । तब पंडा जी 
बोले-श्ररे जल चहीं लिया जल्दीसे ले | तव वह भी बोला--अ्ररे जल नहीं लिया जल्दीसे 
ले। बस इतने पर पण्डा जी को गुस्सा आ गया और उन्होंने दो तमाचे उसको लगा दिये । 
मुखिया यह सोचकर कि वहीं कोई कसर न रह जाय, नहीं तो मेरा सारा रामचरित्तर वेकार 
हो जाय सो उसने भी ठीक उसी तरहके, न ज्यादा जोरसे और न धीरेसे, जैसे उसे लगाये 
धे उसी तरहके उसने दो तमाचे पण्डा जी को बर्ड 'अद्धापुवंक भक्तिभावसे लगा दिये | तव 
पण्डा जी श्रपनी चौकी परसे उठ गये श्रौर उठकर उस मुखियाको दो तीन मुक्के लगा दिये । 
सो मुखिया भी ठोक उसी तरहसे मुबके पण्डा जी में लगाता जाता था, क्योंकि वह सोचता 
पा कि एसी तन्‍ह रामचरित्तर होता होगा । इसी तरह होते होते वे २०-२५ गएकी -री 


स्कन्क, मु पक च्ज- जज अल, ४ प्र निध्य जल ब्क कर ः कल जे न के न. थी प की 
तथा बढ़ते चले गये । जब वे इतने आगे बढ़ गये तो पटलिती बड़े जोरोसे रोने लगी । तब 
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ही कहा कि जन्म करममग तो हमारे घरमें रामचरित्तर हो ग्हा डे ग्रौर यह भी 
बिता लिपेमें । मुझे क्या मासुम था कि इसने मैदानमें रामचरित्तर होगा, नहीं तो में उतना 
ही लीप डालती । सो यहांपर उसे भी श्वद्धा है श्रीर मुखियाकों भी पूरी श्रद्धा है श्रौर सुनने 
वालोंकों भी श्रद्धा थीं। वे सब भक्ति-भावसे देख रहे थे | श्री राग भगवानकी श्रद्धारो 
पुण्य बांब रहे थे । 
जब पण्डा जी कुछ घक गये तो वे लौटकर श्रपनी चौकी पर श्रा बंठे | मुखिया 
भी अपनी चौकी पर बैठ गया श्र पण्डा जी की तारीफ करने लगा कि श्रापको तथा भाप 
भी शक्तिको धन्य है कि श्राप रोजाना इसी तरह रामचरित्तर सुनाते हो और थकते नहीं, 
फिल्तु पण्डा जी मन ही मन कुढ़ रहे थे। मुखिया बोला--एक दिन श्रीर हमारे यहां राम- 
चरित्तर पढ़ देना | तव पण्डाजी बोले कि ठीक हो जाऊंगा तब सुनाऊंगा । 
तो कहनेका मतलब है कि उन दोनोंको, मुखिया और उसकी स्प्रीको, उसमें पूर्ण 
श्रद्धा थी, भक्ति थी शोर देखने वालोंको भी श्रद्धा थी, श्रद्धाके कारण उन सबने पुण्य वंब 
किया । कहने का तात्पर्य है कि बच्चें श्रद्धा श्र भक्तिके रहनेपर ; क्रियाकलापमें श्रोड़ीसी 
गलती भी हो जाय तो पुण्यका बंध होगा । भैया ! श्राप लोगोंसे इतनी बड़ी गलती नहीं 
होगी । आ्रात्मश्रद्धा दृढ़ करो, यह कल्याण बीज है सो यहाँ पर श्री परमपृज्य आचार्य “सूरि' 
जी संकेत करते हैं कि यदि तुम संसारसे छूटना चाहते हो तो अपनी आत्माके स्वरूपका 
विचार करो-मैं ध्रव हूँ, रहज शुद्धस्वरूप हूं, चतन्यमात्र हूँ, अहेतुक हूं, वल इतनी सी दवा 
है । इस दवाको जिसने पिया सो उसका रोग दूर हो गया (यानी वह संसारसे छूट जायगा) 
परसमयसे अश्रलग होनेपर ही आत्माका कल्याण होगा । 
धर्ममार्गमें प्राथमिक आवश्यक सदाचार-सवबसे पहिले रवतत्त्वके श्रवण मननके 
लिये सदाचारकी पात्रता होना तो बहुत जरूरी है । 
जैन धर्ममें पहले श्रष्टमूल गुण बताये हैं। यदि पूर्णम्पेण मनुष्य श्रच्छी तरहसे 
उन्हीं श्रष्टमूल गुणोंका पालन करे तो उसका कल्याण संभावित है ! वे अष्टमूल गुणा हैं 
मद्य, मांस, मधु--इनका त्याग व पंच उदम्बरका त्याग,। सो जैनियोंमें प्रायः करके इनको 
कोई नहीं खाता है श्रौर कोई दुबके छिपे खाता भी हो तो उसको वही जाने । जीवदयाका 
पोलन करना । सो भैया, देखो जब तक जो पुरुष मुलायम बढ़ियासे बढ़िया चमड़ेका उपयोग 
करते हैं तब तक वे जीवदयाके पालक कभी हो ही नहीं सकते हैं । 
: बचमडेका उपणेग अहिसाका बाधक है -- भैया !« आपको मालूम है कि यह चमड़ा 
कैसे बनाया जाता है ? घटनास्थलके दर्शी ने सारा हाल हमें बताया है । गर्भवती गायको 
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एक कठघरेमें ले जाया जाता है, वहाँ पर धीवी-धीमी मारके द्वारा उसका गर्भ गिरा दिया 
जाता है, और फिर उस बछड़ेके ऊपर गर्म पाती छोड़ा जाता है जिससे उसका चमड़ा फूल 
जाय और फिर उसको पतले-पतले बैतों द्वारा धीमी-घीमी मार दी जाती है जिससे वह 
चमड़ा और भी अभ्रधिक फूल जाय और इस तरह कुछ ही देरमें वह बछड़ा मर जाता है । 
बादमें उसको चीर करके उसका चमड़ा उतार लिया जाता हैं। वही लेदर क्रुमके नामसे 
प्रसिद्ध है जिसे कि शौकीन लोग उपयोगमें लाते हैं। भैया ! हिंसा तो सभी चमड़ोंमें है । 
इसलिये झ्ञाप लोगोंक्रों चाहिये कि जो वस्तुयें चमड़ेके अ्रतिरिक्त भी मिल सकती हैं वे चीजें 
चमड़ेकी उपयोग में न ली जावें । जैसे सन्दूक, मनीबेग आदि चमड़ेके सिवाय श्रन्‍्य चीजोंके 
भी बनते हैं सो उन्हें ही उपयोगमें लेना चाहिये । चमड़ेको उपयोगसें न लें । 
$भक््यका भी अलुक्रम पहिचानो--इसी तरह गोभीका फूल जो आप खाते हो उसे 
छोड़ देना चाहिये, क्योंकि गोभीके फूलमें श्रमेक त्रसजीव रहते हैं और त्रसजीवोंका कलेवर 
ही माँस मागा गया है। सो जो गोभीको खाता है वह माँसभक्षणासे नहीं बचता | श्रालू 
२-३ बोरी भी हों, किन्तु गोभीका फूल एक, उसके खानेमें उसके बरावर कया ज्यादह पाप 
है । इसका यह मतलब नहों कि हम आलू खाने को प्रेरित करते हों। भाल श्रादिमें भ्रनन्त 
स्थावर जीवोंकी हिसा है । श्ालू त्यागी नहीं खाते, फिर भी त्यागीके चौकेमें पहुँच जाय तो 
बह चोका बिगड़ता नहों है किन्तु गोभीका फूल यदि चौकेसें पहुँच जाय तो वह चौका त्यागी 
के लायक नहीं रह जाता है। इसलिये गोभीका त्याग जरूर रखना चाहिये। पानी छानकर 
पीना चाहिये, राजिभोजनका भी त्याग करना चाहिये क्‍योंकि रात्रिमें चुल्हा जलानेसे अनेक 
त्रतत जीवोंका घात होता है तथा श्रापकी लोलुपता भी बढ़ती है। इसलिये रात्रिभोजन भी 
नहीं करना चाहिये । इन सभी बातोंको त्याग करके ऐसा उपाय करो जिससे कि हमेशा ही 
४धमंका समागम सिलता रहे, क्‍योंकि धर्मसे ही कल्याण होगा । 
घमंमार्गमं चलनेक्े पहिला संदाचार यह है-मिथ्यात्व, अ्भ्याय, ऋष्द्षय, इन तीनों 
वा हो त्याग हो जावे तो सदाचार बन जावेगा | बुद्धिपूर्वक मिथ्यात्व तो श्रभी छोड़ सकते-- 
कुदेव, कुशास्त्र, वुगुरु को नहीं मानना, लौकिक इच्छासे देव गुरुको नहीं पुजना । जो अपने 
को बुरा लगे वह दूसरेपर प्रयोग नहीं करना श्रन्यायका त्याग है । जबसे छल, विश्वासघात 
की वृत्ति हुई तभीसे इज्जत भी गई। पहले समयमें खजांची दीवान श्रादि पद पर राजा 
लोग प्रायः जेन को ही रखते थे। व्यवसायमें, व्यवहारभें सचाई ही रहे तो श्रापका उद्धार 
न रुकेगा, लोगोमें प्रतीति बढ़नेसे श्रापका व्यवसाय भी अच्छा चलेगा । श्रप्तु, बाह्य सदा- 
चार पालन करते हुए आत्मज्ञानकीं भावनाके श्रथे यत्नशील रहो, इसही का प्रोग्राम बनाओ्रो । 
जब वतंमान ज्ञानपर्याय रवभावें एक्‍्त्व कर लेती है तब विपदाका विक्त्पका प्रवेश नहीं 
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होता । इसके अर्थ अपना यही ०।रा रबखो कि मैं रागादि विभावसे विभकत श्ूव धतन्व- 
मात्र हैँ । शक 

परसमयता यानो बेह:शो- आत्माकी अवस्थाश्रोंका वर्णन यहां चल रहा है, जिसमें 
से रवसमयका वर्णन हो चुका था, भ्रव २-३ दिनसे परसमयका वर्शान चल रहा है। 

. यह जीव मोहके वश्ीभूत होकर अनित्य पदार्थोको रित्य, श्रहित पदार्थोक्ों इष्ट, दुःख 
को सुख तथा अ्रपनेसे भिन्‍न स्त्री पुत्र मित्रादिक बाह्य पदार्थोको श्रपना मान रहा है। मनके 
विकल्प, वचन और देहमें श्रात्मा आत्मबुद्धि कर रहा है, यह उन्हींमें एकत्व बुद्धि किये हुये 
है। इसीका नाम परसमयता है | इस परसभयतामें जीव स्वात्मज्नानसे विमुख होकर पर- 
पदार्थों प्रवृत्ति करनेका भाव रखता रहता है। किसीने प्रइन किया कि यह परसमयता 
श्राई कहसि ? उसके लिये कहते है कि श्रनांदिकालसे चली आरानेवाली जो शअ्रविद्या उससे 
उत्पन्न जो मोह है उस मोहकी वृत्तिके आधीन होनेसे, विभावोंकी एकत्व बुद्धिके कारण 
उत्पन्त यह परसमयता है । यह परसमयता जीवके साथ अ्नादि कालसे चली श्रा रही है.। 
जिस प्रकार बीज और वृक्ष संततिरूपसे श्रनादिकालसे हैं उसी तरहसे यह परसमयता है। 
कोई ही बिरला जीव ऐसा है जो भ्रांशिक स्वसमयताके बाद परसमय हुआ है| इसी बर- 
समयता (मोह) के कारण जीव स्त्री, पृत्र श्रादिकमें परतंत्र रूप विकल्पोंकी परतन्त्रतासे 
व्याप्त है। इसीका नाम मिथ्यात्व है । मिथ्यात्वके कारण यह्ठ जीव अपने हिताहितके विवेक 
ज्ने शून्य है । स्त्री, पुत्र, धन श्रादिक बाह्य पदार्थोर्में यह मेरा है, ये मेरे भोग्य हैं, मैं इनका 
स्वामी हुं--इस तरहकी शअहंबुद्धि बनाये हुये है । यदि यह जीव स्वात्मज्ञानकी श्रोर प्रवृत्ति 
कर ले, उसे पहचान ले तो इसका भला हो जाते | स्वात्म ज्ञान कहते हैं एक ज्ञान दर्शन 
लक्षण वाला, ज्ञाता, द्रष्टा, श्रविनाशी आत्मा ही मैं हूं, वह सहज भाव मेरा है और शोष 
सम्पूर्ण वैभाविक भाव मेरेसे परे (भिन्न) हैं, ऐसे प्रत्ययको स्वात्मज्ञान कहते हैं । 

मिथ्या चुद्धिमं निरंतर अहित है--स्वात्म-ज्ञानके अभावमें मिथ्यादृष्टि जीव त्रिषयों 
का-अआसक्तिपुवैक सेवन करनेसे भ्रनंत संसारके कारण मिथ्यात्वादि कर्मोका प्रतिसमय बंध 
करता रहता है । कोई-कोई सम्यग्दृष्टि जीव भी चारित्र मोहके तीब्ोदयसे विषयोंका सेवन 
* करते हैं, किन्तु विषयोंका सेवत करनेपर भी उनमें किसी श्रपेक्षासे श्रबंधकता कही है यानी 
वें कर्मोक्ा बंध नहीं करते हैं क्योंकि वे भोगों को सेवते ,हुये भी उनमें आसकत नहीं, लिप्त 
नहीं है । जैसे बच्चेका पालव करने वाली धाय बच्चेमें आसक्त नहीं होती । जेसे कमलिनी 
पत्र व कमल पानीमें पैदा होता है किन्तु उसमें लिप्त नहीं होता है, इसी प्रकार सम्यम्दृष्टि 

ह डीर्व[यद्यपि भोगोंका सेवन करता है परन्तु भोगकी अन्तरंगसे इच्छा न होनेसे भोग सम्बन्धी 
८ गोवा रध करनेमें समर्थ नहीं है, व्योंकि वह व्षियोंवा सेवन करना नहीं चाहता है, विन्‍्तु 
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चारित्रमोहके तीत्र उदयके वेगसे उसे जब सन उनका भोग करना पड़ता है । इसलिये अनिच्छा 
के कारण विषयोंका सेवत करनेसे वे भोग नहीं करने वालोंके सहश कहे जाते हैं। उन्हें 
अनंतानुबंधी बंध नहीं होता है। जिस अ्रविद्यासे बंध होता है उस अ्रविद्याका नाश करना 
ही श्रेयस्कर है क्योंकि इन पर-वस्तुश्रोंसे, इन जड़ पदार्थोस्रि आानन्दकी प्राप्ति नहीं होती है 
आ्ानन्दकी प्राप्ति तो ज्ञानसे होती है। आनन्दसे ही कर्म >कटते हैं; कर्मोकी निर्जरा होत, है, 
दु:खोंसे कर्मोकी निर्जंरा नहीं होती और न कम कटते हैं। इसलिये स्वानुभव द्वारा आ्रात्मीय 
आनंदको प्राप्त करना चाहिए । 
आनन्दका उप.य अति सरल है--जो सब पदार्थोसि भिन्‍न है, एक-स्वरूप है, ऐसे 
उस अविचल स्वभावका ज्ञान हो जाना ही आनंद है। जब जीवको इनका भास (ज्ञान) 
हो जाता है तभी उसे आनंद प्राप्त हो जाता है और कर्मोकी निर्जरा भी हो जाती है। साधु 
तथा योगी पुरुष जो तपस्या करते है वे झ्ानंदके लिये ही करते हैं, उससे उन्हें आनन्द 
प्राप्ति होती है और वह आनन्द अपूर्व है । जिस समय मुनिराज अपनी आत्माके ध्यानमें 
लीन होते हैं उस समय उन्हें जो आ्रानन्द प्राप्त होता है वह आनन्द इन्द्र, नागेन्द्रोंकी भी 
प्राप्त नहीं है । किन्तु कोई-कोई लोग उस तपस्याको वलेश कहते हैं, सो यह उनकी शअज्ञानता 
है। मोही जीव ही संवर भावोंमें क्लेश मान सकते हैं, क्योंकि वे वाह्यपदार्थोमें मोहबुद्धि 
करते हैं । वे जिन धन, वेभव आदियें मोहबुद्धि करते हैं सो वे सब श्राकुलताके ही कारण 
हैं, वे निराकुलताके कारण तो कभी बन ही नहीं सकते हैं । कोई जीव सोचता है कि हमारे 
पास खूब धत हो जाता, जिससे हम एक दो नौकर रख लेते और हमें आजीविकाकी कोई 
चिता न रहती; तब हम धर्म निश्चिन्ततासे करते । किन्तु ऐसा सोचता उनका सोचना मात्र 
ही है । मोही जीवमें यह योग्यता ही नहीं है कि वह धर्ममें, घामिक कार्योमें अ्रपतना उपयोग 
लगा सके | 
परिग्रहका व्यामोह घोर अन्धकार है--मोही सोचता है कि ये जगतके जितने भी 
पदार्थ हैं ये सब मेरे हित हैं, ऐसा विचारता उसका कोरा म्रम है, क्योंकि उसका जो कुछ 
है सो उसके पास है श्रौर जो उसका नहीं है सो त्रिकालमें भी उसका हो नहीं सकता है । 
अनादितालीन जो श्रविद्या इस जीवके साथ लगी उसके कारण इसे अपने स्वरूपक्रा परिचय 
नहीं हो पाता है और जब तक रवरूपका परिचय नहीं हुआ तब तक उसके अज्ञात रहता 
है। सो जहां अज्ञान है वहाँ ज्ञान नहीं, जहाँ ज्ञान है वहाँ अज्ञान नहीं । जहाँ प्रकाश होता 
है वहाँ अच्धकार नहीं होता और जहाँ अन्धकार होता है वहां प्रकाश नहीं होता है । 
रधूल रष्टिसे भी विचारो तो वाह्म संसग दुःख ही है--देखो सबमें सबसे वड़ा मोह 
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हे तो पृत्रका है | देखो भैया ! यह (5 इुरुसे लेकर भ्रन्त तवः विद, दु छूदायी है ? निमित्त 


५९० समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 
दृष्सि ही बात देखना, वस्तुत: तो कोई किसीका न सधारक है श्लौर न कोई किसीका विरा- 
धक है। देखो जब पुत्र गर्भमें ग्राता है, तो श्रापकी पत्नीका रूप बिगाड़ देता है, उसका 
चेहरा पीला पड़ जाता है, कमजोरी ञ्रा जाती है, तथा श्रापको जो सुख मिलता था चह 
सुख भी छिन जाता है, और जब प्रसव समय पासमें श्राता है तो श्रापको यह चिंता: लग 
जाती है कि प्रसव अच्छा हो जावे, किसी तरहका वियाड़ पैदा न हो जाये, नहीं तो स्त्री और 
पुत्र दोनों मर जावें--ऐसी स्थितिका सन्देह रहता है। उस गर्भकी श्रवस्थामें आपका पूजन 
पाठ सभी छूट जाते हैं क्योंकि यहां (ता और ही लगी है और जब वह पैदा हो गया तो 
उसकी सेवा छुश्रुषामें ही समय बीतने लगता है । जब वह कुछ बड़ा होता है, खाने पीने लगता 
है तो अश्रगर श्राप कोई चोज बाजारसे लाये तो कहते हो कि हम नहीं खायेंगे, लड़केको हो 
खिला देंगे । यानि अच्छी-भ्रच्छोी चीज उसे खिलाना और बचीखुची वस्तु खुद लाना । जब वह 
श्रौर बड़ा होता है तो बड़े यत्नसे बड़ी कठिनाइयोंसे, पढ़ाते लिखाते हो श्रौर उसके बाद उसकी 
शादी कर देते हो । शादी होनेके बाद वह स्त्रीके प्रेममें अपने माता पिताको भूल जाता है 
भौर जब कभी अगर सास बहुमें लड़ाई झगड़ा हुआ तो लड़का माताकी ही गलती बताता है, 
भाताको ही बुरा कहता हैं| इस तरह पुत्रसे कितने दुःखी हैं और आगेके भी दु.ख ले लो । 
यदि लड़का कुपूत निकल गया तो भी दु:ख है, किन्तु कुपूतसे तो श्राप किसी तरहसे 
श्रपना पीछा भी छुड़ा सकते हो, लेकिन उससे अधिक सुपूतसे दुःख है । उसके मोहमें आप 
जीवन भर लद लद॒कर उसे खूब धवी, आरामी बनानेका यत्न करते हो। झापका लड़का 
बरिस्टर या अन्य कोई नेता अथवा पदाधिकारी हो गया तो उसकी तो सब. प्रशंसा करते हैं 
झौर आपको कोई नहीं पूछता है | इसका तात्पर्य कि श्रापको लोग मूर्ख समभते हैं। इस 
तरह पुत्रसे शुरूसे अन्त तक कितने दुःख हैं और यह मोही जीव सबसे श्रधिक उसीके ' ऊपर 
मोह करता है। वस्तुत: सबकी जड़ निज परभावमें एकता है। इस परसमयताको छोड़कर 
(मोह आदिको त्यागकर) उस स्वरूपको जाननेका प्रयत्न करो जो सम्यस्दर्शनका कारण है। 
सम्यग्दर्शनके द्वारा आत्माका कल्याण निश्चित है | क्षायिक सम्यवत्व तो मोक्षका निरच्तराय 
कारगा होता है । 
यह सब अहेतुक निजस्‍्वसत हृष्टिका प्रसाद ह--क्षायिक सम्यर्दशेन होनेके समय 
केवली श्रतकेवलीके पाद मूल निमित्त नहीं है, वह तो अनेभित्तिक परिणति है, किन्तु 
क्षायिक सम्यक्‍त्वके प्रादर्भावसे पहिले जो शुभ विकल्प अवश्यम्भावी है उसके निमित्त केवः् 
श्रतकेवली है । ये ही सबसे बड़े हैं । क्योंकि बड़ा उसीको कहते हैं जिसे कोई काम करू 
बादी नहीं रहा है, मानो जो कतक्ृत्य हो गया है| लोकमें जो, अपनेको बड़ा कहते हैं ये तो 
उनकी महती भूल है । धनादिकसे छोटे बड़ेका भेद नहीं होता है। वास्तवमें बड़ा तो वह हूँ 
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जिसने अपने स्वरूपको जात लिया है, अपने स्वरूपका परिच्य प्राप्त कर लिया है। जिसे 
रवरूपका परिचय नहीं मिला है, जिसे यह भान नहीं हुआ है कि वास्तवमें मेरा वया स्वरूप 
है वह. छोटा हैचाहे वह कितना ही धनी वैभवयुक्त क्‍यों न हो | इसलिये अपनेको चाहिये कि 
अपने आत्म-स्वरूपको पहिचाने, अपनी ग्रात्माको पहिले पवित्र करे । उसके बाद तुम्हें जगत 
दंखेगा तो इस तरह कि तुम्हें संक्लेश न होगा, वर्योकि जिसकी श्रांत्मा उसी होती है अति- 
विरुद्धताके भ्रभावमें वह दूसरोंको भी वैसा ही जादता है। चिसके हृदयमें ईमानदारी होगी 
उसकी भावनायें पवित्र होंगी तो दूसरोंके अन्दर कभी भी बेईमानीके भाव नहीं सोचेगा । 
वह तो सभीको ईमानदार और पवित्र समझेगा और जो घमण्डी होता है वह हर एक 
व्यक्तिको घमन्डी ही समभता है, जो सुखी होता है वह हर एकको सुखी समभता है। गुगा- 
. परिचयी को सर्वत्र गुण दीखेगा फिर बुरा लग्नेका कारण नहीं मिलेगा । 

एक नाई था। उसके यहाँ ४-५ भैसे थीं तथा १-२ गायें भी । वह खूब भ्रारामसे 
रहता था | एक दिन वही नाई राजाके बाल बनाने आया । राजाने उस नाईसे पूछा कि 
कहो राज्यमें तो कोई गड़बड़ नहीं है, सब प्रजा सुखी है या नहीं ? तब नाई बोला कि है 
महाराज ! श्रापके राज्यमें सारी प्रजा सुखी है किसी तरहका दुःख नहीं है। राजा ने बातों 
बातोंमें उसके घरका सारा भेद जान लिया और जब नाई घर चला गया तब मंत्रीसे राजा 
ने कहा कि देखो उस नाई पर कोई दोष (कसूर) लगा करके उसकी भैसे और गायें छीन 
लो । सो मंत्रीने वैसा ही किया । इसके कुछ दिनों बाद वही नाई राजाके बाल बनाने को 
आया | सो राजाने फिर पूछा कि कहो राज्यमें प्रजा तो सुखी है, कोई कष्ट तो नहीं ? तब 
बह माई बोला--महाराज ! काहे के सुखी हैं, दूध, घी के तो दशन ही नहीं होते हैं । 

गुणचिन्तनसे अपने गुण सुरक्षित करो--क्हनेका मतलब यह है कि जो जैसा होता 
है वह दूसरेको भी वेसा ही देखता है | लोगोंको दुःख दूसरेकी बुराइयां देखनेसे प्रधिक बढ़ता 
है। सो भैया ! गुणचिन्तनसे अ्रपनी आात्माकों पविन्न करो । देखो ! पूज्य दयालु भगवान 
कुदकुद प्रभु तुम्हें बार-बार समभा रहे हैं, बार बार सम्बोधन कर रहे हैं कि तुम गलतियां 
मत करो; किन्तु कोई ऐसे सुभट हैं कि कहनेपर भी गलतियां कर रहे हैं। निज आत्मा 
का अन्य समश्त चेतन और सर्व अचेतन पदार्थोमें अत्यन्ताभाव है, किसी परमाणु माज्रके 
साथ भी परमाणुमात्रका भी सम्बन्ध नहीं, फिर भी कोई मोहभाव करे तो यह ऊधम नहीं है 
गरी और क्या है ? भ्रनादिसे ऊधम ही मचाते तो जीव चले भरा रहे है। अब कुछ सयानापन 
भी तो करो। अ्रीप कहते हो कि भैया ! मैं तेरे ऊपर सबसे ज्यादा प्रेम करता हूं, सो यह 
तो आप सरासर भूठ बोलते हो । क्योंकि श्राप ही बताओ कि आपकी प्रेमपर्याय आपके 
क्षेत्रमें होती है या आपके क्षेत्रसे बा.र ? यदि क्षेत्रके बाहुर नही होती तो वह हम तक वैसे 
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आवैगी ? इसलिये ऐसे भूठको त्याग करके सत्यको समझो कि मेरा प्रेम मेरे ऊपर है, मेरा 
राग मेरे ऊपर है, इस तरह सब कुछ अपनेमें देखो, परमें कुछ मत देखो, क्योंकि स्क्राथ्रित 
हृष्टि करनेमें रवभावहृष्टिका श्रवसर मिलेगा | स्वभावहृष्ट ही (सुखका कारण है छोर यदि 
पुर समस्त बाह्य पदार्थोकों देखना चाहते हो, तो प्रत्येक-भ्रद्व॑तबुद्धिसे देखो । प्रत्येक-श्रद्वत- 
बुद्धिसि देखनेपर सब समभमें श्रा जावेगा, प्रत्येक-अद्वेतबुद्धिसे देखनेपर वही सम्यग्दर्शनका 
कारण बन जाते हैं । 

भूतार्थनयसे तत्त्वोंको जानो तो सम्यकत्वके कारण है यह भूतार्थनय पहिले इस ही 
प्रत्येक-प्रहेतबुद्धिका संकेत करता है। आ्राखवको जानो परन्तु आखब द्रव्य है या पर्याय ? 
पर्याय है । यह पर्याय कहांसे प्रकट हुई, का्मणिवर्गशारूप परमाणुझ्रोंसे प्रकट हुई । आत्मा 
का विभावरूप आस आत्मासे प्रकट हुआ । जो पर्याय जहाँसे प्रकट हुआ उसको उसमें 
देखो । यह बुद्धि स्वतन्त्रताकी नजर करावेगी फिर विकल्‍प तुरंत ठहरेंगे नहीं । 

आत्म-स्वभाव भवरहित हं--हमेशा ऐसा प्रयत्व करो या करते रहना चाहिये जिससे 
सम्यक्त्वकी प्राप्ति हो, स्थिरता हो । सम्यक्त्वसे हमारा कल्याण होगा--यही भावना, सत्य- 
प्रतोति, निशदिन रखना चाहिये | ये मनुष्यभवके सुन्दर क्षण हैं, इनका सदुपयोग कर लो 
जिससे फिर कोई भव ही धारण ने करना पड़े | आत्मस्वभावको देखो वहां कोई भव नहीं 
है, आत्मस्वभावको देखो वहां कोई विकल्प नहीं है । निज घरमें तो अनुपम वैभव है । उसे 
भूलकर परमें मित्रता करता भुल है। अपनेमें उठने वाले विकल्पभावोंसे भी उपेक्षा करो, 
निज ध्रूव स्वभावको ही देखो अन्यथा दुःखकी परम्परा आपको वरबाद करती रहेगी | जीव 
सुख चाहते हैं, दुःखसे डरते-है। सो-आचारय महाराजने देखो सुखस्वरूप स्वसमय और दुःख- 
स्वरूप परसमयके वर्णोन द्वारा आपको समयका उपदेश दिया है । 

समयके ज्ञान बिना परसमयका भी रूद्बोध न होगा--परसमयका वर्णान करते हुये 
पूज्य आचाये महाराज कहते हैं कि परसमय उस अवस्थाका नाम है जिसमें संसारो जीव 
परपदार्थमें मोहबुद्धिसि एकमेक होकर रह रहा है ।'चह समयक्रा स्वरूप नहीं है। इसलिये 
इनसे छूटनेके लिये हमें स्व-परपदार्थके 'स्वरूपका भ्रवलोकन' करना होगा'। साथ-साथ हमें 
अपनी अ्रात्माको अहेतुक रूप अ्रथवा अहेतुक दृष्टिसे देखना होगा, क्‍योंकि हम जिस हृष्टिसे 
ग्रात्माको देखेंगे उठती तरहसे हमारी आत्मा हो जावेगी । आत्मा एक कल्पवृक्ष है, उससे आप 
जो माँगेंगे, जैसा बनना चाहोगे वैसा ही बन सकते हो ।' जैसी 'हदृष्टि वैसी ही सृष्टि है--यह' 
कथन असत्य नहीं है | ग्रात्मा ही निजका सृष्टिकर्ता है । सोः उसे आप जिस दृष्टिसे देखेंगे उसके 
खनुरूप सृष्टि होगी, आप उसे अहेतुककी हृष्टिसे देखेंगे तो ग्रात्मा अ्हेतुक पर्यायकूप या स्वृसम्ष 
रूप परिणमेगी और आप परसमयरूप उसे देखेंगे तो वहः वैसी ही परिणमेगी, नैमित्तिक 
पर्यायोंमें रहेगी । यहाँ आ्रात्माको देखनेसे मतलब है कि आपको रवय॑ जैसा मानोगे वैसा बनोगे । 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक (श्रे 


श्राप सोचो कि दुनियाके सारे पदार्थ मेरे है तो आप कभी भी संसारसे नहीं छूट सकते हैं । 
मेरे नहीं हैं मानागे तो म॒क्ति पा लोगे | जाति अपेक्षासे द्रव्य छह हैं--जीव, .पुदृपल, धर्म, 
श्रथर्म, श्राकाश, काल । इनको न्यारा-न्यारा समभनेके लिये जाति श्रपेक्षासे तो पहिचान 
लक्षण है और व्यवितगत श्रपेक्षासे समभनेके दो उपाय है-पहला तो अ्खंडका होना तथा 
दूसरा एकके परिणमनसे दूसरेका न परिणमना । 

सब पूरे हैं, कोई ह्िस!मे नदीं सानता--द्रव्य कहते किसे हैं ? द्रव्य उसे कहते हैं 
जो स्वत: सिद्ध है, श्रखंड है, जिसका कि द्वसरा टुकड़ा न हो सके; यह जितने भी पदार्थ 
(स्कंघ) हम और आप देखते हैं ये द्रव्य नहीं हैं क्योंकि इनके टुकड़े (भाग) हो जाते हैं, किन्तु 
पुद्गलका जो एक अर है वह द्रव्य है क्योंकि अणुका दूसरा टुकड़ा नहीं होता है । 

दूप्तरे तरीके से यों कहिये कि जो एकके परिणामनसे दूसरा नहीं परिणमें । दुनियामें 
जितने भी हव्य हैं वे अपने ही परिणमनसे परिणमते हैं । 

कोई नौकर श्रापके यहाँ काम करता है, आप उसे श्राज्ञा देते हैं कि ऐसा काम करो 
ओर झाप सोचते हैं कि यह मेरी श्राज्ञासे यह काम कर रहा है किन्तु यह आपकी भूल है, 
वह आपकी भ्राज्ञासे काम नहीं करता है किन्तु वह तो अपनी इच्छासे-काम करता है, न कि 
ग्रापकी आाज्ञसे | इसी तरह प्रत्येक द्रव्य अपने रूप ही परिणमते हैं तथा प्रत्येक द्रव्य, 
अत्येक भ्रणु एवं प्रत्येक श्रात्मा श्रखंड है, उनके भाग नहीं हो सकते हैं। सो आप अपने 
ग्रखंड आत्माको ही न्तिज समभो, इसीकी हृष्टिसे हितपर्याय होगी । 

जगतके समस्त द्र॒व्योंकी व्यवस्था है कि वे सब अपना भोग अपने श्रापही करते हैं 
दूसरेके अ्नुप्तार भोग नहीं करते । ज्से हम इस चौकीपर बंठे हैं सो चौकोने हमें नहीं 
बिठाया किन्तु हम उसे निमित्त पाकर स्वयं बैठ गये हैं; इसका जिक्र पीछे हो चुका है | 

यथाथ रबरूप पहिचान ज्रूर जाओओो--जब तक आत्मा और अनात्मामें भेद नहीं 
होता है तब तक जीवको संसार है, वह संसारसे नहीं छूट सकता है । इसलिये अ्रपनी आत्मा 
को देखो अन्यसे भेद स्वयं हो जावेगा । आत्मा चेतन्य है, चैतन्य होनेसे उसमें ही विकल्प 
प्रिणमनकी शक्ति है, कर्म तो भ्रचेतन है, सो कर्ममें विकल्पपरिणमनकी शक्ति भी नहीं 
है। भात्माके विवल्प आत्माके असर हैं, होते हैं निमित्त पाकर । भैया ! श्राप विचार करो 
कि हमारे छुमाशुभ भाव ही सुख तथा दुःखके कारण हैं। जैसा आप करते हैं सो उसका 
फल आप उसी समय पा जाते है । ऐसा नहीं है । कि आप पुण्य भाव तो करो अभी और 
उसका फल आपको मिले स्वर्ंसें । सो प्हीं है । जिसके जैसी भावना रहती है उसको निमित्त 
पाकर कर्म अपयी रुत्ता द- लेते है । अद्ुभ्रागसे पापका बंध होता है तथा शुभरागसे पुण्य 
वन बंध होता है छोर उच्तका फल झाप उसो समय पा जाते हैं । जब यह जीव स्वात्मका 
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अनुभव अपने आपमें कर लेता है तब सुखका आभास अपने आपमें करने लगता है। 
आत्महित स्वभावदशनमें है-ग्रत्महित सम्यर्दशन, सम्यर्ज्ञान और सम्यक चारित्र 
में है। ये तीनों ही मोक्षमार्गके कारण हैं, विच्त मोक्ष तथा मोक्षमार्म दोनों अनैमित्तिक हैं 
ये दोनों अहेतुक हैं । श्राप जैसा ज्ञान प्राप्त करोगे वैसा ही फल प्राप्त करोगे । सम्यग्ज्ञानसे 
सुख मिलेगा, आनन्द मिलेगा और वह श्ोनंद जो कि इन्द्रादिकको प्राप्त नहीं है तथा 
सिथ्याज्ञानसे आ्रापको कष्ट (दुख) होगा, क्‍योंकि मिथ्यात्व ही संसारका कारण है। जीव 
मिथ्यात्वके वशसे जीवादि सात्न तत्त्वोंका सच्चा श्रद्धान नहीं कर पाता, वह तो सांसारिक 
पदार्थोको ही श्रपना मानता है। भ्रे आप परवस्तुमें ग्रपने की कल्पना करो तो इससे दुःख 
ही तो होगा, क्योंकि वह श्रापकी हो तो नहीं सकती । सो उससे आ्रापको विकल्प उठेंगे और 
वे विकल्प दुःखके कारण है। झाप एक पत्थरमें कल्पना करलो कि ये हीरे हैं तो क्या वे 
हीरे (रत्न) हो जायेंगे ? जिसके पास रत्त होते भी हैं और वह उनमें अपनी कल्पना करे 
सो वे भी उसके नहीं होते हैं। इसलिये ये कल्पनायें करना व्यर्थ है क्योंकि कल्पनाओों से 
सुख नहीं होता है | श्रगर भैया ! झात्माका हित चाहते हो तो विकल्पोंकों छोड़ो । छहढाला 
में आत्माका हित क्‍या है ? इसका वरशाव कविवर दोलतराय जी ने किया है कि-- 
ग्रातमको हित है सुख, सो सुख झ्राकुलता बिन कहिये । 
आ्राकुलता शिवमांहि न ताते शिवमग लाग्यो चहिये ॥ 
आत्माका हित सुख है, और वह सुख आकुलताके बिना कहा गया है श्र वह 
आकुलता शिव यानी मोक्षमें नहीं है । इसलिये मोक्षके रास्तेपर लगना चाद़िग्रें । अ्रवाकुलता 
तो भैया ! विकल्पोंके नाशसे ही होगी । जब तक विकल्प हैं, सो अ्विकल्पोंसे इच्छायें पैदा 
होती हैं भौर इच्छाओ्ओोंसे श्राकुलता बढ़ती है, इसलिये सबसे प्रथम इन विकल्पोंका नाश ही 
कर देना उत्तम है। 
ग्राप विचार करो यह आत्मा अविनाशी है, उतन्‍य-स्वछप है, अ्रहेतुक है-- इस तरह 
से अपने अविनाशी स्वभावपर दृष्टि दो तो इसकी पर्यायें भी श्रविताशी ही होवेंगी, आत्माको 
श्रहदेतुक दृष्टिसे देखो, इसपर अह्ेतुक दृष्टि दो तो इसकी पर्याय भी अहेतुक (स्वाभाविक) 
हो जावेगी, अहेतुक स्वभावकी दृष्टि सम्यक्त्वका कारण है । 
सैया ! यदि अपना हित चाहते हो तो--अपने अन्दर हमेशा ऐसा विचार करो कि 
मैं तो शुद्ध ज्ञायकस्वरूप हूँ; शुद्ध >तन्यस्वभाव वाला हूं | दुनियाके जितने भी स्वांग हैं मैं 
उन रूप नहीं हूँ। सो आ्लापमें ये सभी गुण मौजूद हैं किन्तु जिन्हें उन्तका ज्ञान नहीं है, उन्हें 
अपने स्वरूपका परिचय नहीं है; इसलिये वे दु:खोंको प्राप्त हैं। जब भी उन्हें अपने स्वरूप 
का परिचय मिल जावे तो अपने श्राप सब दुःखोंसे छुटकारा पा जायेंगे, क्योंकि ये जो परके 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक १२० 


आश्रयसे होने वाले रागादिक हैं ये हमको क्या परेशान करेंगे ? वर्योकि वे तो परके आ्राश्चित 
से पैदा हैं, उनमें इतनों हिम्मत .कहां है जो हमारे स्वभावपर अपना प्रभाव कर सके । चो रमें 
कितनी हिम्मत होती-है ? वह किसीके घरमें घुसे और कोई सिर्फ खांस दे तो उसकी खांसी 
मात्रसे ही वह चोर नौ दो ग्यारह .हो जाता है यानी भाग जाता है | इसी तरह ये रागादिक 
भाव हमारे अज्ञानके कारण हमें परेशान करते हैं। यदि हमें अपनी आत्माका सत्यरूपेर 
ज्ञान हो जावे तो ये रागादिक चोर ठहर नहीं सकते और हमें अ्रलौकिक श्रानन्द तथा सुख 
की प्राप्ति हो जामेमें कोई विध्त नहीं कर सकते । 

' आनन्द आत्मःमें है किसी स्थान आदिमें नहीं--श्रानन्दसे मतलब यह नहीं कि 
सिद्धशिलापर पहुंचता ही अलौकिक आ्रानन्द है। जो ऐसा मानते हैं कि सिद्धशिलापर पहुं- 
चना ही आनन्द है सो वे देखें; भैया सिद्धशिलापर भ्रभेक निभोदिया जीव रह रहे हैं और वे 
एक रवांसमें प्रठारह बार मरते तथा पैदा होते हैं, सो उन्हें तो सुख है ही नहीं । सो स्थान 
विशेषसे सुखकी प्राप्ति. नहीं मानना । अच्छा श्राप ही विचार करो कि सिद्ध भगवानकी 
आ्रात्मा ऊध्वंगमन न करके यहींपर, रहती तो क्या उनके सुखकी कमी रह जाती ? नहीं । 
आ्रात्माको पहिचानों तभो सुखकी प्राप्ति होगी। द्रव्य, क्षेत्रकालकी हृश्सि यदि आप आत्मा 
को देखोगे तो आपको निविकल्प स्वानुभव नहीं हो सकता है, किन्तु जब आप आआरात्माको 
निज श्रद्वेत भावकी हृष्टिसे देखेंगे तो झ्रापको स्वानुभव हो जावेगा। भ्रात्माके बारेंमें कई 
तरहके मत हैं--कोई कहता है कि ब्रह्म एक है और वह सर्वेव्यापक है, किन्तु ये बातें 
एकान्त दृष्टिसे ठीक नहीं हैं | अनेकांतकी हृष्टिसे देखनेपर यह सभी बातें ठीक हैं । ब्रह्म 
एक है, यह भी सत्य है श्रोर वह सर्वेग्यापक है, यह भी सत्य है। आत्मा नित्य है-- यह भी 
सत्य है और यह आत्मा अन्ित्यि भी है सो यह भी ठीक है । । 

किन्तु ये सब श्रनेकांतकी दृष्टिसे हैं। जब यह जीव अपनी द्रव्यहृष्टिसे श्रपनेकों 
देखता है तो उसे स्वसमय प्राप्त होता है और पर्यायद्ृष्टसिसि देखने व उसे ही सर्वस्व देखने' 
पर परसमय होता है | देखो ये जीव खुद ही सुख हैं भर खुद ही ज्ञान हैं, किन्तु मोहके वश 
में होकर ऐसी भूल कर रहे हैं कि उन्हें यह आभास ही नहीं है कि ज्ञान और सुख खुदमें 
है। आत्मा श्पने स्वरूपसे ही सत्‌ है, वह परके स्वरूपसे असत्‌ है। परवस्तुमें आपको न 
सुख है, न ज्ञान है, किन्तु परको इृष्टि आपके सुखमें उल्टे बाधक है तथा ज्ञानमें बाधक है, 
इसलिये समस्त परकोी दृष्टि छोड़कर स्वमें एकत्वभावसे स्वसमयमें रहना चाहिंये, क्योंकि 
विकल्पोंसे तो दुःख ही होते हैं । 

विमोह जीव ही सुखके भाजन होते हैं। मोही जीव हमेशा दुखी रहते हैं । उन्हें 
सुखका मार्ग समवशररामें भी नहीं मिल सकता । 
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_.. “श्यमान सब स्वप्नसम हं--एक ब्राह्मण था | एक दिन उसे स्वप्न आया कि राजा 
मेरे ऊपर प्रसत्त हो गया है, और उसने मुझे इनाममें सौ गायें दी हैं । इतनेमें ही एक 
खरीदार आा गया और बोला कि युझे १० गायें चाहियें। ब्राह्मणा बोला कि इनमें से छांट 
लो जो तुम्हारे पसन्दकी हों । खरीदारने कीमत पूछी सो ब्राह्मगाने कहा कि एक गायकी 
कीमत ८०) र० है । खरीदार बोला, कि ४०) ले लो । इसपर ब्राह्मराने श्रानाकानी की 
और 803 अन्तिम ध्येय बताया कि मैं ७०.) रु० से कम नहीं लूगा । तब खरीदार बोला 
कि मैं ६०) से श्रधिक नहीं दे सकता हूं । इन्हीं बातोंपर उनमें खींचातानी शुरू हो गई, 
ओर जोरके मनके हल्लासे ब्राह्मएकी त्ींद खुल गई । श्रांखके खुलनेपर उसे कुछ भी नहीं 
दीखा । तब वह भटसे अपनी आँखें बन्द करके कहता है कि अ्रच्छा. भाई ६०) रुपये ही 
लाग्रो । परन्तु वह तो सब कल्पना की .बात है । कहंनेका तात्पर्य है कि जीव जितने विकल्पों 
में जाता है उतना ही उसे दुःख मिलता है । 

परमें अपना सुख नहीं, परसे मिलेंगा कैसें--संसारके किसी भी पदार्थमें सख वहीं 
है। कोई सोचता है कि सुख तो धनमे है और वह धनी बननेकी कोशिश करता है, किन्तु 
जैसे-जैसे उसके पास धन बढ़ता जाता है उसी तरह उसकी तृष्णा और भी बढ़ती जाती 
है । एक्र- व्यक्ति जो धनसे सुख मानता था वह अपने विचार अन्तमें इस प्रकारसे कहता है 
कि मैंने दुनिया देख डाली किन्तु कहीं पर भी हमको सुख नहीं मिला | धनकी इच्छा प्रति- 
समय बढ़ती रहती है। लाख वाला सोचता है कि मेरे पास तो करोड़ होते तब सुखी होता, 
यानी ज्यों ज्यों वह धनकी चाहमें आगे बढ़ता है त्यों त्यों उलभानमें पड़ता जाता है। इन 
सबसे बच करके, अ्रपने स्वात्मज्ञान को प्राप्त करके, अपनी ध्रूव चतस्यस्वरूप तथा अहेतुक 
जो आत्मा है उसका ध्यान करता चाहिये जिससे इस संसारसे छूट सको । किन्तु इसके लिये 
विवेकाभ्यास करना ही चाहिये । भैया ! निजको निज और परको पर जाननेपर दुःख लेश- 
मात्र भी नहीं रहते है । 

इस दूसरी गाधामें पूज्य आचार्यश्री ने स्वसमय व परसमयका लक्षण दिखाया है, 


जिसमें यह भी ध्वनित हुआ है कि स्वसमय १ परसमय दोनों अवस्थाश्रोमें जो गुजरने वाला 


एक है वह समय है । 
अब इसी समय (आत्मा) अर्थात्‌ आां 


लिये तीसरी गायाका प्रारम्भ होता है-- 
एयत्तरिच्छयगग्नो समझ्रो सब्वत्थ सुन्दरो लोए,। 


बन्ध कहा एयत्ते 'तेण विस॒र्वादिणी होइ ॥३॥ 
द्रव्य गुर पर्यायके भेदते परे एकत्वके निश्चयको प्राप्त सर्मय सर्वत्र सुन्दर है। 


त्मतत्वके स्वरूप और सुन्दरताके दिखानेके 
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श्रात्मामें यह एकल्व है, तिस पर भेददृष्टि, संयुक्तदष्टिसे ज्ञान सम्बन्धी कथा, सम्बन्धरूप 
अनुभूति विसंवाद, कष्ट उत्पन्न करने वाला हो जाता है । 

जीवकी मुख्य हालत्त दो हैं, जिनमें अनेक पर्याय ग्भित हो जाती हैं--एक स्वसमय 
और दूसरा परसमय । अपने ज्ञानस्वभावमें स्थित जीवको स्वसमय कहते हैं और स्वभावसे 
च्यूत होकर राग ह्वेष मोहमें स्थित हुये जीवको परस्तमय कहते हैं । 

परन्तु मूल वस्तु न स्वसमय है और न परसमय | ये द्वोनों ही हालतें वस्तुकी 
अवस्था, एक श्रद्ध या एक काल या एक परिणमन है। पूर्ण श्रखंड वही है जो इन सभी 
अवस्थाश्रोंसे गुजर कर भी पृथक्‌ ही है। बालकपना, बूढ़ापना, जवानपना ये मनुष्य नहीं 
किन्तु इन तीनों श्रवस्थाश्रोंमें रहने वाले एकत्वकी हष्टिसे ज्ञात एक मनुष्य है। 

भ्रवग्थाओंको गौण कर उतत सभीमें रहने वाले एककों ही निरखा जाय तब उपयोग 
सुन्दर रहता है | क्योंकि वह विषय भी सुन्दर है। समताका कारण एकत्वकी दृष्टि है और 
श्रनेकत्वकी दृष्टि इच्द्रिय व मनके विषयभोग हैं जो कि विषम होते हैं। समतारूप उपयोग 
ही सुन्दर है श्रौर विषयभोगरूप विषमभाव असुन्दर हैं। आत्मा न क्रोधरूप है, त मान 
रूप है, न मायारूप है | योगीगण इसे ध्र्‌व चतनन्‍्यमय अनादि अनन्त अनुभवते हैं। इसीसे 
वे किचित्‌ भी परिशमनमें एक अशान्तिका अनुभव करते हैं कि ये विभाव क्‍यों हो रहे हैं ? 
ये हमारे कलडू हैं । 

स्वभाव रूपसे देखो जो कुछ देखो--जगतमें जितने पदार्थ हैं उनके सहजस्वभावको 
देखो तो सभी सुन्दर हैं । एक द्रव्य अन्य द्रव्यकृप कभी नहीं होता । सभी द्रव्य अनादिसे 
श्र॒तत्तकाल तक शुद्ध ही रहते हैं । धर्म, भ्रधर्म, झ्राकाश ओर काल ये सर्वथा शुद्ध हैं। इनमें 
कोई विकार नहीं श्राता । विभावशक्ति इन चारोंमें नहीं, परन्तु जीव वा पुद्गलमें विकार 
आ्राता है। पुदुगलमें होने वाले विकारका पुद्गलमें कोई अ्रसर सुखादिवेदनका नहीं पड़ता, 
क्योंकि वह अजीव है जड़ है। क्रोधादिके निमित्तसें जीवमें जब विकार होता है तब यही 
दुःव्री हो जाता है| क्रोध हुआ कि तड़फ गया । मान हुआ कि ऐंठ गया । परन्तु क्रोध और 
सात श्रादि रूप अ्रवस्थाको आत्मीय श्रवरथा माननेपर ही यह तड़फन होती है। और अपने 
में एकत्व अध्यवसाय न होनेसे वह तड़फन और भी बढ़ जाती है। किन्तु शुद्धृृष्टिसे यदि 
एकत्व समभझमें श्रा जाय तो क्रोधादिकी ओर लक्ष्य ही नहीं जाता और सारी तड़फन कम 
या दूर हो जाती है। । 

अज्ञानमें अहितका आदान प्रदान--गाली देने वाला अपने शरीरपर ही दृष्टि रखता 
है। उसे आत्मीय चतन्य नहीं दिखता | यदि उसके एक चंतन्यपर लक्ष्य होता तो गाली 
देनेकी भावना ही न होती । इसी प्रकार गाली सुनने वालेकों भी चैतन्यका बोध नहीं होता, 
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उसका लक्ष्य चतन्यपर न रहकर शरीरपर रहता है इसीलिये वह गाली सुनकर दुःखी 
होता है | यदि स्वभावपर दृष्टि जावे कि मैं दैतन्यमात्र हूँ, तो क्रोध, मान, माया श्रादिपर 
दृष्टि हो नहीं जाती, परन्त प्राणी सदासे परसमयरूप ही होता आ रहा है । इससे आ्राकुल है, 
सदा आाकुलताके वगरणोंमें ही फंसा रहता है । पत्रसे, वृटुम्बसे, धनसे बड़ा कष्ट दु:ख होता 
है। फिर भी इनको बढ़ाता जाता है, इनके समागममें रुचि करता रहता है । कहीं श्रग्ति 
पड़ी हो तो ज्ञानी जन अगल-बगलसे निकल जाता है, तो वह दाहसे बच जाता है किस्तु 
अ्नजानके विवेक नहीं होता है | वह श्रगल-बगलको नहीं श्रपनाता है, प्रमत्त हो चला जाता 
है। नतीजा यह होता है कि वह जल जाता है। इसी प्रकार ज्ञानी जन कपायोंके उद्देगको 
आत्मीय नहीं मानता । कपायोंमें श्रात्मीयताकी जानकारी अज्ञानीके ही होती है । वह ही 
इन्हें अपनाता हैं। जिसके स्वभावका ज्ञान होता है उसे आत्माके एकत्वका निश्चय हो जाता 
है । जिसका उपयोग ऐसे एकत्वके निश्चयको प्राप्त हो जाय वह बहुत ही उत्तम उपयोग 
वाला है । एककी हृष्टिमें श्राकुलता नहीं और अनेककी दृष्टिमें श्राकुलता ही झाकुलता है । 
जैसे पुत्र एक हो तो श्रड़वन कम होती है और दो चार हुये तो अश्रड़चनें वढ़ जादी हैं । 

खुद एक हो, खुदको एक रूप जानो--यदि एकपनेका निश्चय हो जाय तो जीवको 
धुख हो जाय । स्त्री, पुत्र, धन, वेभव सभी 'एकः? से अत्यन्त भिन्‍न हैं । उनके इस 'एक! का 
तनिक भी सम्पर्क नहीं । उनसे यह अत्यन्त भिन्‍न है। जिसे 'एक” का निश्चय हो जाता है 
वह अपने आपमें जो परिणमन होते हैं उनमें भी यह मानता है कि यह मैं नहीं हूं । 

आनन्दका कारण तो एकत्वका उपयोगात्मक ज्ञान है। अपने स्वरूपके अतिरिक्त 
बाह्य वस्तुमें उपयोग ही दुःख है । परसमागमोंसे भ्रशान्तिके सिवाय भ्रौर क्या मिले ? दुःख 
था अशान्तिका प्राप्त कराना उनका स्वभाव ही है। परन्तु मोही उनमें स्वयं तो कद त्वका 
श्रहद्धार करता है और उलाहना समागमोंको देता है कि ये अ्रशान्तिदायक हैं । - उनमें स्वयं 
ही करत त्व बुद्धि छोड़ दे, सारी भ्रशान्ति मिट जाय । जब त्तक वस्तुकी स्वतस्त्रताका बोध न 
हो तब तक सभी श्रम वृथा है। धर्म लोभके परित्यागसे ही होता है। धर्मसे समता और 
श्रशांति होती है। सांसारिक पदार्थेसि सुखकी आशा छोड़ दो । अपने आप सुखी हो 
जाभ्ोगे । 

'समय' शब्दकी साधारण व्युत्पत्तिसे अर्थ करने पर सभी पदार्थोका नाम समय है। 
सम्‌ श्रयते इति समय-एकीभावसे अपने गुरा, पर्यायोंको जो प्राप्त हो वह समय है। सब 
पदार्थोके वाचक समय” दब्दका एक अर्थ है और सभी पदार्थ एक जगह रहते हैं श्र्थात्‌ 
लोकमें किसी भी स्थान पर देखो सभी जातिके पदार्थ मिलते हैं । फिर भी चूंकि अपने गुण 
पर्यायोंको ही पदार्थ प्राप्त होते हैं, भ्रतः सब ही पदार्थमात्र अपने-अपनेमें श्रनन्‍्त धर्मोकिरि ह 
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युक्त हैं, अपने गुणापर्यायका एकीसाव नहीं स्थागते । इसी कारण सभी पदार्थ अपने स्वरूपसे 
तो गिरते नहीं और परके स्वरूपसे परिणामत्ते नहीं | यही वजह है कि लोकमें समस्त श्रनन्त 
पदार्थ हैं उनमें से कोई थी पदार्थ अ्रभाव या विनाशको प्राप्त नहीं हुआ | सब प्रपने-अपने 
स्वरूपमें सीमित हैं | यही तो एकत्व है | इस एकत्वको प्राप्त सम्य श्र्थात्‌ श्रात्मा भी है । 
एकत्वके निशुचयको प्राप्त सर्मय श्रर्थात्‌ कोई भी पदार्थ अथवा आत्मा सुन्दर है, श्रविसंवादक 
ग्राकुलतापहा रक है । 

ऐसे एकत्व स्वरूपको प्रांएत आ्रात्मा है तो भी इसमें सम्बन्धकी कथा जो भी होती 
है वह विसंवाद करने वाली होती है । प्रइन - इसमें संबंध की कथा क्यों होने लगती है ? 
उत्तर- ये पदार्थ स्वतन्त्र होकर अन्य पदार्थोके विरुद्ध श्रथवा कार्यके हेतु श्रर्थात्‌ निमित्त ' 
होते हैं, सो निमित्त-नैमित्तिक भाव होनेपर भी एकता, स्वतन्त्रतामें कोई प्राघात नहीं 
पहुँचता । तो भी मोहवश जीवकी दृष्टि स्वतन्त्रतापर तो टिक नहीं पाती। सम्बन्धकी 
कल्पनामें दृष्टि थम जाती है । परन्तु निशुचय व्यवहार दोनोंके विषयंरूप ज्ञात होने पर भी 
एकत्वके निश्चयको प्राप्त हुआ अस्तरात्मा तो सुन्दर है, निराकुल है भर सम्बन्धका झाशय 
रखने वाला बहिरात्मा विसंचादक बन जाता है। 

यद्यपि सभी पदार्थ स्वतन्त्र हैँ और सभीके साथ किसी न किसी रूपसे निमित्त- 
नैमित्तिक सम्बन्ध है तो भी बन्ध कथासे जीद नामक पदार्थमें ही श्रापत्ति श्रातो है। कारण 
कि जीव पुदूगलकों छोड़ कर बाकी चार प्रकारके द्रव्योंमें तो विरुद्धकार्य होता ही नहीं 
भ्र्थात्‌ विभाव तो होता ही नहीं । शेष बचे जीव शौर पुद्गल अचेतन हैं, भ्रतः वहाँ 
विसंवाद ही नहीं उत्पन्त होता । भ्रन्तगत्वा जीवमें ही बन्ध कथासे विसंवाद होता है । जीव 

 श्रद्धान ज्ञान, चारित्र विभावोंमें उपयुक्त हो जाता है । इसी बातसे जीवमें द्विविधता भी 

हो गई । 

विपत्ति खुदकी उलझन हे--प्राणी क्रमशः शरीर, बात (श्ञान), संकल्प, विकल्प 
झोौर धतके विवल्पमें या इनकी मानमर्यादाके विकल्पमें उलभझ जाता है। चैतन्यसे धनक 
कोई सम्बन्ध नहीं; वह बहुत भी क्‍यों व हो, परन्तु परभवकी तो थात ही क्या इस घनसे 
इस जीवनका भी लाभ नहीं होता । 

कर्म कलडृू दूर करना ही तो इस जीवनमें काम पड़ा है। घन अपने इस कामका 
है कया ? यदि वर्तमान ढद्भको धनका काम मानो तो यह धन जिनके काम श्राता है वास्तव 
में विचारा जाय तो वह धनी उन व्यक्तियोंकी नौकरी करता है जिनके उपयोगमें वह आ्राता 
है। अत: यह धनार्थी महाच्‌ दयाका पात्र है। घरटोवी इज्जत नहीं होती, इज्जत वास्तव 
भें उसबने उदारताकी ही होती. है । यदि बहत हुत भारी घनी व्यक्तिकी भी अपनी उदारता 
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दिखाई. त दे तो :उसे कौन, पूछता है ? उद्ारता केवल. धनसे ही हो, स्षों बात नहीं लोको-ः “.. 
पकार, समाज सेव, . हितोपदेश आ्रादिसे. भी उदारंतां हों सकती है। लौकिक प्रतिष्ठा थी 
धनसे नहीं होती, धनसे तो गालियाँ तथा श्रभिज्ञाप ही प्राय: मिलेतों है। प्रशंसा तो/ - 
उदारतासे है;॥. ,, «. . |... ;- ै ः 
धनादिकका लोभ आत्माका हितकर-नहीं । मरंते समय इस धनकी बड़ी शल्य' रहती 

है, हाय तोबा माता है .।- श्रागामी भवका सुन्दर निर्णाय प्रायः मरते समय होता' है सो बह... 
. इस धनकी शल्यमें ब्विगड़ जाता: है ।. मोहीके धन जितना भी अधिक होगे उतने ही-अश्रधिक . 

संक्लेश परिणाम होंगे. । अतः आनन्द इसीमें है कि इसमें वृद्धि व केरें।... 

. - “संसारकी रुचिका फूल:ब्लेश है--संसार तो कारांगार है। इसमें धोखा, विश्वास- - 

धति,और अ्रपमान भ्ादि ही .मिलेंगे-। संसारका पारितोषिंक केंवल दु:ख ही हैं। जैसी दृष्टि ह 
वेसी सृष्टि । जैसी दृष्टि; बनाओ; वैसी, ही सृष्टि होती. हैं। दृष्टिसे ही परम आनन्द और दुःख. 

मिलते हैं अपने आपका निश्चय, ही परमानन्द है । दृष्टि तम्हारे ही हाथ है। पा 

मैं सबसे न्‍्यारा, स्वचतुष्टय रूप, श्रनांदि, श्रनन्त, स्वयेसिंद्ध, अखंड ध्रुव निज ज्ञानेनः 

वरूपः हूं, यही हमें ,प्राप्तव्य है,. अन्य. विकल्प हेय हैं, ऐसी भावनासे ही परमानेन्द्रकी उप-* 
लब्धि: होती है.) योगीको: इस: भावनाकी - प्राप्ति सहज हो जाती है। इसकी प्राप्तिका 

उपाय धंमे; भौर ज्ञानाभ्यास: है परन्त ये जितनी मात्रामें होने चाहिये मार्नव उंतनी मात्रामें' 

इन्हें: नहीं अ्रपंनाता 2» नतीजा; यह होता है कि . इनका पूर्णो फल उसे प्रार्तत नहीं होः पाता ' 

ओर: भवों-भवोंमें इनके .अर्जेनका दुःख लगा. रहता है। मोही जितने अंशोंमें धर्म था शञानो- 

पाज॑नःक्रता है वह उतना: दुःख या संवलेशका ही कारण बनता है | संसार संतापंकी नाशक 
नहीं हो पाता | | 

... लगनसे ही सफलता. मिलती -है--आत्मत्वकी लगनसे ही शान्ति मार्ग मिल पातों है. 

परन्तु:: लंगतःहोनी चाहिये::हढ़ु-3.जिसे हढ़, लगनः लग जाती है उसे औरं-कुंछे नहीं सुहाता 
है । अपनी चीज ही प्रिय,लगती है,भ्रग्य कुछ सुहाता नहीं है उसे । कहां भी है-- गज 
काक-बीट सम गिनंत है, सम्यग्हष्टि लोग | 8 

जिसे :प्रपनी. आत्माकी .एकताका: ज्ञान- नहीं _ हुआ वह सुबहंसे शाम तक केवल धना+ 

दिकके सेग्रहमें:ही:जुटाः रहता, है, ..इन्की व्यवस्था करता रहता है शोर यहीं करते करते 

- कूचका!उसमेय :आ जाता है ।४ धर्मचर्चा सुनने मात्रकोी - वस्तू नहीं, वह तो श्रुतिके अनुकूल 
श्रपने::प्रवृत्तिःकरानेक़ी है. कि;मैं .उस; ध्रमप्थपर चल और अपनेको तद॑नुरूप बनाऊं और 

थंदिः - ऐसा. न .बन,प्राऊं तो कमसे.कम-पचचात्ताप तो हो, अफसोस हो कि लाभकी बाते तो क्‍ 

यही है; पर क्या करू करते नहीं बना । निविकल्प दृष्टि ही हिंत है, श्रेंन्य विकल्प नेहीं रहे. 
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इसका प्रयत्न करना ही उत्तम है। लोभरहित निजात्महृष्टि ही निविकल्प दृष्टि है। 

जब अपने स्वसमयका आनन्द झाता है तब विषयरूप भ्रनुभव आकुलता, धनीपना 
प्रतिष्ठावानपना, ज्ञानका गौरव, चतुराई आदि सबकी वर्तेमान परिणतियाँ मालुम हो जानेसे 
उन्से उपेक्षा;होने लगती है, परन्तु जिसके सदा ऐसा ही भाव रहता है कि यह वर्तमान मैं 


हूँ वह पर्याय बुद्धि है। उसे पता ही नहीं होता कि यह सब इसी भव तक सीमित हैं । एक 
समय बाद निगोद पल्ु नारकीका आकार बन. सकता है और एक ही समयमें जीवरुकी . 


करततका फंसला हो जाता है । 

जैसी प्रदृचि तेसी ही गति-- जितने अंशोंमें परसमयरूप प्रवृत्ति है उतने अशोंमें 
दुर्गंति है और जितने, अंशोंमें. स्वसमय रूप प्रवृत्ति है उत्तनेमें सदगति है। तेरा स्वरूप किसी 
पर्यायरूप नहीं, तेरा वह स्वरूप एक है जिसके ऊपरसे ये सारे नाटक चलते हैं, परन्तु 
तेरा.स्वछूप किसी ताटकका पात्र नहीं । एक चैतन्यपर दृष्टि सुन्दर आनन्दका अवसर है। 
पूर्ण आ्रानन्द यही है कि आत्मा शुद्ध एक ही रह जाय, इसमें किसी भअन्यका श्रंसर नहीं रहे | 

अपवित्रकी पवित्रताका तरीका दूसरी चीजकी उपेक्षा ही है। शआ्रात्मामें क्रोधादिकी 
मलीनता आ गई, इन परिशामोमें श्रात्मीय दृष्टि मत रखो । दुष्ट यदि दृष्टता करे तो उसकी 
उपेक्षा क गे उससे स्नेह मत करो । दुर्भावकोी अपना नहीं मानना ही उससे छुटनेका 
उपाय है | शानहृष्टिके ठीक बनने पर चारित्रमें कठिनाई नहीं होती । धामिक क्रियाकांड भी 
शुभ दृष्टि ब्रित्रा वृथा है। उससे केवल शरीरका ही शोषण होता है और होता है पर्याय 
बुद्धिका पोषण । 

जान दृष्टि अमृत है--इसका पाने वाला अ्रमर हो जांता है। आत्माके एकत्वरूपका 
निश्चय अति सुन्दर है । इस प्रकार प्रत्येक वस्तु सुन्दर है; धर्म, अधमें, आकाश व काल ये 
चार द्रव्य तो स्वयं सुन्दर हैं । पुद्गलमें द्रव्य दृष्टिसे परमाणु स्वयं शुद्ध हैं| एक आ्रात्मा भी 
स्वयं शुद्ध है और सुन्दर है । एक हो वही सुन्दर है। है सब एक एक, पर ऐसा मानता तो 
नहीं है मोही जीव । आपका ज्ञान आपके पास है, परन्तु जब तक उसका बोध नहीं होता 
तब तक उसमें रुचि नहीं होती है । गांठमें लाल बंधा हो परन्तु विस्मरण हो जाय तो उस 
सें रुचि नहीं रहती । तू खुद ही ज्ञानका पिंड है। खुदका पता नहीं, इससे त॑ ज्ञान वा 
श्राचन्दको प्राप्त नहीं होता । मैं श्रात्मा ऐसा और एक ही हुँ--जब ऐसा पता चल जाता है 
तब जो कथनातीत आनच्द प्राप्त होता है वह--इन्द्र नाग-नरेन्द्रको भी नहीं होता । 

जो स्वृतन्त्र हे वह वस्तु हे, जो बस्तु हे वह स्व॒तन्थ् है--पस्तु एक एक है श्रनेक 
मिलकर एक नहीं, उस एकका एकत्व धर्म है । देखो यहाँ पर धर्मका प्रकरण चल रहा है। 
धर्म किसे कहते हैं, यही यहाँ पर बताते हैं। झ्ाचायेनि कहा है- वत्थुसहावो धम्मो, यानी 


रे 
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वस्तुका स्वभाव धर्म है। ग्रग्निका स्वरूप उष्श है। सो वही उष्णपना श्रग्निका धर्म है, 
इसी, तरह जिस वस्तुका जो स्वरूप है वही उसका धर्म है। हृश्टान्तमें बताया गया कि अ्ररिति 
द्रव्य नहीं है वह पर्याय है, विग्तु सम्भानेके लिये दृष्ंंत मात्र दिया है। यहाँ सबसे पहले 
वस्तुको जानना है क्--वस्तु वितनी-कितनी होती है, इसे जाने बिना वस्तुका ज्ञान नहीं 
होता है । वस्तु उतनी-उतनी होती है जिसका दूसरा हिस्सा, दूसरा टुकड़ा न हो सके । 
जिसका दूसरा टुकड़ा हो जावे या वियोग हो जावे ऐसी संयुक्त वह वस्तुद्रव्य नहीं है । किन्‍्त्‌ 
अ्रनेक द्रव्यका समूह था ऐसा जानना। श्रच्छा बत्ताश्रों, क्या यह कागज वस्तु है ? नहीं । 
क्‍यों ? क्योंकि इसके टुकड़े हो जाते हैं । 

यह॒विज्ञाल आ्लाकाश वस्तु है, क्योंकि इसका दूसरा टुकडा (भाग) नहीं होता है । 
दुनियामें ये दीखने वाली नाना तरहकी चीजें द्रव्य नहीं हैं क्योंकि इन सबके टुकड़े हो जाते 
हैं। पुदुगलका एक एक परमाणु वस्तु है, द्रव्य है । भ्रात्माके टुकड़े नहीं होते हैं इसलिये वह 
एक वस्तु है। धर्म, श्रधर्म, श्राकाश ये सभी एक एक वस्तु हैं। कालद्रव्य लोकाकाशके एक 
एक प्रदेशपर एक एक है सो कालद्रव्य अरुख्यात हैं वे वस्तु हैं| पहले वस्तुके यथार्थस्वरूप 
को जानो, क्योंकि वस्तुके स्वरूपके ज्ञान बिना वस्तुका ज्ञान होना असम्भव है। इसलिये 
वस्त॒के यथार्थेस्वरूपसे ही वस्तुका ज्ञान होगा । भैया ! यह बताश्रो कि आप हाल 
रूप यहांपर बैठे है वह एक वस्तु है या श्रनेक ? अनेक है। यह जो पिण्ड दाख रहा है 
झ्ौदारिक शरीर इसमें श्रनन्त पुद्गल परमाणु द्रव्य हैं श्रौर एक श्रात्मा है । इतने ही द्रव्य 
नहीं, इस शरीरमें अ्रसंख्यात त्रस जीव हैं, श्रनन्त वादरनिगोद हैं और प्रत्येक जीवके साथ 
श्रीदारिक शरीरके ग्रतिरिक्त तेज शरीर और कार्माण है। प्रत्येक तेजस शरीरमें श्रनंत पर- 
माणु हैं और प्रत्येक कार्माण शरीरोंमें तैजस शरीरसे भी अनन्त गुंरों परमाणु द्रव्य हैं। 
अरब देख लो भेया इस पिण्डोलामें श्रतन्तानच्त द्रव्य हैं किन्तु मोही जीव इस सारे पिण्डको 
समभता है कि यह सब इतना मैं ही हूं । ! 

अनेकको एक व एकको अनेक मानना मिथ्यात्व है--अनेक वस्तुको एक मान लेना 
यही मिथ्यात्व है, इसीसे मोह राग ह्वेष पैदा होते हैं और ये ही सुखके नाश करते वाले 
तथा दुःखके कारण हैं। अनेक वस्तुको एक मानकर बाह्य पदार्थोको अपना मानकर यह 
जीव दु:ख उपार्जन करता है । इस तरह संसारके सभी जीव दु:खी हैं, वे सभी दुःखसे छुट- 
कारा पा करके सुखी बनना चाहते हैं; किन्तु मोह रागद्वेषके वशीभूत होकर यह जीच निर्णय 
नहीं कर पाता कि सुख क्या वस्तु है और उसकी प्राप्ति कहांपर है ? सुख आत्माका प्रभिन्न 
गुण है, इसका अपर नाम आनन्द है, इस गुणकी व्यक्तिको सुख कहते है । वैसे तो सुख दुःख 
आनन्द गुणकी व्यक्तियां हैं, परच्तु ये सुख दुःख आनन्दगुणकी विक्रत अवस्थायें है ।,आ्रानन्द 
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गुणवी स्वाभाविक दशाका नाम अहेत॒क आनंद या सुख है । शब्दार्थसे देखो तो आनन्द शब्द 
ही उपयुक्त है। सुंख तो उसे कहते हैं जहाँ ख याने इन्द्रियको सु कहिये सुहावना भंला लगे 
वह विकार ही है । यह सुख भी आनन्द दतक्तिसे प्रकट होता है, आत्मासे प्रकट होता है । | 

बाह्य समागम क्लेशका कारण है--लेकिन मोही जीवोंकी जरा दशा तो देंखों 
किसीके विचारसे धनमें सुख है, क्योंकि वह सोचता है कि धनसे सभी कार्य किये जा  सकतें 
हैं, बड़ेसे बड़ा कर्म भी धनके द्वारा किया जा सकता है। धनके द्वारा जगतकों अपना दास 
बनाया जा सकता है, ऐसा मोही मानता है। किन्तु ऐसा विचार करना, धनसे सुखकी 
प्राप्ति चाहना नितांत मूर्खता है, क्योंकि लौकिक रीति रिवाजोंमें भी देखा जाता है कि धन 
वालोंको डाकुश्रों, चोरोंका भय लगा रहता है । वे धुखपूर्वक रात्रिमें सो भी नहीं पाते । कभी 
कभी प्राण रक्षाके हेतु धनको छोड़कर भागते है । श्रत: धनसे सुख है ऐसी मान्यता यह म्रम 
है । भोजनके भोगोंमें भी सुख नहीं है, क्योंकि जो भोजन कुछ समय पूर्व सुखकर प्रतीत 
होता है वही भोजन पेटके भर जानेपर अ्ररुचिकर प्रतीत होता है । सभी इन्द्रियोंकी ऐसी 
ही बात है। विषयकी उन्मुखतामें श्राकुलता ही है । भैया सुख तो आत्मामें लीन होनेपर, 
ग्रात्माके स्वरूपको जाननेपर ही प्राप्त होगा; इसके लिये यही ज्ञानोपयोग रहो | 

प्रतीति कीजिये पहले बस्तुकी स्वतंत्रताकी--एक वस्तुको एक मानो, भ्रनेक वस्तुको 
अनेक मानो । संसारके विषयभोगोंको त्यागकर श्रात्मलीन होना ही सुखका मार्ग है। यह 
मार्ग वस्त॒के यथार्थ ज्ञानसे शीघ्र भ्रभिव्यक्त होगा । वस्त॒का ज्ञान करनेके लिये दूसरी बात 
यह है कि जो अपने परिणमनसे अ्रपनेमें परिणमे, दूसरेके परिणमनसे न परिणमे वह वस्तु 
है। दुनियांमें जितनी भी वस्तुयें हैं वे सभी अ्रपने-अपने परिशमनसे परिणमती हैं । ”एकके 
परिणमनसे दूसरी नहीं परिणमती | इन दो बातोंको जाननेसे - ही वस्तुका ज्ञान होगा। 
अपनी परिणतिका ज्ञान कर लेनेपर दु:ख नहीं होता है। जैसे हम आ्रापको शास्त्र सुनाते 
हैं, हम विचार कर लें कि हम तो अपना कार्य करते हैं, हम किसीको,न सुनाते है, न किसी 
को समभाते हैं किन्तु अपनी कषाय चेष्टामें श्रपना कर्तव्य कर रहे हैं। इस चेष्टाके निमित्तसे 
जिसे लाभ होना होगा वह हो लेगा । इस तरहकी वस्तुकी स्वतंत्रता वस्तुकी दृष्टि होनेपर 
कहीं कुछ परिणमो, कभी यहांपर दु:ख पैदा न होगा । किन्तुं यदि हम यह सोचें' कि हम तो 
इन्हें शास्त्र समझा रहे हैं और ये समभते नहीं हैं तो हमें दु:ख, क्रोध पैदा होगा । इसलिये 
हमें त्रि्ललताके संतापसे बचनेके लिये श्रपती निज परिणतिका ज्ञान करना चाहिये | गुण, 
पर्यायकी एकताकी दृष्टिसे हैत बुद्धि नष्ट होती है जिससे निजका अनुभव हो सकता । यदि 
अपनेमें स्वानुभव पैदा हो जाय तो दुःखका नाम लेश भी न रहे । यह जीव-एकचापर नहीं 
जाता है किन्तु गनेकतापर जाता है और अनेकतापर भी एकताकी मान्यता करता है। 
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अ्नेकताको पकड़े हुए है । यदि वह जीव एककों एक और अ्रनेककों अनेक माने तो 
सारे भगड़े ही मिट जावें | नित्र एक सत्‌ है वह कभी नष्ट नहीं होता | देह वियोगके बाद 
भी रहेगा। अगर यह प्रतीति भी हो जावे कि हम तो मरनेके बाद भी रहेंगे, मरनेपर यह 
शरीर नष्ट हो जायेगा किन्तु हम तो रहेंगे, उस समय हमारी क्या गति होगी ? क्या हालत 
होगी ? ऐसी प्रतीति होनेपर धर्मकी ओर अधिक लगन लगेगी | 
ज्ञान होने पर मोहके स्वप्न स्वप्न मालूम होते हैं--ये बाह्य वस्तुओ्रोंके समागम तो 
क्षरिक हैं, नहवर हैं, सभी स्वप्नवत्‌ हैं। जैसे स्वप्तमें राजा बन जाना, अनेक प्रकारके 
ऐश्वर्योका प्राप्त कर लेना दिखता, किन्तु उसी बीचमें कोई जगा दे श्रथवा नींद खुल जावे 
उस समय क्या हालत होती है, कुछ भी अपने पास नहीं रहता है। इसी तरहसे गे बाह्य 
पदार्थ भी अपने नहीं हैं, इनसे हमारा झ्रापका कोई संबंध नहीं है । भैया ! श्राप लोगोंमें 
वस्तुओ्रोंका स्वस्वलक्षण देखकर पक्का निर्णय करलो । ज्ञानसे आपदायें दूर होंगी । सबसे 
बड़ी दो कमजोरियाँ हैं, एक तो यह है कि श्राप कोई पुस्तक विद्यार्थीकी भाँति नहीं पढ़ते हो 
तथा दूसरी ये है कि आप शास्त्रमें जो कुछ भी सुनते हो उसे दुहराते नहीं हो । इसलिये 
जो हालत प्राय: १० वर्ष पूर्व थी वही हालत आ्राज है। इस तरहसे ज्ञानके भ्रातन्दकी प्राप्ति 
नहीं होती है। आ्रानंद तो भैया ज्ञानसे मिलेगा, यह निश्चित समझो बिना ज्ञानके आनंद 
नहीं होगा । जैसा ज्ञान होगा वैसा ही झ्रानंद मिलेगा । ज्ञान यदि उत्कष्ट होगा तो झानंद भी 
उत्कृष्ट मिलिगा । इसलिये हमेशा ऐसे प्रयत्न करो कि ज्ञानकी वृद्धि होवे । इन बाह्य पदार्थों 
से क्या मिलेगा ? इनके सम्बन्धसे दुःख ही मिलेगा सुख नहीं मिल सकता है । 
सुखमें ओर आनन्दमें अन्तर है--सख कहते है जो इंद्वियोंको अ्रच्छा लगे । स्‌ माने 

श्रच्छा और ख नाम है इंद्वियोंका, इंद्रियोंको श्रच्छा लगे सो है सुख। सो सुखके बाद दुःख 
और दुःखके बाद सुख । ये परिवर्तन इन इंद्रियके सुखोंमें लगे हैं, 'चक्रवत्‌ परिवतेन्ते दुःखानि 
च सुखानि च ।” इस तरहसे इन परिवतंनोंमें श्रात्माक जो शाइवत सुख है, जो अविनागी 
सुख है वह प्राप्त नहीं होता है। इसलिये ऐसा प्रयत्न (उपाय) करना चाहिये जिससे 
आत्माकों अविनाशी सुख प्राप्त हो सकता है। और वह तभी जब श्रात्माका ज्ञान (स्वानु- 
भाव) छुदमें होगा | जब आत्मा चारों श्रोरसे समृद्धिशाली बचती है उसे आनंद कहते है 
आर वह श्रानंद ज्ञानके द्वारा प्राप्त होता है, इसलिये उस श्रानंदकों पानेकी दृष्टि करो । 
आ्रनंदका समय तभी आवेगा, जब वृदटुम्बी जन तथा शत्रु और मिन्रोंमें समता थ्रा जायगी । 

ह श्रीमत्यूज्य कुंदकुद प्रभुने कहा है कि एकत्ववी दृष्टिसे प्राप्त वस्तु ही सुन्दर है । 
जैसे खालिस घी ही अच्छा है, मिला हुआ ठीक नहीं है. उसी तरहसे श्रात्मा भी खालिस 
(यानि एकत्वका उपयोग) सुन्दर है । आपमें सभी शवितयाँ मौजूद है, सब वुछ कर सबते 
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हो । आ्रात्माकों देखने पर ही आनंदकी प्राप्ति होती है । आात्माके देखनेपर आत्माका ध्याच 
करनेपर जो आनंद प्राप्त होता है वह तो वर्णानातीत है । वह आनंद तो पर्यायारु, इंद्र 
नागेद्रोंबो भी प्राप्त नहीं होता है। वाह्म वस्तुओंके लक्ष्यसे दुःख होता है, विकल्प उठते 
हैं और विकल्प उठकर मरते है, फिर भी मनमातना हो नहीं पाता, सो देखलो दुःख ही 
दुःख है । ह 

कोई किसीके सुखको न चाह सकता ओर न कर सकता--एक सेठ थे। उनके पांच 
लाखकी दौलत थी । एक दिन सेठ्ने अपने चारों पुत्नोंको बुला करके एक एक लाख रुपया 
बांट दिया और अपने हिस्सेके एक लाख रुपयेके 'हीरे जवाहरातोंको लेकर अपने मकानकी 
दीवारोंमें गाड़ दिया । कुछ दिन बाद सेठ जी बीमार पड़े और श्रन्‍्त समयमें उनकी बोलती 
बंद हो गई यानी उनके बचन ही नहीं निकले । पंचलोग जुड़े और बोले कि सेठ साहब 
आपका अन्तिम समय है सो इस समय तो कुछ दान कर लो 7 सेठ साहबने हाथके इश्ारेसे 
दीवारोंको बताया कि जो कुछ भी इनमें है वो सव मैंने दान किया । किन्तु वहींपर सेठके 
लड़के खड़े थे, सो वे बोले कि पिता जी कह रहे हैं कि मेरे पास तो जो कुछ था सो इन्हीं 
दीवारोंमें लगा दिया यानि ये घर खड़े कर दिये, अरब मेरे पास तो कुछ है नहीं, दान काहे 
का करू ? उस समय सेठ साहवके मनमें भारी विकल्प उठते थे किन्तु क्या करे मु हसे कुछ 
कह ही नहीं पाते थे | बताओ विकल्पोंका संकट भेलकर उम्र गुजारी और भअन्तमें यह 
दुष्फल मिला | भैया ! जो कुछ करता है सो पहले कर लो, क्योंकि यह जवानी अपेक्षाकृत 
बहुत ही उपयोगी वस्तु है । जिसने इस जवालनीमें ज्ञानोपाजन नहीं किया वह वृद्धावस्थामें 
तो क्‍या करेगा ?' जवानीमें झाप जैसा ज्ञान उपाजेन कर लेंगे वैसे ही संस्कार वृद्धावस्थामें 
बने रहेंगे भौर उस समय विशेष ज्ञान भी पैदा कर सकते हो | यदि शुरूमें ही ज्ञानकी श्रोर 
ध्यान नहीं दिया तो आगे प्राय: कुछ भी नहीं कर सकते हो । 

आनन्दका साप जड़समागमसे नहीं हे--भैया ! यह बात तुम निरचयसे मानों कि 
यदि सुख श्रथवा आनंद मिलेगा तो ज्ञानभावके द्वारा ही मिलेगा, श्रानंदके अनुकूल ज्ञान 
होगा तो आनंद मिलेगा। बाह्य पदार्थसि राग द्वेष मोह समता आदिसे सुख (आनंद) नहीं 
मिलता है । लौकिक अ्मीरी गरीबीसे सुख दुःख नहीं मिंलता है । एक राजा था, वह अपने 
शघुके ऊपर चढ़ाई करने जा रहा था । रास्तेमें एक साधुको कोई एक पैसा भेंटमें चढ़ा 
रिया, जब साधु अपने ध्यानसे उठे तो उन्होंने सोचा कि यह पैसा किसी गरीब व्यक्तिको 
दूगा । उन्होंने गरीबको ढूढ़ा, किन्तु उन्हें अत्यन्त गरीब व्यक्ति व मिला | इतनेमें ही राजा 
की फोज वहसे निकली | साधु जीने एक सिपाहीसे पूछा कि ये फौज कहां जा रही है ? 
तब सिपाही दोला कि हमारा राजा धभ्य राजाको जीतने उसकी घन दौलतको अपने कब्जे 
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में करनेक्रे लिये जा रहा है। तब साधुने विचार किया कि यह पैसा इसी राजाको देना 
चाहिए, क्योकि इसे पैसेकी सबसे अधिक आवश्यकता है, यह बड़ा गरीब है। ऐसा विचार 
कर उस पेसेको गोदमें फँक दिया | तब राजा बोला कि तुमने यह पैसा मेरे ऊपर क्यों 
फेंका ? तब साधु ने कहा कि तुम गरीब हो इसलिये यह पैसा मैने तुम्हें दिया है | राजा 
बोला कि मैं गरीब हूं ? मेरे पास इतनी दौलत, इतनी फौज है फिर भी श्राप मुझे गरीब 
बताते हो ? तब साधुजी बोले कि--राजन्‌ यदि तुम गरीब न होते तो यह तृष्णा क्यों 
बढ़ती ? राजाको बोध हुआ श्ौर वापिस लौट गया । जिसने स्वभावकी दृष्टिसे श्रपमेको 
देख लिया वह अ्रमीर है और जिसने स्वभावहष्टिसे अपने को नहीं देखा वह गरीब है, इस 
वास्तविकताकी प्रतीति करलो भैया ! 

जरा आत्माके वेभवको देखो क्ि--यह आत्मा कितना वैभवशाली है, भ्रा्ें बंद 
करके याने सभी इन्द्रियोंका व्यापार रोककर, सभी विकल्पोंकों छोड़कर एकाग्रचित हो करके 
आत्माको देखो तो श्रात्मा ज्योतिर्मय ज्ञानमय दीबेगा । आत्मा स्वतन्त्र है किसीके बन्धनमें 
नहीं है, उस एक आ त्मामें समस्त रस है अभ्रथवा आत्मा स्वरसपूर्ण है। आत्माकी एक 
शक्तिमें समस्त शक्तियाँ विद्यमान हैं। जैसे श्राप ५० दवाइयोंको मिला करके कोई गोलियाँ 
बनाइये श्रौर उनमें से एक गोली का रंच भी हिस्सा खाश्रों तो १ दवाका स्वाद आवेगा या 
५० दवाओंका ? ५० दवाश्ओंका स्वाद ही उस एक गोलीके अंशमें आवेगा । यह तो, 
अभिन्‍नता बताने के लिये मोटा हृष्टान्त दिया है। आत्माकी बात इससे भी ऊपर है। आत्मा 
में समस्त रस, समस्त शक्तियाँ विद्यमान है। आत्माके अनुभवसे ही श्रात्माका कल्याण 
होगा । बड़े बड़े राजा लोग चक्रवर्ती श्रादिक श्रात्मानुभव करके ही अपनी आत्नाका कल्याण 
कर गये हैं । इसलिये भैया भ्रगर झ्रात्मकल्याण करता चाहते हो तो ज्ञान उपार्जन करो | 
ज्ञान उपार्जनके लिये एक पुस्तक क्रमसे नियमपूर्वक पढ़ो और शास्त्रमें जो सुनते हो उसे 
एक बार पअ्रवश्य दुहराओ । इन बातोंसे ज्ञानवृद्धि होगी और ज्ञानवृद्धिसे ही श्रात्मतत्त्वको 
जानकारी प्राप्त होगी । । 

'आत्मतलके आशअयसे ही कल्याण हो सकेगा-आत्मतत्वके १रिज्ञान होते ही 
विकल्प श्रवस्थामें प्रतीतिपर्वंक कह उठोगे-- एयत्त विच्छुयगञ्नो समझो सव्वत्य सुन्दरोलोए । 
अब जरा एक्त्व निश्चयगतता सप्ततत्वोंमें भी देखिये । सम्यग्दशेनके स्वरूपके निश्चयके 
लिये व सम्यग्दर्शनके लिये प्रथम कारण कार्योका ज्ञान यथार्थ करना होगा । यहाँ सम्यग्दशंन 
के स्वरूप व कारणोंका कुछ वर्णन होगा कि वह सम्यग्दशन कैसे होता है ? ये शरीर 
सम्पत्ति कृटुम्ब परिवार कभी भी शअ्रात्माके नहीं हो सकते है, क्योंकि ये सभी नाशवान: हैं 
व आआत्मासे श्रत्यन्त भिन्‍न है । जबकि आत्मा एक अविनाशी पदार्थ है, वह श्रपनेमें ही चरतुश्टय- 
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मय है। जब तक दुनियांके पदार्थामें जीवका मोह रहता है तब तक वह कभी भी सखी 
नहीं हो सकता है किन्‍्त ज्ञानी जीव इन परपदार्थोके योग-प्रयोगमें हर्षे विषादको नहीं करता 
है क्योंकि वह पदार्थोके स्वभावकों जानता है कि सारे पदार्थ तो पर्यायसे नाशवान हैं, इनसे 
न तो मुझे कोई हानि है और न कोई लाभ है| कहनेका मतलब है कि बिता सम्पर्दशे के 
यह जीव कभी भी सुखी नहीं हो सकता है । 


तखाथ्थश्रद्धानं सम्यस्दर्शनं--यानी सात तत्वोंका जैसा स्वरूप हैं उसी प्रकारसे 
श्रद्धान होना सम्यग्दशन है। या यों कहिये कि आत्माके स्वभावका अश्रटल विश्वास होना, 
वस्तुमें प्रटल श्रद्धान होता सो सम्यग्दशेन है। श्रात्माका हित सम्यग्दर्शनमें है, सम्यग्दर्श न 
पा लिया तो समझ लो कि त्रिलोककी विश्वूति पा ली है । यह शरीर तो जड़ है, एक शरीर 
के बाद दूसरा शरीर मिलता है, यही सबसे बुरा है, क्‍योंकि आज मनुष्य शरीर है तोन 
मालूम आगे किसका शरीर मिलता है, अथवा मनुष्य व देवका भी मिले तो भी क्‍या हित 
है ? इसलिये इन बाघाश्रोंको मिटानेके लिये प्रथम तो सम्यग्दशैनको प्राप्त करो जिसके बिना 
लौकिक अच्छे भी कार्य मोहके नशेके काम हैं। सम्यक्त्वके बिना भगवानकी पूजा भी एक 
व्यवसायमात्र है। सम्यवत्व पानेके लिये तुम्हें जो भी करता पड़े सो करो, तुम्हें कष्ट उठाना 
पड़े, तत, मन खर्च करना पड़े तो करो । किसी भी हालतसे सम्यवत्वको प्राप्त करो। भैया ! 
यह उपचारसे कहा जा रहा है । वस्तुतः सम्यन्दर्शन स्वके ही सहायसे होता है । 

विज्ञानका यह नियम है कि जो वस्तु सतु है उसका तो कभी नाश नहीं होता है, 
उनकी पर्यायोंमें भी तबदीली होती रहती है किन्तु जो चीज है वह नहीं बदलती है । आत्मा 
सत्‌ है आत्माका नाश तो कभी होता ही नहीं है । अतः अपनी अब जिम्मेवारी समभो, इस 
आत्माको सम्यक्त्व सहित बनाओ्रो, क्योंकि सम्यक्त्व सहित - आत्मा यदि है तो नरकोंमें भी 
दुःख नहीं है श्रौर यदि सम्यकत्व नहीं है तो स्वर्गमें भी सुख नहीं है । इस तरह सम्पक्त्वका 
बड़ा भारी महत्त्व है। यह तो भावोंमें महत्वकी बात है, वस्तुतः सम्यक्त्वका महत्व आत्मसुख 
से है। तो भ्रब यहां विचार करना है कि वह सम्यक्त्व कैसे हो ? कलके प्रकरणामें वस्तुके 
बारेमें दो बातें बृफ़री थीं | वस्तु वही है जिसका दूसरा टुकड़ा न हो सके तथा जो एकके 
परिणमनसे दूसरा नहीं परिणमे सो वस्तु है। वस्तुके श्रद्धानसे सम्यग्दर्शन होता है । जगत 
में वस्तुयें कितनी हैं ? श्रनंतानन्‍त जीव द्रव्य, अनंतानंत पुद्गल द्रव्य, एक धर्मद्रव्य एक 
अधमसद्रव्य, एक आाकाशद्रव्य श्रौर असंख्यात कालद्रव्य | इस तरहसे वस्तयें श्रनंतानंत हैं 
ओर वे सभी अपने परिणमनसे ही परिणमती हैं, दुसरेके परिणमनसे नहीं | 


वस्तु स्वरूप विपरीत ज्ञान दुःखकर है--सो भैया ! वस्तुका स्वरूप इस भांति है 
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शोर मोहीकी मान्यता और भांति है। यह महान दुःखकी धात है कि यह जीव परपदार्थमें 
बुद्धिकों लगाये हुये है, जिसको देखकर यह जीव खुशी होता है, प्रसस्त होता है | जिनके 
संयोगसे श्रपनेको सुखी मानता है वे ही दुःखके कारण हैं या बन जाते है। आ्रात्माके बिगाड़ 
के वे ही बाह्य कारण हैं। अगर अपनी दया, आरात्माकी दया समभझमें झा जावे, उसकी 
प्रतीति हो जावे तो समभो कि श्रात्माका कल्याण हो गया। श्रात्माकी हिंसा स्वभावके 
विर्द्ध परिणति है और श्रात्माकी दया स्वभावके अनुरूप [परिणति है। प्रात्मा चैतन्यमात्र 
वस्तु है उसकी स्वाभाविक परिणति ज्ञाता द्रष्टा रहना है | इसके विरुद्ध जो श्रद्धा-विकार 
और चरित्र-विकार है वही आत्माकी हिंसा है । परचितामें आत्मा विहल हो जाता है, परके 
स्नेह करनेमें आत्मा कैसा विकलपोंसे संतप्त होता है ? फिर भी शांत होनेका मार्ग ही नहीं 
पहचानता है । वह अनंत क्रोधी है, ऋर है, श्रपने आपकी करुणासे शून्य है । 

अपनी दया कब होती है--अपनी दया तब समक लीजिये कि श्रा गई जब यह 
भाव आ जावे कि|'भअ्रातमके भ्रहित विषय कषाय, इनमें मेरी परिणति न जाय ।” जिसके निज 
वस्तृत्वकी प्रतीति हो जाती है, वह यदि चाहता है तो चाहता है निज वस्तुत्व विकास 
मथवा वह कुछ चाहता ही नहीं है | यथार्थरूपमें ज्ञाता द्रश रह जाता है और उसकी परि- 
णति स्वाभाविकी हो ही जाती है | हां तो अपनी प्रतीति कभी समझना कि जब यह भावना 
पैदा हो जावे--भ्रातमके श्रहित विषय क्षाय, इनमें मेरी परिणति न जाय--मैं रहूं आपमें 
ग्राप लीन, सो करहुँ होऊं ज्यों निजाधीन । यानी आत्माके ,अहित करनेवाले जो कषायादि 
भाव है उनसे मैं दूर रहूं, मैं तो सिर्फ अपनेमें ही लीन रहूं । उस निजकी श्रमोच अनुभूति 
कैसे हो, इसका उपाय दर्शक श्री परमपूज्यपादका वावय है - सर्वेन्द्रियारि। संयम्य स्तिमिते- 
नान्‍तरात्मना । यत्क्षणं पश्यतो भाति तत्तत्वं परमात्मन: ॥ पाँचों इन्द्रिय तथा मन नामक 
प्रनिन्द्रिय इन सबका संयमन करके विश्रामसे रह जाओ, स्वयं ही जो आप अनुभव करेगे वही 
परमात्माका स्वरूप है और वही स्वभावकी महिमा है। ये बाह्य पदार्थ सभी दु:ःखके कारण 
हैं । जब ऐसी भावना जागृत हो जावेगी तो वहांपर क्रोध, मान, माया, लोभ स्वतः मंद हो 
जावेंगे । यह जीव विचार करेगा कि ये रागद्वेध किसके लिये करना है--यह शरीर तो मेरा 
है नहीं । मैं तो शुद्ध  तन्‍्य स्वरूप अकेला हूं । जहाँ मोह छूटा कि आत्माका भला हुआ, 
किन्तु सबसे बड़ा जंजाल है तो इस मोहका ही है । मलिन श्रात्मा इसीमें फंसा है, मोहियोंके 
बीचमें ही रहना पड़ता है इसलिये वैसा ही अपने औपका अपनेपर अ्रसर पड़ता है ! यदि 
निर्मोही जीवकी संगति मिले तो कुछ लाभ भी होवे । हां सम्यक्त्व हो जावे फिर भले ही 
मोहियोंके बीचमें रहना पड़े तो कोई आपत्ति नहीं है क्योंकि ज्ञानी फिर तत्वकौतहली [ही 
जायगा। दुनियामें सम्यवत्वके बराबर कोई सुखकर नहीं है तथा मिथ्यात्वके बराबर कोई 
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दुःखकर, अकल्याणाकारी नहीं है। इसलिये अरपनेमें सम्पक्त्वको जगाश्रो, सम्यक्त्वको प्राप्त 
करो । सम्यक्‍त्व जगता है वस्तुविज्ञानसे । वस्तुविज्ञान होता है वस्तुके स्वरूप जाननेसे । 

वस्तु स्वयं परिएसे, इतना ही उसका काम है |-प्रत्येक द्रव्य हमेशा परिणमत्ते 
रहते हैं, सिद्ध भगवान भी हमेशा अपनेमें ही परिणमते रहते हैं। भ्रगर श्राप कहो कि मैंने 
नौकरको श्राज्ञा दी सो उसने कामः किया, किन्तु यह कोरा भ्रम है । उसकी आज्ञासे उसने 
काम नहीं किया, किन्तु उसकी इच्छा थी इसलिये उसने काम किया । उसे कामके बदलेमें 
कुछ मिले यह उसकी भावना है श्रौर इसीसे काम करता है । हां श्राप उसमें निमित्त भ्रवश्य 
हैं । काम भी देखो तो सबके श्रलग अलग हैं । आत्माकी कार्य योग उपयोग है, भाषावर्गणा 
का कार्य बचन है, देहका कार्य वायुसंचरणा व प्रवृत्ति है। जगतमें सभी द्रव्य अपने ही परि- 
णमनसे परिणमते हैं, दूसरेको स्पर्श नहीं करते । हाँ यह बात अश्रवश्य है एक दूसरेका निमित्त 
है, सो कोई सदभावरूप निमित्त है और कोई आअभावरूप निमित्त है। सद्भाव रूप निमित्त 
विभाव कार्योका बाह्य हेतु है और श्रभावरूप निमित्त स्वाभाविक परिणति तथा विषमपरि- 
णतिका भी बाह्य हेतु है। कालद्रव्य सर्वत्र साधारण है, वह चर्चाका विषय नहीं है । 

यह सब कुछ पद्धत्ति हो तब भी प्रत्येक पदार्थ भ्रपती शक्तिके विकाससे ही परिण- 
मता है। देखो भेया ! व्यवहारमें भी कोई किसीका बुरा करना चाहता है श्रौर इच्छाके 
अनुरूप देहचेष्टा भी होती है तथापि उसका परिणाम सावधान है अ्रथवा पुण्योदयरूप बाह्य 
हेतु है तब बुरा नहीं होता | इसी तरह कोई किसीका भला करना चाहता है और इच्छाके 
अनुरूप वचन कायकी चेष्टा होती है नथापि उसका परिणाम असावधान है अ्रथवा पापोदय 
बाह्य हेतु है तब भला नहीं होता है । - 

संसर्थ तो अपनी सावधानीका सामथ्य करता है--देखो गजवुमार मुनि, सुकौक्लल 
मुनि श्रादिकि ऊपर कितने उपसर्ग हुए, किन्तु वे अपने परिणमनसे ही अपनेमें भ्रपनी दृष्टि 
द्वारा परिणमते रहे श्लौर मोक्ष चले गये । और उपसर्ग करने वाले अपने परिणमनसे अपने 
में कषाय भाव पैदा करते रहे और पापका बंध किया। श्रात्मा तो अ्रमूतिक है, व्रह तो सिर्फ 
इच्छा करता है, देहादिकी क्रिया नहीं करता है। जैसे भोजन करनेमें आत्मा भोजन करने 
की इच्छामात्र करता है और क्रिया शरीरकी हौती है। हाँ भोजन पानेमें इच्छावान्‌ होनेसे 
आत्मा निमित्त कारण शअ्रवश्य है। एक वस्तुकी बात उस एक ही में देखोगे तो वस्तुपद्धति 
शीघ्र समभमें ञ्रा. जावेगी । हमने भ्रपने हाथकी छाया पुस्तकपर की तो बताञ्रो यह छाया 
पुस्तककी ही है श्रथवा हाथकी है ? यह छाया पुस्तककी ही है, हाथकी नहीं है क्योंकि जिस 
की जो चीज होती है वह उसमें ही रहती है, बाहर नहीं | हाथका रूप रस हाथमें रहते हैं 
वा बाहर भी ? यदि हाथमें ही रहते हैं तो फिर इसकी छाया कैसे हाथसे बाहर भरा सकती ' 
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है? छाया पुस्तककी ही है वह तो हाथको निमित्त पा करके प्रकट हो गई है । 

किसी की परिणति क्षिमी अन्यपर नहीं होती--श्रापपर मित्रने प्रेम क्या, ऐसा 
कहते हैं ना। तो बतावो मिन्नका प्रेम आपपर पहुँचता कि नहीं ? नहीं । मित्रका प्रेम मित्र 
से बाहर नहीं श्रा सकता है। यह तो सब अपनी-अपनी समझ है। वस्तुको निरखो, एकत्व 
रिश्चयका व्यवहार करके शुद्ध देखो, अशुद्ध देखो, परमशुद्ध देखो, एकमें देखो । 

इस पद्धतिकी दृष्टिमें मोह, मिथ्यात्व समाप्त हो जावेगा । सम्यक्त्वके बिना संसार 
के प्राणी किस तरहसे भटक रहे हैं, जन्म. मरणके नाना तरहके दुःखोंको उठा रहे हैं ।' 
अगर इन दु:खोंसे बचना चाहते हो तो सम्यक्त्वको पैदा करो । जो ये बुद्धि वनी रहती. है 
कि कमाओ्रो, कमाते रहो और श्रन्तमें मर जाओ, इस बुद्धिको छोड़कर समस्त बाह्य पदार्थों 
को छोड़कर “निजको निज, परको पर जान, फिर दुःखका नहीं लेश निदान ।”” जहाँ निजके 
निजत्वकी यह प्रतीति हो गई वहाँ दुःखका नाम निश्ञान भी नहीं रहता है । 

(प्रश्न)-महाराज यही तो नहीं होता है, कैसे मोह छोड़ देवें ? 

(समा०)-देखो भंया ! तुम्हारे पास लाख दो लाख होंगे किन्तु तुम देखो कि छह- 
खंडोंके स्वामी चक्रवर्तीनी भी अपने ऐश्वर्यको छोड़ा | श्रभीकी बात देखना है तो देखों, हुकम' 
तनन्‍्द सेठने भी अपने घर आदिकसे मोहको तोड़ा | तो भैया ये सब कुछ हो सकते हैं किन्तु 
इसके लिये लगन चाहिये । है 

मनमें आ जाये तो सब कुछ हो सकता है--इसलिये अपना लक्ष्य बनाझ्नो कि हमें 
तो ऐसा बनना है। मनमें तुमने लक्ष्य बना लिया कि हमें तो मुनि बनना है, फिर चाहे 
तुम इस जीवनमें कभी भी न बन सको, किन्तु सिर्फ तुम्हारे लक्ष्यमात्रसे तुम्हें धर्माभिमुख 
पुण्य बंध हो गया, स्वभावका परिचय हो गया । इसलिये अपने मनमें ऐसे विचार लाश्रो 
कि हमें तो श्रपना कल्याण करना है। इस तरहकी भांवना रखनेसे एक दिन वैसे हो भी 
जाओगे। कहा भी है--'याहशी भावना यस्य सिद्धिर्भवति ताहशी” यानी जेसी जिसकी 
भावना होती है उसे सिद्धि भी वैसी ही मिलती है। इसलिये अपनेमें शुद्ध भावनाग्रोंको' आने 
दो । हमेशा निज एकत्वकी शुद्धि रखो । समागभका उपयोग, समागमको सर्वथा मिटा देनेके 
लिये करो । | 
झया एक बात भूलना--मोह छूटनेकों उपाय सत्य ज्ञान ही है |--दो मित्र थे । 
दोनों स्वाध्याय किया करते थे । एक दिन वे बोले कि देखो जो पहले मरे और देव होवे तो 
वह दूसरेको सम्बोधन करनेको झञावे । बात तय हो गई उनमेंसे एक मित्र पहले मरा और 
देव हुआ; वहां उसने अपने अवधिज्ञानके ह्वारा जब सारा हाल-जाना तो वह अपने मित्रके 
पास झ्ञाकर बोला कि-देखो ये ढुनिया नश्वर है, ये माता पिता एुत्न स्त्री आदिक तेरे कुछ 
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श्री काम नहीं आवेंगे और त उनसें इतनी प्रीति किये है। श्रब तो इनके ममत्वकों छोड़ 
करके अपने आत्मकल्यांणमें लगो । वह मित्र बोला कि मैं कैसे मान, धुके यह प्रतीति केसे 
हो कि ये मेरे साथी नहीं हैं । ये सव कुटुम्बके लोग मेरे आज्ञाकारी हैं । देव बोला--कल 
तुम बीमारीका बहानालिकर बीमार बन जाता, मैं तुझे सब प्रतीति करा दूंगा । दूसरे दिन 
वह बीमार हो गया ।इधर देवने अपना रूप वैद्यका बनाया भर इधर उधर चक्कर लगाता 
हुआ वहीं झ्राकर कहने लगा- मेरे पास हर रोगकी शर्तिया दवा है | इधर दो चार डाक्टर 
वेद्य देख चुके थे । देअरूपी वैद्यको भी बुलाया । बैद्यजी ने एक गिलासमें कुछ पानी मंगा 
करके उसमें थोड़ी भस्म डालकर और कुछ मंत्र सा पढ़कर उसकी माँ को वह गिलास दिया 
और बोला कि इसे णी लो | सब लोग बोले कि बीमारकों दवा पिलाई जाती है या घरवालों 
को ? तब वैद्यजी ने कहा कि मेरी दवाईमें तो यह गुणा है कि कोई भी इसे पी ले तो रोगी 
ठीक हो जायगा और जो कोई भी दवाकों पीयेगा वह मर जावेगा । तब माँ ने सोचा मेरे 
भ्रभी चार लड़के और हैं, श्रगर एक मर जायेगा तो चारके सुख देखूंगी, अ्रगर मैं हो मर गई 
तो सुख कौन देखेगा ? ऐसा विचार करके उसने दवा पीनेसे मना कर दिया । इसी तरह 
घरके सभी लोगोंने मना कर दिया। तब उस देवने धीरेसे कानमें कहा कि देख जिन्हें त्‌ 
अपना मानता है ये कुछ भी तेरे नहीं । वह तो घटना देख ही रहा था, सत्य ज्ञान हुआ और 
मोह छूटा। इसलिये इन समस्त बाह्य पदार्थोकी दृष्टि छोड़ करके अपनी श्रात्माका ध्यान 
करना चाहिये तभी कल्याण होगा तभी शाइवत आनन्द मिलेगा । 

निजके एकत्वका निर्विदल्प अवलम्बन धरम है--यहाँ धर्मका ही प्रकरण चल रहा 
है | 'धर्मॉमें मुख्यतः: यह बात बताई है कि आ्रात्मा निज एकत्वको जाने और उसीमें उपयुक्त 
रत रहे, सो हो धर्म है। मैं चतन्य हूँ, मैं ध्रव हूँ, मैं श्रचल हूँ, इन पदाथ्थोसे मेरा कुछ भी 
सम्बन्ध नहीं है ऐसा विचार कर पढ्चात्‌ निज एकत्वकी दृष्टि आत्माकी हो जावे सो धर्म 
है। धर्मसे शाँति प्राप्त होती है। श्राचार्य श्री पूज्य समन्तभद्रस्वामी जी ने धर्मका लक्षण 
किया है कि संसारके दु:खोंसे निकाल कर जो उत्तम सुखमें धारण कराता है वह धर्म है । 
धमसे शांति प्राप्त होती है, आत्मा समस्त विकल्पोंसे रहित होकरके स्वाधीन सखका उपभोग 
करता है। 

अब आप विचार करो--निणेय करो कि किन कामोंसे शाँति प्राप्त होती है ? रथ 
निकालने से कितनी शांति मिलती है ? आप रथका प्रोग्राम बनाकर देख लीजिये, फिर 
आपको मालूम हो जावेगा कि इसमें कहां तक शांतिका अनुभव होता है ? जबसे रथका 
प्रोग्राम शुरू होता है और वह साननन्‍द लौटकर घर नहीं ञ्रा जाता है तब तक कितने 
विव हप उठते रहते हैं । रथादिक स्वयं धर्म नहीं है किन्तु उपचार धर्मके कार्ये अ्रवश्य हैं । 
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रथसे दो बातें होती हैं, एक तो लोगों को वीतराग मुद्राके दर्शन होते है दूसरे धर्मकी 
प्रभावना होती है। समस्त जैन भाई गॉँवके एकत्रित होते ई । विद्वानोंके भाषणोंसे धर्म-लाभ 
होता है | क्निन्तु प्राजजल तो एक प्रथा सी चल ई है है प्रीतिभोज तथा सन्दर 
जलूसमात्र निकाल देवा । धाप देखो कि इसमें कहाँ तक शांति मिलती है ? ज्ञानोपदेश्न द्वारा 
प्रचार हो तो रथकी पूर्ण सफलता है। जहाँ शांति मिले सख मिले, सो धर्म है। समस्त 
धर्मेमिं एक बात बताई है--पश्रात्माका एकत्व कर लो । 

विचार करो--में एक हूं, शुद्ध चैतन्यहूप हूं, श्रव हैं, अचल हूं । जहाँ इस तरह 
के विचारपूर्वक सामान्य हृष्टि द्वारा आत्मा एकत्वमें उपयुक्त हो गया सो ही धर्म है। अपने 
स्वमें रहे सो धर्म है; वही सुन्दर है और श्रपने धर्मको छोड़ दे, श्रपने धर्मसे अलग होकर 
अन्य धर्मंमें रहे सो असुन्दर है | लीकिक रूपसे देखो-जैसे सांप है उसका धर्म है फ़फकारना 
(धर्म याने स्वभाव) । भ्रगर वह फ़फकारना छोड़ दे तो उसकी कीमत रहेगी क्‍या ? नहीं | 
तो जब तक अपने धर्ममें वस्तु है तब तक उसकी शोभा है और अपने धर्मको छोड़नेपर 
उसकी शोभा नहीं रहती है | यह उल्टा और पर्याय स्वभावका दृष्टान्त है | कहीं फुफका रनेसे 
रूठनेकी शिक्षा मत ले लेना (हंसी) । 

जीव ओर पुदूगल ये दो द्रव्य ही अधममें रह सकते हैं।--परमार्थमें देख लो । 
धमम, भ्रधम, आकाश, काल--ये चार द्रव्य तो हमेशासे (अनादिसे) अ्रपने धम में ही रहते हैं, 
ये अपने धर्मसे, श्रपने स्वभावसे नहीं हटते हैं किन्तु जीव श्रौर पुदुगल ये दो द्रव्य ऐसे है 
जो अपने धर्मसे हट जाते हैं । पुद्गलकी देखों--ये जो स्कन्‍्धच दिख रहे हैं, ये चौकी आदि 
यह सब अधर्ममें हैं, धर्ममें रहनेपर तो वह अणुरूप हैं जो कि दिखता तक नहीं है, तो देखो 
यह पृद्गल श्रपने धर्मसे हटा तो इसकी कितनी अवस्थायें की जाती हैं ? यह काटा जाता है, 
चूल्हेमें जलाया जाता है श्रादि तरह-तरहसे कितनी ही अवस्थाश्रोंमें परिणत किया जाता है 
क्रिस्तु उसे इनसे कोई दुःख नहीं होता है क्योंकि वह भ्रजीव है, इसलिये उसका कुछ विगाड़ 
नहों है । जीवद्रव्य अगर अपने धर्मसे हटकर अधर्ममें आरा जावे तो उसका बिगाड़ है । अतः 
अपने धर्ममं रहना ही ठीक है वही सुन्दर है; अपने धर्ममें ही अनुराग करना सो संवेग है। 
कल बताया था कि वस्तु उसे कहते हैं जिसका दूसरा हुकड़ा न हो सके, तथा जो प्रपनेमें 
ही परिणमे, अन्यके परिणिमनसे न परिशमभे-इन परिभाषाश्रोंसे आप यह जान गये होंगे कि 
बस्त वया है और वस्तु किसे कहते हैं ? 

४ वस्तु स्वचतुएयस हे--प्रत्येक वस्तुमें चार चीजें होती हैं--व्व्य, क्षेत्र, काल, भाव । 
इन चार चीजोंसे वस्तुकी पहचान होदी है । »ब इन चारोंके लक्षण जानना जरूरी है। 
वब्ये किसे कहते हैं ? द्रव्य कहते हैं पिण्डरूप' जो है उसे | क्ेंत्र जितनेमें यह पिष्डरूप द्वव्य 


) 
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रहे उतना उसका क्षेत्र है। परिगामन नई-पुरानी अ्रवस्थायें हैं वह काल है, और भाव कहते 
हैं रूप-रस-गंध-स्पर्श श्रादि | अरब इन चारोंको इस पुस्तकमें घटाओ । पुस्तकका जो आकार 
है यानी यह पिण्डरूप जो पृस्तक है सो तो पुस्तकका द्रव्य हुआ । क्षेत्र जितनेमें वह पिण्ड 
रूप पस्तक रहती है उसका क्षेत्र है। रहनेसे मतलब झ्ाकागद्गव्यसे नहीं है किन्तु पुस्तकका 
क्षेत्र जो पस्तकके साथ है, काल जो प्रतकका परिणशमन है; नई, पुरानी, श्रच्छी खराब ये 
सब ॒पुस्तकका काल है। भाव रूप, रस, गंध, सपर्ण ये पुस्तकका भाव है । इसी तरहसे ये 
चारों परमासुमें एवं अपनी श्रात्मामें घटाश्रो । सबका चतुष्टय अपनेसें अपने रूपसे रहता 
है बह दूसरे रूप नहीं होता है। आप जितना भिन्‍न अपनेसे अ्रसंबंधी दूसरेकों समभत्े हैं 
उतने ही भिन्‍न आपके परिवार मित्र आदि हैं। दूसरेका मकान आपसे जितना भिन्‍त है 
उतना ही आपका सकान आपसे अलग है; दूसरेका शरीर जितना झापसे जुदा है उतना ही 
आपका शरीर आपसे जुदा है, किन्तु यहाँ पर क्षेत्रावगाह संबंध अवश्य है। 

ज्ञाता द्रष्टा रहे इसमें ही शान्ति होगी--आ्रप भगवानकी पूजा करते हो, बहुत भक्ति 
करते हो-- किन्तु भगवान्‌का तो उपदेश है कि तुम हमारी पूजा करना भी छोड़ दो, हमसे 
प्रीति छोड़ दो और अपनी शआत्मासे प्रीति करो, प्रात्माका ध्यान करो--प्रात्मध्यान ही 
कल्याण मार्ग है। अपने धर्ममें रहो वह सुन्दर है, अपने धर्मको छोड़नेपर असुन्दरता झा 
जाती है। एक हिन्दीको किसी किताबमें एक कहानी है--एक घोची था | उस धोबीके एक 
गधा श्रौर एक कुतिया थी । एक दिन धोबी कुतियाके बच्चेको खिला रहा था, वे वच्चे 
इधर उधरसे घोवीके ऊपर चढ़ते, कभी अपने पैर उस पर रखते, इन सब बातों को देख 
करके गधा विचारने लगा कि हमारा मालिक इन कुत्तोंसे कितना प्रसन्‍त हो रहा है ? देखो 
ये कृत्ते मालिकके ऊपर पैर रखते हैं और मालिक प्रसन्न हो रहे हैं। सो में भी कलसे ऐसा 
ही करू गा तव मालिक मेरे ऊपर भी अत्यन्त प्रसन्‍त होगा, ऐसा विचार करके दूसरे दिन 
गधा भी मालिकके सामने अ्रपनी दुलत्ती काड़ने लगा। गधेको दुलत्तियाँ भाड़ते देख धोवी 
ने डंडोंसे गवेकी खबर ली । खूब डंडोंकी मार पड़ी । तो देखो गधे ने अ्रपनी प्रकृति छोड़ी- 
अपने कतेव्यसे हटा सो डंडोंकी मार पड़ी । भैया ! यह लौकिक हृष्टिसे कहा गया | वस्तुत: 
गधा एक पदार्थ नहीं, धर्म कहाँ होगा ? जितने भी विषैले जीव हैं श्रगर अपना स्वभाव छोड़ 
' दें, इनका विष नष्ट हो जावे तो इनसे कोई डरेगा क्या ? नहीं | इनका विप खतम हमरा 
फि कोई कीमत नहीं रहेगी, उनसे कोई नहीं डरेगा । कदर या सन्दरता तो अपने 
। स्फटिक मणिका धर्म स्वच्छता है सो अपने धर्ममें रहता हुआ स्फटिक मणि कैसा 
? सैया ! ऐसा प्रयत्त करो कि आत्मा हमेगा अपने धर्ममें रहे । दार्थसि 


हे 
उसका कोई सम्बन्ध न रहे । परमें आत्मोय्ताके अमसे शआावलता होती चर्म 
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नहीं हैँ, पर्यायगत्त प्रकृतियां हैं, लीकिक नि:शंकताके लिए दृष्टान्तपात्र | एक मनुष्य रास्तेमें 
जा रहा था। उसने मार्गमें एक दृश्य देखा कि हाथी ने एक बच्चेकों सूडमें लपेट कर दर 
फेंक दिया । उस आदमीका भ्रम हो गया कि वह बच्चा मेरा है। ऐसा भ्रम होते ही वह 
मूछित होकर गिर पड़ा | उसके मित्रादिक्र,लोग़ झ्राये श्रौर जब उन्होंने कुछ पास ही लड़केको 
पड़े देखा, उन्होंने अनुमान किया कि इसीके अ्मसे यह मूछित हो गया है। तब उन्होंने 
उसके लड़के को बुलाया और उसके सामने खड़ा किया । तव उसके श्रवलोकनमें आनेपर 
उसकी मूर्छा हट गई | भ्रम होनेपर अ्रमका निवारण कर देना, भ्रमको दूर कर देना ही 
उत्तम उपाय है | >> ; 

अपने सिवाय अपना अन्य कुछ नहीं है--घर स्त्री पृत्न श्रादिक मेरे हैं--ऐसे विचार 
करना भूल है क्योंकि समय आनेपर, कर्मोदय श्रानेपर कोई भी सहायक नहीं होते हैं । देखो 
भगवान आदिनाथ जिनके इन्द्र किकर थे, भगवानके चररोमें हमेशा सेवाभावसे तैयार थे 
किन्तु कर्मोदेय श्रानेपर भगवानको भी मुनि अवस्थामें ६ महीने तक श्राह्ार नहीं मिला, 
६ महीने तक पानी पीनेको नहीं मिला । सुकुमाल मुनिको देखो स्थालनों २-३ दिन तक 
बराबर उनके शरीरका भक्षण करती रही | यदि कोई उस मार्गसे झ्ाता तो वह उस 
स्थालनीको भगा देता अथवा देवतागण ही कोई सहायता करने, किन्तु कर्मोदियके सामने 
किसीकी नहीं चलती है | कर्मसे जब तक डरते रहो तब तक वह डराता है और अगर 
उसके सामने भ्रा करके डट जाझ्नो तो वह कुछ भी नहीं बिगाड़ सकता है । 

उदार होनेसे पाप भी भाग जाता हं--एक कथा है हालांकि वह किवदन्ती है फिर 
भी उससे तत्व ग्रहण करो । एक वार ब्रह्मा तकदीर बना रहा था। तकदीर बनाते-बनाते 
अन्तमें एक लड़केकी तकदीर बनाई और उसे एक बड़े करोड़पति सेठके यहाँ भेजनेका 
निर्णय किया और उसकी तकदीरमें लिखा--एक काला घोड़ा और ५) रुपये । इतनेमें 
साधु जी वहांसे निकले । उन्होंने ब्रह्मासे पूछा--क्या कर रहे हो ? ब्रह्मा बोले तकदीर बना 
रहा हूँ | साधु जी ने पूछा कि तकदीरमें क्या लिखा है ? तब ब्रह्माने कहा कि इस लड़केको 
एक करोड़पतिके यहां भेजना है और इसको तकदीरमें एक काला घोड़ा और ५) रुपये 
रहेंगे । तब साधु जी बोले कि ऐसा मत करो । इस लड़केको गरीबके घर भेजो तो काला 
घोड़ा और ५) रुपये रहने दो वरच्‌ उसकी तकदो रमें करोड़पतिकी दौलत लिखों । ब्रह्मा 
बोला--इसमें तुम्हारा क्या--हमें जो कुछ करना है सो करना है तुम कौन ? सा जी को 
कुछ क्रोध भ्रा गया । सो वे बोले, अच्छा तुम काला घोड़ा और ५) रुपये लिखो.। मैं इसको 
मिटाके रहूंगा । यदि न मिठाया तो मेरा नाम साथ नहीं । इतना कहके साधु वहांसे चले 


गये ।. 
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कुछ दिन बाद जब सारी सम्पत्ति नष्ट हो गई, मकान आदि बिक गये और वही 
काला घोड़ा और ५) रुपये पासमें बचे, तब वही साधु उस लड़केका नाम ठिकाना पूछुकर 
उसके पास झाया और बोला कि बच्चे ! जैसा मैं कहूं वैसा करवा । लड़का बोला ठीक हैं 
जैसा हम दोगे वैसा हो मैं काम करूगा | साधु बोला--जाम्ो इस घोड़ेको बेच आओ । 
लड़का घोड़ेको बेच श्राया १०) रुपये घोड़ेके मिले । साधु बोले, ये ५) रुपये और मिला दो, 
सबका अच्छा भोजन लाकर गरीबोंको बांट दो । लड़केने वैसा ही किया । दूसरे दिन ब्रह्मा 
ने एक काला घोड़ा और ५) रुपये फिर भेजे | साधुने फिर वैसा कराया--इस तरह बहुत 
दिन हो गये तो ब्रह्मा जी बोले कि साधु जी आप क्या कराते हैं ? साधु वोला कि हमने तो 
पहले ही झापसे कहा था ऐसा मत करो । ब्रह्मा जी बोले--अ्रच्छा श्रब आप बताशञ्नो क्‍या 
करू ? साधुने कहा, इसकी तकदीरमें इसके माता पिताकी दौलत लिखो । ब्रह्माने वसा हो 
लिखा । तो इस तरहसे अगर कर्मके सामने श्राकर डट जा्ोगे याने करके फलसे भिन्न! 
निज चैतन्य स्वभावपर दृष्टि कर लोगे तो वह कुछ भी नहीं बिगाड़ सकता है। कम्मोदियसे 
दो बातें ही तो होंगी | पहली तो दरिद्रता और दूसरा मरण । सो अगर श्राप इन्हींको 
निमंत्रण देने लगे, आप इनसे भय न करो तो कर्म क्या बिगाड़ सकता है ? 
हानि तो मात्र बाह्य प्रवरण है+-कोई दुष्ट पुरुष अपने साथमें लग जावे और यह 
जात हो जावे कि इससे इतनी हानि होगी और श्राप उतनी हानि पहले से ही समझ लो-- 
फिर वह बया करेगा ? भैया ! आप जिस भावको अरुचिकर मानते हैं उससे दूर रहते हो, 
घृणा करते हो, किन्तु आ्रात्म-कल्याण करनेके लिये, मोक्षमार्ग पानेके लिये जब तक इसका 
सहारा नहीं लोगे तव तक मोक्ष हो ही नहीं सकता है। श्राप दूसरेका खाना श्लौर भीख 
माँगना इसको बुरा मानते हो । किन्तु दूसरेका खाये बिना प्रर्थात्‌ अपना भी खाकर कभी 
कल्यारा मार्ग नहीं हो सकता है। भिक्षा लेना भी मोक्ष मार्गमें एक ब्रत है । किन्तु वहु 
भीख लेवे गौरवके साथ । कभी भीखके न सिलने पर भी प्रसस्न रहे । 
गृहस्थावस्थामें हमेशा मुनि वननेके भाव रहेँ क्योंकि जिसके भाव मुनि बजनेके होंगे 
वह हमेशा शुद्ध आचरण, शुद्ध भोजन करेगा, मुनियोंकों आ्राहार देगा, श्राहार देनेसे श्राहमर 
की विधि सीसेगा। शुद्ध भोजन करनेसे बहुत धर्मके साधन कार्य होते हैं। इसलिये हमेशा 
शुद्ध भोजन करनेका नियम करना चाहिये । यदि हमेशाके लिये न हो सके तो इतना तो 
अवश्य करना चाहिये कि जब तक घरमें रहेंगे शुद्ध भोजन करेंगे। बाहरकी बात जाने 
दीजिये । इसका तात्पर्य यह है कि चौके पर अशुद्ध भोजन नहीं बनाना चाहिये । शुद्ध 
भोजन करनेसे बहुत ही एण्यका बंध होगा । हमेशा प्शुद्ध भोजन न करनेका नियम प्रत्येक 
व्यत्तिकों लेना चाहिये । घह सब व्यावहारिक है, इनमें जिन्दगी व्यतीत हो; ध्यान; लक्ष्य 
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निविकत्प तत्त्वका हो । 

स्वतंत्रता सचासिद्ध अधिकार है-- संसारके श्रन्दर जितने भी द्रव्य हैं वे सब अपना 
ा रूप रखते हैं, कोई किसीके सम्बन्धसे नहीं परिणमत्ता है, किसीका सम्बन्ध किसीसे 
नहीं है | सवका रुप भिम्न-भिस्न है । श्रगर उनका स्वरूप एक हूसरेसे मिल सके तो संकर 
दोप पंदा हो जावेगा और संकर दोप वैदा हो जाने पर द्रव्योंका श्रभाव हो जावेगा । श्रतः 
स्व स्वतन्त्र है। छह द्रव्योंमें चार धव्य तो हमेशा ही शुद्ध रहते है । धर्म, श्रधर्म, आ्राकाश, 
काल ये चारों द्रव्य हमेशा छुद्ध रहते हैं | जीव, पृदगल ये दो द्रव्य ऐसे हैं, जिसमें वैभाविक 
परिणतियाँ हो जाती है, किन्तु पृदगल द्रव्य हो जड़ है। इसलिये उसबा कुछ भी विगाड़ 
नहीं होता है । वह किसी भी हपमें श्रा जावे तो भरी उसका कोई बिगाड़ नहीं होता है । 
कारण कि वह निर्जीव है, जड़ है । यदि अपने से च्युत होवे तो उसे हानि है। जीवका 
विभाव परिणतिमें, बंधकथामें हानि है। जहाँ बंधकथा है वहीं पर विसम्बादकता है। 
इसलिये आत्माका जो सहज स्वरूप है उसे ही हमेशा दृष्टिमें रखदा चाहिये। बंधकथासे 
विसम्बाद उत्पन्न होता है श्रौर विसम्बादसे दढुःस होते हैं। एकमें कोई विसम्बाद नहीं 
किन्तु जहाँ और श्रन्यकी कन्पना हुई वहाँ ही श्रापत्तियाँ ञ्रा जाती हैं। एक चुटकला है । 
स्त्री पुंस्ष दोनों खाटपर सो रहें थे, उनके संतान कोई थी नहीं । स्त्री अपने पतिसे बोली 
कि अगर तुम्हारे लड़का हो जावे तो तुम उसे कहाँ पर सुलाओोगे ? सो वह श्रादमी खाटसे 
जरा हटकर सोया कि यहाँ पर सुलाऊंगा । स्त्री बोली कि कहीं दो लड़के हो गये तो कहां 
सुलाझोगे ? जैसे ही वह पीछेको हटा सो जमीनपर गिर पड़ा और ऐसा गिरा कि उसका 
पैर टूट गया । उसके टूटे पेरको देखकर आदमी उससे पूछे कि तुम्हारा पैर कैसे टूट गया ? 
वह कहे कि भैया ! प्रञ्के विचारके संकल्पसे मेरा पैर टूट गया, किन्तु तुम लोग बहुत 
पुण्यव्रान्‌ हो, जक्किशाली हो कि लड़के होते हुए भी तुम्हारे पैर नहीं टूटे हैं । और भैया ! 
आ्रात्माके पैर दो ज्ञान दर्शन हैं जिसपर प्रात्मस्वरूप श्रवलंबित है। वे टूट ही गये, कहनेका 
तात्पय है कि बंधकथासे विसम्बाद होता है, और उसके द्वारा ही ये दुःख मिलते है । विभाव 
का रिश्ता बंधकथा है । मनुष्य चौबीस घंटे अ्रथवा यों कहो कि दिन भ्रौर रात ही बंधकथामें 
फंसा है। इसका उपकार हो जावे यह सत्‌ मार्गपर आरा जावे ऐसे विचार करना भी बंध- 
कथा है, वह विकल्प है, त्रिंकल्प हित नहीं । क्योंकि इन विचारोंसे भी मनमें विकलता होती 
है । विकल परिणामोंसे दुःख होता है । कोई कहे कि फिर तो उपदेश भी नहीं-देना चाहिये, 
थो भैया ! समय पा करके हितका मार्ग बता दिया, उसका विवेचन किया, समझा दया 
वह समझे यान समझे । जिसकी समभमें उपदेश श्रा गया, जो एकत्वको समक गया 
उसका कल्याण हो जावेगा । किन्तु इसे भी विकल्प समझे | दुनियासें जीवको रुलाने वाला, 
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संसारसागरमें भ्रमण कराने वाला यदि कोई है तो मोह है | मोहकी प्रबलता इस जीवमें 
ग्रधिक है । देखा जाता है कि कवृतरके मर जानेपर नायके मर जानेपर कवृतरतवी नाग्रित 
भी श्रपने प्राण दे देती हैं, वह मर जाती हैं । तिर्यचोंकी बात जाने दीजिये, मनुष्योंमें भी 
पतिके मरनेपर स्त्री सती हो जाया करती थीं, वे पतिके साथ स्वयं जलकर प्राण दे देती 
थीं। ये है मोहकी पराकाष्ठा | स्त्रीके मरनेपर पुरुष पागल कर्तव्यहीन हो जाते हैं। यह 
देख लो मोहका पुतला । जब तक जीव इस मोहको नहीं फाड़ेगा तव तक वह अपना 
कल्याण, अपना उद्धार नहीं कर सकता है । मोह राग, हेषादि ये ही तो असली वंधकथा 
है । पर्यायकों आत्मा मानता, अपनेसे भिन्‍न पदार्थोंमें राग करना कि ये मेरे हैं यही सब त्ती 
बंधकथा है भया यही विसम्वाद है । श्रात्मद्रव्य मानना ये भी वंधकथा है; जितना भी 
भेद कथन है वह सभी बंधकथा है । इसलिये अभेददृष्टिसे श्रात्माको देखो, समस्त द्रब्योंको 
श्रभेददृरश्टिसे देखो तभी वल्याएणमार्ग मिलेगा। 
भैया ! निश्चयकी वात भी व्यवहारसे कही जाती है | कहते हैं कि 'निश्चयसे तो 
बात ऐसी है किन्तु व्यवहारसे ऐसी कही जाती है। निश्चयका प्रतिपादन तो किया ही नहीं 
जा सकता है, क्योंकि निश्चय तो अ्रवाच्य है । एक एक हो रहे तो भला है । 
पुदुगलके सड़ानका कारण आत्माको मक्तिववा--पदगल द्रव्य कभी सड़ता गलता 
नहीं है ! हम और श्राप जितने भी ये पुदूगलके स्कंध देखते हैं ये सड़ते गलते हैं किन्तु जब 
तक इनमें तरस जीव पदा नहीं होते हैं तभी वह सड़ने लगता है । झ्राम, खरबूजा आदि ये 
जितमे भी हैं ये स्वयं कभी नहीं सड़ते हैं किन्तु उनमें जब च्रस जीव पैदा हो जाते हैं तव 
यह सड़ने लगता है | कहनेका मतलब है कि पुद्गल स्वयं अ्रपवित्र नहीं है किन्तु उसको 
अ्रपवित्र बनानेके लिये मुख्य चोज है आ्रात्माकी मलीनता | मलीनताके संसर्गसे ही यह श्रप- 
चिन्न होता है । जँसे पप्तीना निकलता है, सो यह अ्रपविन्न है क्योंकि वह मलीन कायसे पैदा 
हुआ है । काय मलीन क्यों ? मलिन श्ात्माका संसर्ग है; इसी तरह भअन्योंमें लगाना चाहिये। 
अस्पृश्य तो पाप हे--आप दुनियामें देखते हो कि एक लड़का गधासे छू जाता है 
तो तभी लोग वहते हैं कि तू हमें मत छूना क्योंकि वह भ्रपवित्र है, और अगर वही लड़का 
रे लड़केको छू लेता है तो उसे भी कोई नहीं छूता है । इस तरहसे दो से तीन, तीनसे 
२ जितने भी उस लड़केसे छुवते जाते हैं वे सभी अपविन्र हो जाते हैं--ऐसी लोकमें 
द्धूति हैं। किन्तु श्राप विचार करो कि क्‍या ये सब अपविच्र हैं ? या जिससे ये छुय्े गये 
ह लड़का अपविन्न है ? जब हम इस दृष्टिसे देखेंगे तो अन्तमें गधा हो अ्रपविन्न दहरता । 
लोफमें लड़का भ्पविन्न महीं है । इसी तरहसे आ्त्मामें जो रागट्रेप मोहादिक हैं वही अ्रपवित्र 
वही सराय है| यह दंधकत फल है। आत्मा इंद्ध है, चेदनस्वरुप है, ज्ञानमय है अब है । 
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यदि इस तरहकी एकता वर्तमान ज्ञानपर्यायें प्राप्त हो जावें तो आ्रात्माका कल्याणा हो जावे । 
इसलिये एकताको प्राप्त होनेका ही प्रयत्त करना चाहिए । 

आत्महितका ध्यान न होना इक्षम्य अपराध हँ--जगतभें जितने भी देहधारी 
मिलते हैं वे सभी जीव कहलाते हैं, इनमें से श्राप श्रौर हम भी हैं, ये जीव किसी न किसी 
गतिसे आये हैं। जीव कहो, श्रात्मा कहो एक ही बात है | [यह संसारबी फिरन आपको 
आ्रापकी पहिचान बिना हो रही है। जो प्राणी या मनुष्य श्रपनो आत्माका ध्यान नहीं रखते 
वे मोही हैं, मृढ़ हैं, पापी कहो, आत्मघाती कहो, मिथ्यात्वी कहो एक ही बात है । किसी भी 
शब्दसे कहो सभी उसके ही वचन हैं । इस परबुद्धिमें आनन्द नहीं मिलेगा, इसलिये अपनी 
ग्रात्माका परिचय पाकर अपना हित करनेके लिये प्रयत्न करो । इस शरीरकी सेवा तेल 
मर्दन, भ्रच्छा भोजन श्रादि लौकिक उत्तरोत्तर पदार्थ आत्महितके साधन नहीं हैं । यह शरीर 
तो आपका निमित्त शत्रु है, ये किसीका साथी नहीं है, इसलिये इस शरीरसे मोहकों छोड़ 
करके अपने हितके मार्गको देखो । दुनियामें जितने भी पदार्थ हैं उनमेंसे कोई भी ' आ्रपका 
हित नहीं कर सकता, कोई भी आपका हितकारी नहीं है । भ्रपना लक्ष्य चनाओ्रो कि हमें तो 
अपना हित करना है सो राग हेप मोहकों छोड़ करके एकत्वको प्राप्त हो जाञ्नो। यही हित 
का उपाय है। आत्माको श्रात्माकी दृष्टि प्राप्त होनेपर सम्यग्दर्शन होता है | उससे अपना 
स्वरूप ज्ञात होता है । तब वह सोचता है कि दुनियामें मेरा कोई शब्ठु नहीं है, मैं समस्त 
जीवोंको क्षमा करता हूं | भौर मैं भी सब जीवोंसे क्षमा चाहता हूं । मेरे द्वारा किसी प्राणी 
को कोई कष्ट हुआ हो तो वे क्षमा करें | खम्मामिसव्वजीवारणं सब्बे जीवा खमस्त मे । इस 
तरहके भाव वह करता है श्र पश्चात्‌ निज उत्तमपदमें पहुँचता है तो वह श्रपना हित 
करता है, किन्तु जो इससे विपरीत विचारता है वह अपना हित नहीं कर पाता है। उसका 
मनुष्य जीचन ही व्यर्थ रहता है । भैया ! यह मनुष्य जन्म बहुत ही कठिनाईसे प्राप्त होता 
है । इसलिये इसे व्यर्थमें नहीं खोना चाहिए । एक्त्व दृष्टि प्राप्त ब-रके ही आात्माका हित हो 
सकता है वह करें । रद 

दुनियाँमें कोई किसीका सहायक नहीं है -कोई ऐसी वस्तु नहीं, कोई ऐसी शक्ति 
नहीं जो तुम्हारा सहायक बन सके । द्वारिकादहनके समय श्रीकृष्ण और बलदेव अपने माता 
पिता को लेकर भगानेका प्रयत्न कर रहे थे, किन्तु चारों ओरसे अग्निने झ्रा घेरा, तब : 
श्रीकृष्णने रथमें सबको बिठा रथ भगाना छुरू दिपा । रथ थोड़ी दूर जाकर रुक गया । 
घोडोंके पैर जम गये | इतनेमें ही ऊपरसे श्राकाशवाणी होती है कि तुम दोनों भाइयोंको 
छोड़ भ्रौर कोई भी नहीं बच सकता है, श्रतः तुम्हारे सारे प्रयत्न निष्फल हैं। इतना सुन 
श्रीकृष्णके माता पिता बोले कि तुम लोग भाग जाओ हमें तुम नहीं बचा सकते हो । हमारे 
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उदयमें जो होना है सो होगा उसे कोई. भी दहीं मेट सकता है। तब श्रीकृष्ण और बलदेव 
वहाँसे हट गये और अपने माता पिता को अपनी श्राँखोंसे जलते देखते रहे | वहाँ पर उनकी 
कोई शक्ति काममें नहीं आईं । कहनेका मतलब है कि दुनियां कोई किसीका हिंत श्रहित 
नहीं कर सकता है । श्रात्मा परपदार्थोमें यह मेरा है, मैं इसका स्वामी हूं ऐसे विचार कर 
अपना अहित करता है, दुःख पाता है। अपनेमें एकत्व दृष्टि करे कि मैं तो एक श्र्‌.व हूं 
जगतके पदा्थोसि मेरा कोई संबंध नहीं है तो वहु इस तरहके विचारोंसे श्रपना हित तथा 
सुख प्राप्त करता है । 

शरीरकी कोई परिस्थिति होग्नो, आत्मा तो आनन्‍्दमय श्रात्मंध्यानसे हो ही भाता 
है | श्रात्मा एक है। यह श्रकेला आता है और अकेला जाता है। वर्मोका अकेला भोक्‍ता 
है, रवयं ही कर्ता है। इसलिये इस श्रात्माको शुद्धवृश्सि पवित्र बनाकर सुख प्राप्ति करना 
चाहिए। श्रात्मा यदि पवित्र हो गया तो निश्चित है कि अगले भबत्रमें भी सुखकी प्राप्ति 
होगी । और शभ्रगर आत्माको पवित्र नहीं बनाया तो दोधों--इस लोकमें और परलोकमें 
दुख होगा । पवित्र हृदयमें, शुद्ध हृदयमें ही भगवान विराजमान होते है । शुद्ध हृदयमें ही 
धर्म विराजमान होता है, जो हृदय शुद्ध नहीं है उस हृदयमें भगवानका वास नहीं है । 

आनंद पाना स्वयंके बसकी बात हैे--सुख पानेकी जरासी तरकीब है, जरासा 
उपाय है किन्तु करता आपको ही है। सहजसुखस्वभावी निज आात्मद्रव्यको देखो । सुख- 
प्राप्तिकि लिये अपनी आत्माको पवित्र बनाओ, निर्मल बनाञ्रो; तभो सच्चा सुख प्राप्त 
होगा । सुख कहीं बाहरसे नहीं आता है। सुख आत्माका एक गुण है, अ्रत: वह आत्मासे 
ही प्रकट होता है। किन्तु आत्मस्वरूपसे अ्नभिज्ञु यह संसारी जीव अन्य परपदार्थो परव-तुग्रों 
में सुख ढूंढता है, सुखको खोज करता हुआ यत्र तत्र फिरता है। जँसे कस्त्रोको घारण 
किये हुये हिरण उसकी खुशबूको पानेके लिये इधरसे उधर भागता फिरता है, किन्तु उसे 
यह ज्ञान नहीं है कि जिसे पानेके लिये मैं इतना व्याकुल हूँ, जिसको प्राप्त करने के लिये मैं 
इधर उधर भाग रहा हूँ वह वस्तु तो मेरेमें मौजूद है । यह सारा भटकना भज्ञानसे हुआ है । 
श्रब भ्रज्ञानतमका ध्वंस करो और ज्ञान प्राप्ति करो | जहां आत्मबोब हुआ कि मैं तो स्वतंत्र 
हूँ, समस्त परपदार्थेसि भिन्‍न हूँ, वहां पर सबसे राग हवेष हटकर अपनी आत्माकी ओ्रोर ही 
प्रवृत्ति जाती है । 

दुर्भाव दूर होते ही सदृभाव हो जाता है---एक कथा है | दो सेठ थे । एक लखपतिं 
दूसरा करोड़पति । एक बार किसी कारणसे उन दोनोंमें खटापटी हो गई, वैमनस्यता बढ़ी 
उन दोनोंका बोलचाल बंद हो गया । एक बार एक साथ एक टाइममें विराग हुआ, सो ए 
दूसरेसे क्षमा माँगनेदी तैयारी करने लगे। एक अपडी मोटरपर सवार होकर चला और 
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इसरा अपने तांगेपर सवार होकर चला । रास्तेमें दोनों मिल गये । सो दिना कहे सुने एक 
दूसरेके गलेसे मिल गये | किसोने किसीका 5 सूर नहीं बताया, किन्तु अपने रागद्वेप मोहा- 
दिकको हटाया । अ्रपने मनसे रागह्टेप मोहवो हटाओ और ज्ञानवी प्राप्ति करो, क्योंकि ज्ञान 
से ही श्रात्माका कल्याण हो सकता है । ह्वानके लिये श्रध्ययन श्रत्यावश्यक है, इसलिये एक 
गोष्ठी बनाझो श्रौर उसमें एक पुस्तक विद्यार्थीकी भांति पढ़ो, अ्रध्ययनसे ज्ञानवृद्धि होती है। 
हाय बड़ा कष्ट है-ज्ञानमय तो यह स्वयं श्रात्मा है और स्वयंको जाननेके लिये भी इसे यत्व 
करना पड़ता है| कोई मूर्ख पुरुष एक अमूल्य हीरा अपनी गांठमें राधे है किन्तु उसे यह 
ज्ञान नहीं है कि यह हीरा है यदि मैं इसे बेच डालू' याने उपयोगमें ल लू' तो श्रपदी निर्ध 
नतताको छोड़कर बहुतसा धन प्राप्त कर सकता हूँ । इन बातोंका बोध भी उसे नहीं है। 
इसलिये वह निर्धनताको प्राप्त है और जिस समय उसे हीरेका मूल्य ज्ञात हो जाता है तब 
यह निर्धेन नहीं रहता है। इसी तरहसे यह श्रापकी आत्मा कितनी वैभवश्ञाली है, किन्तु 
आपको स्त्रयं अपने श्रात्माके वैभव ज्ञात नहीं है, श्रत: दुःखी है | जिस क्षण अपने वैभवका 
बोध होगा, वलेश मिट जावेगा । | 

आनन्दका उपाय आनन्द हे--आ्रात्मा अटूट आनन्दका भण्डार है। किन्तु उसे 
आप्त करनेका उपाय संसारके विषयभोगोंकी ओर दौड़ता नहीं है, बल्कि उन विषयभोगों 
को त्यागकर आत्मलीन होकर ही सहज आनन्द पानेका मार्ग मिलता है। इसी मार्गपर 
चलकर बड़े ऋषि मुनियोंने, चक्रवर्तियोंने उस आनन्दको पाया । हालांकि गृहस्थावस्थामें 
उन लोगोंकों समस्त सांसारिक सुख .मिले थे । लोकहृष्टिसे किसीको कमी नहीं थी किन्तु उन 
सांसारिक सुखोंसे उन्हें शान्ति नहों मिली, उन्होंने उन्त सांसारिक सुखोंको ठोकर मारकर 
संसारके कोलाहलसे दूर शांत.एकांतवनमें आत्मध्यान लगाया, जिससे उन्होंने जन्ममरणके 
दुःखोंसे छुटकारा पाकर अनन्त रिराकुल आनन्द पाया । यह सब महिमा है निज एक्त्व 
दृष्टि की इसलिये अपनेमें एकत्व भाव पैदा करो । एक हृष्टिसे श्रात्माकों देखो | जहाँ जीवने 
मोह दृष्टि की वहींपर बंधकथा है और बंधकथासे अनेक विसम्वाद उत्पन्त होते हैं। इन 
विसम्बादोंसे ग्नेक झगड़े, श्रनेक विकल्‍प पैदा होते हैं । व्रिकल्पोंसे रहित अ्रवरथामें ही सुख 
है । देखो भैया ! आचायनि कहा है कि पुण्य और पापमें भी विकल्प नहीं करना चाहिये । 
पुण्य पाप दोनों विकारी भाव है, अ्रहित हैं । छहढालामें कहा है,कि--पएुण्य पाप फलमांहि 
हरष विलखो मत भाई । यह पुद॒गल पर्याय उपजि विनसे फिर थाई ॥ लाख बातकी बा 
यही निश्चय उर लाओो । तोरि सकल जग-दंद फ़ंद निज श्रातम ध्याग्रो ॥ 

कहते हैं, हे भाई ! धतादिक़ पुण्यके फल हैं सो उन्हें देखकर खुश मत होश्नो । तथा 
रोग वियोगको दुःखका फल जानकर शोक मत करो, वर्योकि ये पुण्य पाप पुद्गलकी अवस्था 
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हैं जो पैदा हो करके फिर नाश हो जाती हैं। इसलिये लाख बातकी यही बांत है कि समस्त 
'जगके दंद फेंदोंकों तोड़कर श्रात्मध्यानमें 'लीन हो (जाप्रो'। श्रात्माका एकत्व जब होता है 
तभी अ्रनन्त शाइवत निराकुल सुख प्राप्त होता है। 
' इंच्छाका अभाव ही सुख है--संसारमें जितने भी जीव हैं वे सभी सुख चाहते हैं । 
'सुख पानेके लिये वे अ्रनेक तरहकी क्रियायें करते हैं-। त्यागी, ब्रती, श्रावक, ज्ञानी, अज्ञानी 
'सभी सुखके लिये अच्छेसे श्रच्छा 'काम तथा बुरेसे बुरा काम भी करता है, फिर भी वह 
'सुखी नहीं होता है । इसका क्‍या कारण है ? 
इसका कारण है कि उन्होंने सुखके कारणोंकरो, सुखके मार्गको नहीं समझा है'। 
किन्तु जिन्‍्हींने सुखके कारणोंको, सुखके मार्गको 'समभा है बह हमेशा सुखी भिराकुल रहते 
'हैं। सखके बारेमें छहढालामें कहा है कि श्राकुलता बिन कहिये, यानी वह सुख आकुलताके 
बिना है । जहाँ इच्छाओंका श्रभाव है वहींपर सुख है। श्रभी भी सुख जितने हो रहे हैं वे 
'इच्छाके अ्भावसे हो रहे हैं, किन्तु मोही जीव इस तथ्यको स्वीकार नहीं कर सकता । किसी 
'के पास एक मित्रका पत्र श्राया, उसमें सिलनेके बाबत लिखा था | उसी समयसे उत्तके मन 
में मिलनेकी श्राकुलता होने लगी, श्रौर उसी समयसे मिलनेकी प्रतीक्षामें अपने देनिक केर्यों 
से जल्दी निपट करके रटेशन पहुंचा । किन्तु जब यह ज्ञात हुआ कि 'गाड़ी आ्राधा घंटा लेट 
'है तो उसके सनमें और भी भ्रधिक आकुलता होने लगी । जसे तैसे गाड़ी श्राई और मिन्रसे 
'मिले | मिलनेके बाद कुछ सुख मिला । अरब आप हमें बताओ्ो कि वह सुख मिन्रके मिलनेसे 
'हुआ अथवा जो उसके श्रन्दर आकुलित भाव 'थे सो उनके मिट्नेपर सुख हुआ, किन्तु जो 
'आकुलता थी, मिन्नसे मिलनेकी इच्छा थी उस इच्छाके शांत होनेपर सुख हुझ्ना है। ऐसा ही 
सवंन्न है । इच्छा दूर हो तो और ग्रानन्द आ जाता है। 
' इसलिये समस्त इच्छाश्रोंका नाश करना चाहिए। इच्छानाशके लिये ज्ञानप्राष्ति 
करना चाहिये । ज्ञानके द्वारा ही इच्छाओ्ोंका दमन होगा और तभी सच्चा सुख मिलेगा १ 
आज दुनिया जिसे ज्ञान माने वह ज्ञान नहीं है, वह तो अज्ञान है श्रथवा विज्ञान है । भ्राज 
सारा जगत, सारा संसार इस ज्ञानसे दुखी है | क्योंकि सभीके अन्दर नाना तरहकी इच्छाग्रों 
का वास है। सभी कहते हैं कि यह मेरा है, यह मेरा है, मैं इसका कर्ता हूं, मैं इसका स्वामी 
हैं, इसका भोक्ता हूँ, मैं ही इनका सर्वस्व हूं । किन्तु यथार्थमें यह कुछ भी तेरे नहीं है, 'यह 
तो सब अजन्नान एवं मिथ्यात्व है । 
सम्यणज्ञान ही भ्रमका नाशक हे--द्रव्यका यथा ज्ञाता हो, सर्व स्वतंत्रताकी प्रतीति 
हो तो बलेश दूर हो लेंगे । जगतमें समस्त द्वव्य कितने हैं ? जातिकी शपेक्षासे तो द्रव्य छ्ह 
हैं- जी च, पुदूगल, धर्म, श्रधर्म, आकाश, काल । द्रव्यापेक्षासे द्रव्य अनंतानंत हैं, अ्रनंत जीव- 
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द्रव्य, अनंतानंत पृद्गल द्रव्य, एक परमद्रत्थ, एक हचर्मद्रत्य एक झाकागद्वव्य और 
अराज्यात कालब्रव्प । द्रव्योके जाननेके लिग्रे, समझनेके से दो बातें है | एक तो जिसका 
दूसरा टुकड़ा न हो सके, जिसका दुसरा खण्ड भाग न होथे वहीं द्रव्य है । जिसका खंद 
होता है वह द्रव्य नहीं है | जैसे ये दिखने वाली: पुदृगल स्व है, यह द्रव्य नहीं हैं वर्योकि 
इनके टुकड़े हो जाते हैं । पति पत्नी द्रव्य नहीं क्‍योंकि वे एक्र नहीं वे श्रलग-श्रलग हैं । जड़ 
चेतनका समूह हैं। इस तरह जिसका दूसरा दुकड़ा न होवे, दूसरा खंड न होथे बह द्रव्य 
है । श्रात्माके खंड नहीं होते, श्रात्मा श्रखंड है इसलिये प्रत्येक शआ्रात्मा एक एक द्रव्य है। 
प्रत्येक पुदूगल परमाणु एक द्रव्य हैं। दरारे एक्के परिणशमनस दूसरा नहीं परिणमे, ऐसी केवल 
की परिणति जहां हो मो द्रव्य है। दुनियांमें काई किसीके परिणमनसे नहीं परिणामदा है, 
सभी अपने परिणमनसे ही परिणमते हैं । किसी ने नौकरको श्राज्ञा दी कि श्रमुक काम करो 
श्रौर वह करने लगता है सो मालिक विचारता है कि उसने मेरी श्राज्षासे कार्य किया किन्तु 
ऐसा मानना ठीक नहीं है। नौकरने अपने स्वार्थसे अ्रपनी इच्छासे कार्य किया । संसारका 
कोई भी पदाथ दूसरेके परिणमनसे नहीं परिणमता है। आप जो कुछ भी करते हैं सो 
'अ्रपने लिये करते हैं श्रपने सुखके लिये करते हैं । 
सभी अपना दुःख मेटनेकी चेष्टा करते ह--एक जज साहव थे । वे अपनी मोटरसे 
कचहरी जा रहे थे । रास्तेमें कीचड़के अ्रन्दर एक गधा फंसा हुआ्ला था और बहुत ही दुखी 
था। इस गधेको देख करके जज साहवके हृदयमें बहुत दुःख हुआ, अनेक विकल्प हुये, तो 
जज साहब अपनी मोटरसे उतर कर उस गधेको निकालने लगे । तेव सिपाही वोले कि आप 
रहने दीजिये हम लोग इसे निकाले देते हैं। किन्तु जज साहव ने रवयं ही उसे कीचड़से 
बाहर निकाल दिया । इतनी क्रियामें कुछ बेच: के दाग जज साहबके कपड़ोंपर भी लग 
गये | टाइम न रहनेसे वे बिना कपड़े बदले ही व.चहरी चले ग्ये। वहां पर उनके कपड़ों 
पर कीचड़के दाग देखकर लोग आपसमें कहने लगे कि आ्राज क्या वात है. कि जज साहब 
के कपड़ों पर कीचड़के दाग हैं ? लोगोंको १रस्पर बातचीत करते देखकर उन्होंने पूछा कि 
क्या बात है ? तब उन्होंने कहा कि हम लोग तो यह कह रहे थे कि ग्रपके कपड़ों पर ये 
दाग कैसे लगे ? तब सिपाही बोले कि जज साहब बड़े दयालु है | एक गढहा कीचड़में फंसा 
था और बहुत दुखी था, सो आपने उसे कीचड़से बाहर निकाला, सो ये कीचड़के दाग कपड़ों 
पर आ गये हैं । इस बातकों सुन करके जज साहब बोले कि हमने गदहेके ऊपर कृपा नहीं 
की बल्कि अपने ऊपर ही कृपा की है। यदि मैं उसे कीचड़के -बाहर नहीं निकालता तो 
ग्रभी यहां पर मेरे मनमें नाता तरहके विकल्प उठते कि गदहा कीचड़में फंसा है और वह 


 दुल्लो हो रहा होगा, तो मुझे भी दुःख होता । इसलिये मैने तो अपने दुःखको दूर करनेके 
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लिये उसे बाहर निकाला है। 

वस्तुसे बाहर वस्तुकी गुण, पर्याय नहीं होती--लोग कहते हैं कि हमारा तुम्हारे 
ऊपर बहुत प्रेम है, सो भैया ! वह प्रेम आपका आपके बाहर कंसे होता है ? श्रापकी वस्तु 
श्रापके ही अन्दर रहेगी । लोग भगवान की भक्ति करते हैं, तीर्थवंदता करने जाते हैं, दाना- 
दिक करते हैं किनत ये सभी कार्य स्वयंके लिये ही करते हैं। अपने दुःख मेटनेके लिये 
भगवानके पास जाते हैं, भगवानकी पूजा करते हैं, वे भगवानके प्रेमसे भश्वानके पास नहीं 
जाते है। कोई कहे कि इस बातको उदाहरणपूर्वेक समभ्ाश्नो सो एक छोटासा उदाहरस हैं । 
एक आदमी गर्मके दिनोंमें दोपहरके समय नंगे सिर और नंगे पैर मार्गेमें जा रहा था। 
गर्मीसे व्याकुल होकर वह इधरसे उधर दृष्टि फेंकने लगा कि कहीं कोई छायादार पेड़ मिल 
जाये क्योंक्रि वह ध्वप उससे सह्य नहीं थी; वह घूपसे घबड़ा गया था | एक छायादार पेड़ 
मिलता है और वह उसके नीचे जा बैठता है । तो आप बताओ कि यह आदमी पेड़के प्रेमसे 
पेड़के नीचे आया अथवा अपने संताप दूर करने आया । वह पेड़के प्रेमसे पेड़के नीचे नहीं 
श्राया । यदि वह पेड़के प्रेमसे पेड़के नीचे आया होता तो उसे वहाँसे जाना नहीं चाहिये, पेड़से 
चिपटकर ही रह जाता चाहिये किन्तु ऐसा देखा नहीं जाता है । जब ह्ूप कुछ कम होती है 
शामके पांच बजेका समय होता है तब वह वहांसे उठकर अ्रपने गन्तव्य स्थानको चला जाता 
है। इससे सिद्ध होता है कि वह पेड़क्े प्रेमसे पेड़के पास पेड़के नीचे नहीं आया, किन्तु पहले 
श्रपने दुःखोंकी पिटानेके लिये पेड़के पास गया । इसी तरह भक्त अपने रागतापको मेटनेके 
लिये वीतरागकी भक्ति करता है तभी तो विराग होते ही भक्ति छूट जाती है । भगवानकी पूजा 
तो यह है कि भगवानने जो मार्ग बताया, जो उपदेश दिया उसपर चले । मार्गपर चलना 
ही भगवानकी सच्ची पूजा है। भगवानने तो यहां तक बताया है कि तुम मेरेसे भी राग 
छोड़कर, मेरा ध्यात छोड़कर अपनो आत्माका ध्यान करो तभी आपको सम्पूर्र निराकुल सुख 

प्तत होगा | 

व्यवहार ऐसा अविरुद्ध करो जिससे स्वथावदृष्टिकी पात्रता समाप्त न हो झाय-- 
भैया ! अपने विशुद्ध परिणामोंसे दशैन ज्ञानके मार्गंपर लगो, ज्ञारके प्रकाशमें आश्रो, तभी 
आत्म-कल्याण होगा । एकत्वहृष्टि करनेका यत्व उनके हो पाता है जिनके व्यसन एबं हिंसा- 
त्मक वृत्तिका संस्कार नहीं रहता । ऐसा विशुद्ध बननेके लिये, भैया ! आ्रावश्यक्र है कि 
मौलिक सदाचारोसे श्रात्मबलको पुृष्ट १-२ । आदरणीय श्री क्षु० पूर्णंसागर जी ने जो अपना 
उपदेश दिया है कि प्रत्येक व्यक्तिको आठ घूल गुणोंको धारण करना चाहिये, सात व्यसनों 
का त्याग करना चाहिये। क्योंकि जो इनका :त्यागी नहीं वह नाम मात्रका जैन है। किस्तु 
नाम मात्रका जेन वया, जिसने श्राठ मूल गुरा धारण नहीं तथा सात व्यसनोंका त्याग नहीं 


न 
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वह जन नहीं है. | वह जैनी नहीं कहला सकता है.। 


ज्नोंके मुख्य वाह्य चिन्द--पहले जैनियोंके मुख्य रूपंसे तीन चिन्ह थे। पहला रात 
में भोजन नहीं करना, दूसरा पानी छानकर पीना, तीसरा प्रतिदिन मन्दिर जाता, देव-दर्शषन 
करना.। भ्राजकल लोगोंको रात्रिमें भोजन छोड़नेमें बड़ी कठिनाइयां श्राती बताते हैं। वे 
कहते हैं कि हम नहीं छोड़ सकते हैं। सो उनसे हमारा कहना है कि वे पूर्ण रूपसे इसे 
पालन नहीं कर सकते हैं तो कमसे कम इतना तो करें कि रातंमें रोटी, पूरी आदि प्रस्तकी 
चीज न ख़ाबें। श्रत्वकी चीजका त्याग तो. अवर््य ही कर देनां चाहिये ।. यह भी खेंदकी 
बात है कि भ्रव ऐसे उपदेशकी नौबत श्रा गई है। वैसें तो यह त्याग त्याग नहीं है, 
अभ्यासी श्रावकको भी ऐसा त्याग होता है कि वह जल ओषधिके श्रतिरिक्षत-अन्य कुछ 
रात्षिमें ग्रह नहीं कर सकता ।... 
.. जीवदया--जैनोंका जैन धर्मका मुख्य सिद्धान्त है। भ्रहिसा: पंरमो धर्म: | अहिंसा | 
ही उत्कृष्ट धर्म है, सब देन अ्रहिसाका त्याग करना उत्तम है | घर गृहस्थमें सर्वेथा अहिंसक ' 
नहीं हो सकता । अ्रतः संकल्प करके किसी भी जीवको नहीं मारता, किसीकों दुख न 
पहुँचाना, सो जीवदया है। जीवदयाका पालन भी प्रत्येक' जेन भाईकी करना चाहिये। 
बिना इन बातोंके श्रात्माका उद्धार नहीं होता है । ह 
आत्मसंस्कारकी करना. प्रारम्भ कर दों--हमे और आ१ यहाँ किस“लियें इक हुये: 
हैं.” इसलिये कि हम पंचकल्याण. प्रतिष्ठा देखेंगे, कुछ ज्ञान, प्रप्ति करें जिससे हमारी आत्मा 
गे बान्ति प्राप्त होगी.। श्राज तप कल्याण है.। स्वर्गंसे लौकांतिक देवें श्राये और उन्होंने 
भगवानकी बहुत ही प्रशंसा की, संसारसे 4रागताकी. दिखाया । भगवानने दीक्षा ग्रहण को, 
खूब तप. किया और अपनी ओआत्माकों निर्मल पवित्र बनाया । हमने और आपने सब कुछ- 
देखा और सुना किन्तु उसे अपने जीवनमें, अपने हृदयमें नहीं उतारा | तो सुननेसे कोई" 
लाभ नहीं हुआ, हमारा यहाँ श्राना ही निष्फल रहा. | इसलिये प्रत्येक बन्धुको, प्रत्येक जन 
भाईको ज्ञानाध्यासका संकल्प आठ मूल गुणोंका पालन, सात व्यसनोंका त्याग करना चाहिये। 
हिंसा, भू5, चोरी, कुशील, परिग्रह इन पांच पापोंको त्यागना चाहिये । पाती हमेशा छात- . 
क्र ही पीना चाहिये । चाहे-वह पाती नदी, कुये, तालांब किंसीकी हो किन्तु उसे छान लेना - 
आवश्यक है.। रसनेन्द्रिय-विंजयी ही संयमी होते हैं ।.अल्पकॉर्ल जिद्ठी इन्द्रियंकों वंहमें करते 


से -आ्राजन्म निरोगता भर संयमकी रक्षा होती है। 5 
देखो भैया !. मुति और श्रावक पांचवे कोलके कुछ सप्ताह शेष रहेंगे तब तक मुनि 


और श्रवक . दोनों रहेंगे। जैन धर्म भी, तभी तक रहेंगा। श्रांवकंकों चाहिये कि सुति झादि 


पात्रके लिये शुद्ध पविन्न भोजन समयानुकूल सर्भेक्ति देना चाहिये जिससे कि उनके धर्मसाधन 
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में किसी तरहसे श्रशांति-उपद्रव पैदा न हों । वे श्रपने कार्यको, अपने चारित्रकी वृद्ध करते 
रहें, अपनी आात्माके साथ साथ रुस्परके प्राशियोंका वल्याण करते रहें और ग्ापको धर्म- 
मार्गका दर्शन होता रहे । 

गुरु सन्मार्ग दर्शक होते हैं--मुनिके - द्वारा श्रावकोंका महान्‌ उपकार होता है। वे 
उन्‍्हें' धर्मका उपदेश देते है, उन्हें सन्‍्मागंका प्रदर्शन कराते है। यदि मुतिंगण उन लोगों को 
सस्मार्ग न दिखावें तो वे पथश्रष्ट हो जावेंगे और अपने मनुष्य जीव ,कों व्यर्थ ही वरबाद 
करेंगे । इसलिये चाहिये कि उनके उपदेशोंसे अपनेको जाने कि हम क्‍या है ? हमारी आत्मा 
क्या है? अपनेको जान करके भ्रपना कल्याण करें | यदि अपना कल्याण चाहते हो तो ज्ञान- 
उपार्जन करो | ज्ञानके द्वारा श्रात्माका वल्याण होगा । बिना ज्ञानके कुछ होनेका नहीं है । 
इसके लिये ज्ञानी गुरुओंका समागम करो । प्रभ्ुुके स्वरूपको ज्ञाव करो। प्रभ्ुके बीतराग 
भावकी महिमाकों जानकर प्रश्ुस्वरूप दी अतुल भक्ति करो, जिससे आत्मसाधनाको अनुपम 
सहायता प्राप्त हो । जिसे कल्याणकी वांछा है, उस ग्रृहस्थकोी चार ये कि प्रथम ही अपने 
को उक्त तीन बाह्य चिन्होंकी पालनासे सुसस्क्रत बदावे । पश्चात्‌ स्वेविविक्त निज श्रात्मतत्व 
के एकत्वकी साथनामें तत्पर हो जावे । 

आत्माका श्र वस्वमाव आत्माका है-बन्धुजन ! जीव एक स्वरूपवाला है | जीवका 
स्वभाव अखण्ड श्र्‌व है। उस श्रवताका परिज्ञान हो जाना ही सुन्दर है। जब तक इस 
जीवको श्रपने स्वरूपका ज्ञान नहीं होता है तब तक यह जीव नाटक करता रहता है । ग्रहस्थ ' 
बनना, साधु बतना--ये सब नाटक होता है श्रर्थात्‌ पर्याय ही तो है। कभी यह जीव 
नारकी, कभी- तिर्यच, कभी देव, कभी मनुष्य आ्रादि चारों गतियोंमें घुमता है, नाटक करता 
फिरता है । इन सभी नाटकोंमें फिरने वाला नाचने वाला एक श्रात्मा है। जब तक जीव 
को अपने स्वभावका ज्ञान नहीं होता है तब तक उसका कल्याण नहीं होता है | श्रहदत सिद्ध 
अवस्था रूप स्वाभाविक नाटक नहीं आ पाता है। जीवका कल्याणकारी इस दुनियाँमें श्रगर 
कोई है तो सिफफ धर्म'है। धर्मंको छोड़कर अन्य कोई भी इसका भाग नहीं कर सकता है। 
वे धनादिकसे आत्मका स्वल्प मात्र भी कल्याण नहीं होनेका । इसलिये जो मुमुक्षु हैं, 
आत्माका कल्याण करना चाहते है उन्हें चाहिये कि वे धर्मकी प्राप्ति करें | श्रव यहाँ पर 
यह प्रश्न:होता है कि धर्म है क्या ? पूजा स्वाध्याय करना यह धर्म नहीं है । हां पजाएें 
धर्म होता अवश्य है किन्तु पूजारूप जो बाहरी क्रिया है वह धर्म नहों है। ये पजादिक 
बाहरी जितनी भी क्रियायें हैं ये सब शुभरागकी परिरतियोंके फल हैं और ये शुभराग धर्म 
के पहले होते हैं। इत शुंभरागोंसे छूटते छूटते अन्तकी जो निविकल्प अवस्था है उसका 
नाम धर्म है, वोतराग्रताका भाम धर्स है। बिना शुभराग हुये धर्म नहीं होता है, किन्तु 
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खुद ही खुदका शरण है--संसारमें इस जीवका कोई सहायक नहीं है । पुत्र, स्त्री, 
माता, पिता श्रादि जितने भी कुटुम्नी जन हैं, वे सभी तभी तकके साथी हैं जब तक उनका 
स्वार्थ रहता है । आप देखो दुनियामें बड़े-बड़े राजा, बड़े-बड़े धनी चन्नवर्ती हुये किन्तु इतका 
कोई भी प्रयत्न कालके ऊपर नहीं चला। यदि ये चाहते कि हमारे पास बुढ़ापा न श्रावे, 
मृत्यु हमारे पास न श्रावे तो क्या यह सम्भव हो सकता था ? नहीं । तो देख लो धन, 
ऐश्वर्य, मान प्रतिष्ठा कोई भी श्रात्माका हित करने वाला नहीं है । श्रात्माका हिंत तो व्ात्मा 
को जाननेपर ही होगा । वहींपर धर्म होता है । धर्म चेतनस्वरूप है | इसलिये ब्रात्माके हित.“ 
को चाहने वालोंको चाहिए कि आ्राजकल जो चेतन तीर्थ है यानी ज्ञानी, साधु, मुनि हैं, सो 
१-२ महीने उनके पास घर छोड़कर रहे, वहांपर उनके लिये ज्ञानोपार्जन होगा, अ्ात्मामें 
सुख और शांतिका अनुभव होगा । हमारे कहनेका अर्थ यह नहीं है कि श्राप तीर्थयात्रा वन्‍द 
कर दें | वह तो झाप करो, तीथेकि दर्शंग करनेसे वहांपर शआत्मामें एक श्रलौकिक स्फूर्तिमय 
आनन्द प्राप्त होता है किन्तु इसके साथ यह भी करें कि जहांपर ज्ञानाभ्यास हो सके, भ्रच्छी 
श्रच्छी चर्चा सुतनेको मिले ऐसे स्थानपर रहें और अपनी श्रात्माका कल्याण करें| श्रात्मामें 
प्रमादव्ष बन्धकथाका समावेश हो गया है । बन्धकथासे - विसम्बाद पैदा होते हैं और उन 
विसम्वादोंसे दुःख होते हैं। इसलिये सबको छोड़कर अपनी आत्माको देखो । 

आत्मामें एकत्व प्राप्त क्रो -- जब श्रात्मामें एकत्व भाव पैदा हो जावेगा तब पद्चातृ 
यदि विकल्प हो तो विचार होंगे कि राग, ढ्वंप, मोह, क्रोध किसके लिये करता, और किन 
दर करना, क्योंकि ये बाह्य पदार्थ तो कुछ भी मेरे नहीं हैं, इनसे तो मेरा कुछ भी सम्बन्ध 
नहीं है । एकका विचार करो, आत्मामें एकत्व करों। दो का याने संयोगका या विमित्तका 
विचार जहां हुश्रा वहींपर दुःख हुआ । लोगबाग कहते हैं ना कि हम तो द्विविधामें पड़ गये 
हैं । दोका विचार करना द्विविधामें पड़ना है | पुत्रादिकसे सुख नहीं होता है । पुत्र हो गये। 
यदि वे कपूत हो गये तो दुःख है। और यदि वे सपुत हो गये तो भी दु.ख है । कपूतकी ४ 
अपेक्षा सपूतसे कहीं अ्रधिक दुःख हैं, सुपुत हो गया, 'तो उसकी. बहुत चिन्ता करनी पड़ती है 
कि इसके लिये किसी तरहका दुःख न हो, इसके लियें खूब धन इकट्ठा करना चाहिये, श्रादि 
अनेक चिंतायें पैदा होती है। इसलिए भैया जब तक दो का विचार आत्मामें रहेगा तब 
तक सुख नहीं हो सकती है | सुख त्तो एकमें _ है। जब तक जीव । भ्रकेला रहता है तब तक 
वह सुख और आनंदका अनुभव करता है। किल्तु दुनियाका कोई भी जीव अ्रपनेको भ्रकेला 
माननेको तैयार नहीं है । जब कि वह वास्तविक अ्रकेला है, अकेला आया है और भ्रकेला 
जाता है । यह जीव अकेला है । जो भी वह करता है वह अपने लिये करता है | स्वयं ही 
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कर्ता है और स्वयं ही भोक्ता है। अ्रपनेको देखो; भ्रपनेकी अकेला समझो । एक्त्वमें ही धर्म 
है। आप देखते हो कि साधुजन, भुनि- लोग जंगलोंमें क्यों जाते हैं ? क्योंकि वे अ्रपनेको 
अकेला मानते हैं, इसलिये वे घर बारको छोड़कर जंगलोंमें भ्रकेले रहते हैं, वहांपर वे अपनी 
आत्माका ध्यान करते हैं, उस गआरत्मध्यानसे उर्हें अलौकिक सुख आरन्दवी प्राप्ति होती हैं| 
एकत्वका राम ही धर्म है। जिसकी आत्मामें एकत्व उपयुक्त हो गया वही बड़ा है। इसलिये 
सुखार्थी जन जो हैं उन्हें समस्त परद्वव्योंसे अलग होकर अपनेमें एकत्व अनुभत करना चाहिये । 
अध्रू व और खंडित भाव आत्माका एकत्व नहीं--यह जीव अनेक बार दारकी, 
तिय॑च, मनुष्य देव हुआ किन्तु कहीं पर भी रंचमात्र सुखानुभव नहीं किया । नारकी जीवों 
को कितने दु:ख होते हैं यह सभी ,जानते हैं। उनकी देह इतनी विकराल होती है कि जब 
वे भ्रन्य जीवको मारनेकी सोचते हैं कि मैं श्रमुकको कुल्हाड़ीसे मारू तुरन्त ही उनका हाथ 
कुल्हाड़ी बन जाता है। उन्हें अलगसे शस्त्र आदि लेनेकी श्रावश्यकता नहीं पड़ती है । 
ति॑चोंके दुःख प्रत्यक्षमें हैं; सर्दी गर्मी भूख प्यास श्रादि, शक्तिसे अधिक बोभा ढोता श्रादि । 
देवोंमें भी दुःख है। मनुष्य सोचते हैं कि देवोंमें तो सुख ही हैं क्योंकि वहाँ श्रमृत पान 
किया और छुधा शाँत हो गई सो भूख प्यासके कोई दुःख वहांपर नहीं है सो सुखी होंगे । 
यह सोचना उनकी भूल है । देवताश्रोंको भी श्रनेक दुःख रहते हैं । छोटी जातिके देव हुए, 
ओर उनसे बड़ा देव उन्तके ऊपर हकूमत करता है तब विकल्प होते है, कि यह मेरे ऊपर 
हकुमत करता है, मैं ही बड़ा क्‍यों न हश्रा आदि । कुछ अ्रच्छे- पुण्यशाली देव हुये तो वे 
रागवश तृष्णावश, अहद्भारवश नाना विकल्पोंके कष्ट , भोगते हैं। मनुष्योंके भी दुःख 
प्रत्यक्ष है । किन्तु मनुष्योंमें सबसे बड़ी बात, उत्तम बात यह है कि उनके मन सबसे उत्कृष्ट 
होता है। इतना उत्कृष्ट मन श्रन्य किसी गतिमें नहीं है | देव १६ अंग और १४ पूर्वके 
पाठी होते है किन्तु वे श्रुतकेवली नहीं कहला सकते हैं । श्रुतकेवली तो मनुप्य ही कहलानेका 
पात्र है। इसलिये ऐसा उत्कृष्ट मन पाकर भी यदि अपना कल्याण नहीं किया तो इससे 
बढ़कर ओर मूखेता क्या होगी ? 
न्‍ आत्मा स्वयं आनन्दमय है--एक ब्राह्मणको क्सीने बताया कि सुख और ज्ञानका 
मार्ग मगर भी बता सकता है । ब्राह्मण रास्तेमें जां रहा था। वहाँ उसे एक नदी मिली । 
नदीमें एक सगर जा रंहा था। सो वह ब्राह्मण मगरको देखकर बोला कि है. भाई ! तुम 
हमें यह बताश्रो कि हमारा कल्याण कैसे हो ? हमें कोई सुखका मार्ग बताओ । तब मगर 
त्रीला कि मैं तुझे सुखका मार्ग बताऊंगा । कितु इसके पहले हमारा एक काम कर । मैं बहुत 
दिनोंसे प्यासा हूं सो तुम एक लोटा जल हमारे लिये लाश्रो उसके बाद मैं सुखका मार्ग 
बताऊंगा । ब्राह्मण बोला कि हे मगर ! तुम सूखताकी बातें करते हो; पातीके अ्रन्दर रहते 
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हो; जरा सा मुह खोलो और मनचाहा पानी पी लो” जन्र तुमने पानीमें रहते हुये अ्रपनी 
प्यास नहीं बुझा पाई और श्रब कहते हो (कि एक लौटा जल लाञ्नो | उस ७क लोटा जलसे 
तुम क्या श्रपनी प्यास बुभाशञ्रोगे ? यह तो तुम्हारी मूर्खेता है । तब मगर बोला कि हे भाई ! 
तुम मूर्खताका प्रइन मेरेसे कर रहे हो, यह श्रात्मा' अन्त सुखका भंडार है इसमें" अनन्त 
सुख विद्यम,न है फिर भी तुम इधर उधर सुख ढूढ रहें हो, सुखका मार्ग पूछ रहे हो। 
अपनी ओर लक्ष्य करो, अ्रपनी आात्माको देखो, सुख ही सुख मिलेगा । कहनेका तात्पर्य 
कि इतना उत्कृष्ट मन प्राप्त करनेपर यदि इस जीवने अपना कल्याण नहीं कर पाया तो 
फिर उन्हीं गतियोंमें भटकना पड़ेगा जिनमें से यह निकलकर श्रांया है । सो देखो भैया ४ 
अगर अपना हित चाहते हो तो अपना शभ्रात्माको देखो, ज्ञांनोपार्णन करो; बिना ज्ञानके 
कल्याण होना असम्भव है। आपकी ज्ञात्मामें अनंत शक्ति मौजुद'है, आप जो करना चाहो 
सो कर सकते हो। आप यह प्रण करो कि हमें तो ज्ञान प्राप्त करना है। उसके लिये २४ 
'बंटोंमें से दो घंटे ज्ञानोपार्जनमें लगाश्नो | धर्ममें ६ घन्टा लगाना तो हिसाबसे भी बैठता 
है । आपको यांने गृहंस्थकों सैंसारमें ४ चार कीम करना है-धर्म, श्रथ, काम, -मोक्ष । चौथा 
जो मोक्ष है सो आजकल तो मोक्ष होता नहीं है। इसलिंयें मोक्षके स्थानपर सोना ले लो; 
खूब पैर फैला करके सोझ्रो । मोक्षका प्रयोजन धर्ममें शामिल कर लो | तो चार काम हैं 
ग्रौर २४ घण्टे है, तो २४ में ४का भाग देनेपर ६ श्राती है याति ६ धस्टे प्रश्येक कामको 
मिलता है| सो श्राप इन प्रत्येक काममें ६ घण्टे लगांझो। श्राप जिस तरहसे यह कहते हो 
कि धर्म कहांसे करें, व्यापारसे तो फुरसत ही नहीं 'मिलेती, यहाँ श्राप ऐसे विचार करने 
छगो, ऐसे कहो कि हम व्यापारमें श्रधिक समय व॑से लंगावें, वर्योंकि हमें धर्म करनेसे फुरसत 
ही नहीं मिलती । ज्ञानोपार्जन करो इशसे मिथ्यात्ववा नाश होगा, सम्यकत्वकी प्राप्ति होगी । 
धर्मगतिमें पहला कदम है का *यास-- वहूतेसे लोगों व माताश्रों व बहिनोंमें 
मिथ्यात्व अधिक्तासे घर कर गया है। किसीको चेचक आदि निकले तो वे शीतला देवी, 
भवानी श्रादि अनेक प्रकारके देवोंकों पूजते है विन्तु वे यह नहीं जानते हैं कि इसकी श्रायु 
यदि-शेष .होगी तो वह बच जावेगा वरन्‌ जसा गा है सो होगा । हम तो इसमें कुछ 
भी नहीं कर सकते है । हम बच्चोंको न जीवित कर सैंकते;है और न सुखी कर सकते हैं | 
प्रत्येक व्यक्तिको चाहिये कि वह मिथ्यात्वकी नाश -कर॒के निज वचनोमे श्रद्धा करे | “चम्तु 
जैसी है वैसी ही उसे जाने, पदार्थका जैसा स्वरूप है उसमें उसी तरहकी श्रद्धा करे श्रीर 
सम्यवत्वकी प्राप्ति करे | सम्यग्दर्शनसे ही हर कल्याण .हो सकता है, श्रन्यसे -नहीं । इस 
भ्यासका प्रयत्न करो: . 
सबके न ब पारिशांमिक मात वसतुका पकरव भाव है--वस्तुका स्वभाव वस्ुकी एकता 
है । प्रत्येक जीव अपने स्वभावसे एक ही प्रकार है । जीवमें या वस्तुमें दो प्रकारता हो ही 


- समंयसोर प्रवचन-प्रथम पुस्तक ३ तर 


नहीं संकती 4- प्रत्येक वरतु, अत्येंक पदार्थ, अंत्येक द्वव्ये अपने स्वंभावसे. अपनेमें रहता. है.। 
- अम॑द्रव्य, अंधर्मद्रव्य, आकाशरद्रेव्य और कालद्रव्यं, यें*चांर द्रव्यं तो अपने स्वभांवसे करी : भी 
“च्युतं-नहीं होते हैं:। हाँ पृदगल व॑ जीव अपने स्वभावसे च्युंत होता हैं। सो अपने रंवभावसे 
चुत होनेंपेर उसकी क्या दुर्दशा होती है सो तो प्र॑त्येके देखता है | आ्रांप देखेंते हो ये जितने 
भी-पुदंगल स्केध हैं, ये सभी . काटे जाते हैं । एंके छूपसे अनेक -रूपमें पेरिवेतित किये जते 
_*हैं। ये सब अपने स्वभाव छोड़नेका फल हैं। ये पुदंगले- स्केंध द्रव्य नहीं हैं । “पुंदुगल द्रव्य 
तो वह है जिसे“पंस्माणु कहतें हैं, जो हमारें और आपके दिखनेमें [नहीं अ्राते हैं । (्वेव्यका 

"लक्षण पीछे विस्तारसे बता चुके हैं। द्रव्यकी पंहिचान करनेके लिये मुख्य दों लक्षण: हैं । 
6 पहला तो जिंसका दूसरा टुकड़ा ते हो संके। जिसकी दूसरा खंणंड 'न॑ हो सके वंह द्व्य है | 
. दूसरा, जो एक्के परिशारूू्से  दंसरा न परिरणमें सो वह एक द्रव्य है। हाँ तो आप जान 
गये होंगे कि अपना स्वरूपं छोड़ने पर क्या हालत “होतीं है? हम 

स्वधावसे विरुद्ध चलना अहित हे--पुंदगल द्रव्यंकी बात जांने दीजिये क्योंकि वह 
-अजीव है इसलिये उसे कुछ भी हानि नहीं पहुँचती । यदि जीवद्रव्य अपने स्वभोंवसे च्युत 
“हो जाबे-तो फिर अनेक कठिनोंइयां पैदा हो जावेंगी | -अग्निका .स्वंभाव उंष्णंतों हैं। यदि 
“बह अपने उष्णपने को छोड़ दे तो उसको क्‍या कीमत रहेगी? कहनेका तात्पयं धह है कि 
- प्रत्येक. वातुका स्वभाव स्वयंमें हीं है। 0 शक, 
पदाथके बाहर पदार्थकी बात नहीं होती हे--जीव श्रेपनेकी -ही जानता है किन्तु 

“व्यवहा रसे ऐसा भी कह देते हैं कि वह शअ्रन्यकों भी जोनेंतो है। :यथार्थतें: तो बहू अ्रप॑नेंकी 
'ही जानता हैं ।'वंस्तुके बाहुर वस्तुकी बात ही नहीं हैं । वस्तुंके रूप, रसे, गन्व, सपंद उसमें 
ही रहते हैं न कि उंसके बाहर । हमारा ज्ञानःहँममें है, वह हंमसे बाहर नहीं है । जैसे 
'कहते हैं कि हमने चौकीको जानो | सो हमने चौकीको कंसे जांतां, हमार ज्ञांन चौंकी तक 
केसे पहुंचा? ज्ञान तो हमारा हममें है, चौंकीकों जात लेने की बात कहंनो व्यवहीं रंसे चंले 
- गई है। वास्तवमें तो ज्ञानगुण जसे आत्मंप्रदेशोंमें है, ज्ञांनंगुंणाकी “क्रिया भी अआंत्मप्रेदेशों 
' में ही है, ज्ञानगुणकी क्रिया है जानना | वह जानना ज्ञेयविषयंक होता हैं अतः; आत्मा: श्रेन्ये 
जैयोंको जानता है. ऐसा व्यवहारसे कहते हैं.। ज्ञानोंमें ज्ञान वहीःहै जो वंस्तुकें प्रेह्नेतस्वेरूपको 
: देखे। यह आत्मा बाह्य क्षेत्रवगे दृष्टिसि यद्यपि उस हो 'लोकमें रह रहा है जिसमें सर्वत्र अ्रन्य 
जीब, पुद्र्गल, धर्मद्रब्य; अधर्म द्रव्य, अ्रकोशद्रव्यं व कालंद्र्य हैं तो भी किसी भी: अन्य द्रव्य 
. का सुंभ आंत्मामें प्रवेश नहीं है, मैं अपने हीं ग्रुणोंमें: तंस्म्य हैँ, अपने एकत्वमें ही मैं त। 

* इस प्रकार अपने ही एकत्वक्रों देखते. हुए अपने हीं. एंक 'संहज-स्वेभावमें अपने को देखेनों 
_ यही सर्वोत्तम व. सुन्दर -त्तत्त्व है-। अहो !. यह संन्दरता-तों सभी द्वंव्योंमें है, मंकेमें -भी है 


१६० समयसार प्रवचन प्रथम पुरतक 
किन्तु यह दुलंभ वयों हो गई श्रर्थात्‌ इसबी उपलब्धि क्‍यों नही हो रही है इस संसारी 
जीवलोक,को ? इस जिज्ञासाके समाधानमें श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्य देव कहते हैं- आत्मामें 
यह सुन्दर तत्त्व चित्स्वभावक्रे नामसे प्रसिद्ध है। इसका दर्शन उपयोगकी अ्रविशेषतासे होता 
है । इसके दर्शनके उपाय ये दो भी हो सकते है--- (१) किसी भी बाह्य पदार्थपर दृष्टि नहीं 
देना, किसी भी परपदार्थमें उपयोग न लगाना और परमविश्वामपु्वंक उपयोगको अश्रम्तरमें 
ठहरने देता । (२) अपने ज्ञानप्रकाशको फंलाते चले जाना, बीचमें कहीं नहीं अ्रटकाना 
अर्थात्‌ जितना जाना उससे भी श्रागे जानते जाश्रो किल्तु किसी भी पदार्थमें राग न करो, 
अटको नही, अपने ज्ञानकों सारे लोकमें पंला दो, लोकसे बाहर अलोकमें भी फैला दो, जैसा 
भी फैल सकता है परोक्षज्ञान को ही फैला दो । इस उपायसे उपयोग अ्रविशेष हो जायगा । 
इन उपायोंसे फिर सहज चित्स्वभावका अनुभव हो जावेगा । 
सुदपरिचिदाखुभूदा सव्वस्सवि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्सुवलंभों एवरि णा सुलहो विहनस्स ॥४॥ 

इस संसारी सब ही जीव लोक ने काम व भोगसम्बन्धी कथा सुनी है, उस ही 
का इसने परिचय किया है भशौर उसी बंधकथाका इसने अ्रनुभव भी किया है। इतना ही 
नहीं, अ्रहनिश उस काम भोग बन्धवाली वासनाका ही संस्कार बनाये रहता है, इस कारण 
इस जीवलोकको अपने श्रात्माके पवित्र अद्वेत सहजस्वरूपकी उपलब्धि सुलभ नहीं है | यह 
आत्मतत्व स्वभावत: सर्वे अन्य द्रव्योसे विभक्त है, जुदा है तो भी इस मोही जीवलोकके 
वासनामें सभी शअ्रन्य पदार्थोमिं तन्मय है और व्यत्तित: जिन अन्य पदार्थोके संसर्ग प्रसंगमें 
इष्टबुद्धि बनाये है उनमें श्रासक्त रहता है। इसी कारण पवित्र निज आत्मतत्त्वकी इसके 
खबर भी नहीं, रुचिं भी नही । फिर इस मोही प्राणीवोी अपने एकत्वस्वरूपकी उपलब्धि 
कैसे हो ? इस बहिरात्माने बाह्यपदार्थोकोी विषय बनाकर कर्म उपाधिका निमित्त पाकर 
राग, हेष, मोहमय अध्यवसान चक्रके मध्यमें अपने आपको रोप दिया है, ऐसा करते हुए 
इस जीवको कोई २०-२५ वर्ष ही नही हुए, किन्तु अ्रनन्त कालसे ऐसा करता चला श्रा 
रहा है भ्र्थात्‌ जबसे इस जीवकी सत्ता है तबसे यह मोही रागी द्वेषी बनता चला शआआा रहा 
है । इसकी सत्ता अ्रनादिसे है सो अ्नादिशे ही ऐसी मलिनता भी इस बहिरात्मामें चली आा 
रही है । देखो इस सारी सृष्टिमें वेज्ञानिक तथ्य है-- जीवके कषाय परिणाम होते हैं उसको 
निर्मित्त पाकर कार्माणवगेणायें कर्मत्वरूपसे बंध जाती है, उनमें उसी समय स्थितिबंध भी 
हो जाता है, प्रकृति भी उसी समय पड़ जाती है, अनुराग भी उसी समय पड़ जाता है, 
प्रदेशोंका श्र्थात्‌ परमाणुवोंका तो वह पुञ्ज है ही । (इसी तरह यहाँ भी देखो पूर्वबद्ध कर्मो 
का जब उदयकाल आता है तब जीवमें रागादि परिणाम होते है । ऐसा निमित्तनेमित्तिक 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक ; १६१ 


सम्बन्ध होनेपर भी न तो कर्मकी किसी भी परिशतिके कारण जीवकी कोई परिणति हुईं 
ओर न जीवकी किसी परिणतिके कारण कार्माणवर्गणावोंकी कोई परिणति हुई। सम्य- 
ज्ञानमें ही इस अलौकिक मर्भका बोध होता है। 

ग्रात्माकी एकता श्रनादिसे अ्रनंत तक अंतरज्में है, फिर भी मोहके द्वारा इस जीव 
को वह असुलभ रही। मोहरूपी पिशाच जीवके पीछे इस तरहसे पड़ा है कि वह एक 
मिनट को भी उसका साथ नहीं छोड़ता । जीवको श्रात्मतत्त्वकी कथा जिससे आ्ात्मकल्यारण 
हो ऐसा वर्णन सुननेको नहीं मिला, और भाग्यवशात्‌ कभी प्राप्त भी हुआ तो उसका उप- 
योग नहीं कर सका । किच्तु काम आदिक कथायें अ्रनादि कालसे सूनता आरा रहा है और 
उन्हींमें सुख मानता श्रा रहा है। यदि इस जीवको मोक्षसम्बन्धी कथा सुननेको मिले और 
वह उसपर उपयोग दे तो उसका दुःख नष्ट हो जावे । रागद्वेंष ही दुःख हैं, ये जहाँ नष्ट हो 
जावें वही दुःखोंका नाश है । यह जीव अनन्त संसारमें अनादि कालसे भ्रमण कर रहा है । 
इनके मुख्य कारण है--रागद्वेष | जैसे कुम्हारका चाक एक कीली पर रखा है शौर कुम्हार 
उसे डंडेसे घुमाता है तो वह घुमता है श्रौर बहुत देर तक चुमता रहता है। यदि उस चाक 
को, उस पहियेको उस कीलीके नीचे उत्तार दिया जावे और फिर उसे डडेसे घुमाया जाये 
तो वह चाक घूम नहीं सकता है। उसी- तरहसे यह जीव यह आत्मा इस अ्रनन्त रुसारमें 
घूम रहा है श्लौर उस घूमनेमें पंच परिवर्तंनोंको पूरा कर रहा है। इस घृमनेके कारणा हैं 
रागहेष । सो पहले इन रागद्वेषको दूर करो, तभी सुख मिलेगा। संसारमे कौनसा प्राणी 
ऐसा है जो सूख नहीं चाहता हो ? 

दुःखका बौज स्वयंकी भूल हे--प्रत्येक प्राणी, प्रत्येक जीव सुख चाहता है" भौर 
दुःखसे निवृत्त होना चाहता है। प्राणी जितने भी कायं करता है वह सखके लिये ही 
करता है किन्तु सबसे बुरी बात यह है कि उसे यह ज्ञान नहीं है कि जो मैं कर रहा हूं वह 
ठीक है या नहीं, वह सुखका मार्ग है या नहीं ? इस जीवने अनन्त भव धारण किये और 
जो हुआ सो मानता रहा कि मैं अमुक हूँ । उसीमें श्रपनेको फंसाये रहा । मानता रहा मै हूं, 
यह मैं बड़ी भारी व्याधि है| जहां यह अहछ्भारका भाव न रहे वहांपर श्रानन्‍न्द और सख हो 
जावेगा । यह जीव श्रनादि कालसे मानता आ रहा है कि-- 

मैं सुखी दुःखी मैं रंक राव । मेरे धन गृह गोधन प्रभाव ॥ 
मेरे सुत तिय मैं सबल दीन । वे रूप सुभगह&मूरख प्रवीण ॥ 

मैं सुखी 'हूं। थोड़ासा पैसा पासमें हो गया अ्रथवा कोई इष्ट वस्तुकी प्राप्ति हुईं सो 
मान लेता है कि मैं रखी हु श्लौर थोड़ी सी आपत्तिके आते ही अथवा अनिष्टका संयोग होने 
पर भरपनेको दुरी मान लेता है। मै राजा हूँ, मैं गरीब हुँ-इस तरहके विचार करता रहा । 


१६२ ; .._ समयसार भवन प्रथम पुस्तक 


यह मोहमें मेरे घर हैं, मेरे गाय, जैंस, हाथी, घोड़े आदिंक धन हैं, मेरा प्रछपता है, दुनिया 
के लोग मुझे आदर देते हैं, मैं बड़ा भारी,नेता हैं मेरे लड़के स्त्री हैं, मैं बहुत बलवान हूँ 
तथा मैं दीन हूं, सिखारी हूं और मैं रूपवाल हूं तथान्‍में कुछ, हूं; मूरख हूं, में चतुर हूं भ्रादि 
नाना तरहसे परवरतुओ्ओोंकी अपना मानता रहा है । अपनेको रागद्रेषल्‍ूप मानता आया हैं 
सह जीव अज्ञानमें । किया 

अपनेकी किस रूपमें 'देखना चाहिये--जब इस जीवकों अपनी असली ,हालतका पता 
लग जावेगा तब बोध होगा कि अ्रभी तक मैं. किस: अंधकारमें पड़ा हुआ था ? मैं किन-किन 
को अपना “मान रहा था ? जिनसे मेरा रंचर मात्र भी सम्बन्ध नहीं हैं उन्हें में अपना मान 
स्हा था। मैं तो एक हैं ।' 7 में पुरुष हूं, न मैं स्त्री हूँ और न परिवार खंडेलवाल आदि ही 
कोई हूं; किन्‍्तु में तो शुद्ध ज्ञायकेंश्वड्प चेतन, ध्रव निजडूप हूं । में एक हूं अच्छा, आप बता 
कि मनुष्य कौन है ! मनुष्यकी बालक, 'दृढ, तरुण -ये तीन स्रेवस्था हैं तो बताओ इन तीन 
भ्रवस्थाओंमें से. कौन सा मनुष्य है? यदि बालकको मनुष्य कहते हो 'तो तर्ण जो है वह 
व हो जायेगा 


) हे ब 
ऐसी है नहीं । ऐसा मानों तो ठीक रहेगा कि जो इन तीनोंमें गया अर्थात्‌ बूढ़ेपनमें भी गया 


कम मान परिण्णतिमें प्रीति न क्रो--अवस्थामें लोभ न जावे तो क्रोध, 'मान, 
माया आदिंक कुछ भी न हो, किन्‍्त अवस्थामें जब लोभ जाता है तभी क्रोध मान मायी 


बयामें जो पदार्थ भी दिखते हैं वे सभी माया है और यह मोही जीव 
उन्हींपर इतराता है, उन्हींपर चमंड करता है, उन्‍्हींपर काम भोगादि करनी चाहता है यहें 


छछे कपड़े जेवर गहने पहुंच लिये सो स्पशन इन्द्रियका भोग है । 
दाने बालकों मिले सो: रप्तना इन्द्रियका भोग हैं| द्सी 


ह जीव पंचेरिद्रियोंकी भोगोंमें आसत्त है, .उन्हीं की आ्रोर इसका ध्यान हैं । ञ्च्छे 


५ देखे सो नेंत्र इन्द्रियका भोग है । इसो भोगमें आश्रय, पड़ता है .। उसे कह देते ८ 
कि यह इस वस्तुका भोग है । वस्पुतः जीव परपदार्थोका भोग कर नहीं सकेता है । वह 
क्रप 4 ही भोग करता हैं। ऊोवे परमें -आसक्त हो नहीं सक़ता है । किसी अन्य वस्तुके परि- 
शामनसे वह नहीं परिणमता, किसी अन्य परदा्थेकी परिणति पदार्थ नही होती हैं । मोही 
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जीव मोहमें ही आ्रासक्त होता है, देहमें आसक्त हो नहीं सकता है किन्तु फिर भी ऐसा मानता 
है, ऐसा कहता है कि देह मेरी है। जब शरीरसे आ्ात्मा अलग हो जाता है आत्माका वियोग 
शरीरसे हो जाता है तब शरीर मुर्दा हो जाता है। किन्तु फिर भी यह जीव उस शरीरको 
ही श्रपना मानता -है । एक क्षण. भी अपनी, आत्मापर दया नहों करता है, अपनो आत्माका 
ध्यान नहीं करता है । यह जीवकी महांन भूल है कि चेतनस्वरूप, होकर भी अपनी भझात्मा 
को नहीं पहिचान पा “रहा है। 
आत्मदर्या, आत्मसेवा है--एक राजा था | वह कहीं-दूसरे राजा पर चढ़ाई करने 
गया । इधर अवसर देखकर एक दूसरे राजाने उसके ऊपर चढ़ाई करदी । वहाँका राज्यभार 
सब रानीके ऊपर था, तब रानीने अपने सेनापतिको बुला करके, फौज ले जाकर युद्ध करने 
भेजा । सेनापति सेना लेकर चला । रास्तेमें शाम-हो गई..] सेनापति जैन था सो वह अपने 
हाथी पर बैठे ही बैठे सामायिक करने लगा.। सामायिकमें बोले कि हे पेड़ पत्तों मुभसे मेरे 
द्वारा तुम्हें जो भी कष्ट हुये हों उन्हें क्षमा करना । हे कीड़े.मकोड़ों ! तुम्हें क्लिष्ट किया हो 
सो क्षमा करना, इस तरहसे वे सामायिक केरने लगे । किसीने उतके ये वचन, सुन लिये सो 
जा करके रानीसे चुगली कर दी कि--रानी जी आपने झ्च्छा सेनापति श्रेंज़ा, वह कया 
युद्ध करेगा जो कि पेड़ पौधोंसे कीड़े मकोड़ोंसे . क्षमा याचता . करता. है ? इधर सेनापति 
-४ दिनमें विजय प्राप्त करके वापिस लौट आया । तब रानीने सेनापतिसे पूछा कि 
सेनापति तुम तो पेड़ पौधोंसे क्षमा याचना करते थे फिर युद्धमें कैसे लड़े होगे ? तब सेना- 
पतिने कहा कि महारानी मैं २४ घन्टे आपका नौकर नहीं हूँ । सुबह शाम मैं ग्रपती नोकरी 
करता- हैं ॥ जितने समय अ्रपनी झ्ात्माकी दया करता हूँ उतने समयमें मैं आपका कार्य नहों 
करता हूँ। सो उतने समयमें मैं अपनी श्रात्माकी दया श्रपन्ती आत्माका ध्यान करता था और 
श्रापके कामके समय आपका काम करता था। भैया -! श्राप बताओ कि आप- लोगोंने अपनी 
आत्माकी दयाके वास्ते कितना समय रखा है ? अपनी आत्माका ध्यान करनेके लिये कितना 
समय निकाला है। हु 
आत्मधर्म व मानवधम का अच्तर--श्रात्मधर्म और सानवधर्स, ये दो, भिन्‍तरवरूप 
हैं। मानवधरमंसे तो पृए्यका बंध होता है और आत्मधर्मसे मोक्षमार्ग चलता है. जो कि वर्ते- 
मानमें सुंखका कारण तो है ही ,किन्तु अगले भवमें ही वह सुखका कारण है और निर्वाणण 
पाने पर तो वह जाइवत सुख पिण्ड है ही । मुझे श्रनाकुल अ्रवश्थाको सुख, शब्दसे कहना 
रुचता नहीं है किन्तु रूढ़ि इस शब्दकी अ्रधिक है इसलिये कहा करता हूँ । अ्रनाकुल अ्रवस्था 
कों आ्रातन्‍्द शब्दसे कहना मुझे ग्रभीष्ट है । हाँ मैं न तो पुरुष हूँ और न स्त्री हैं, न नपुंसक 
हूँ, क्योंकि मैं यह कोई भी लिंग नहीं हूं। पुरुष कहता है, मैं जाता हूं । स्त्री कहती है, 
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जाती हूं । यहाँ पर दोनोंके लिये मैं का प्रयोग हुआ है। इंसीलिये श्रंग्रेजीमें 'श्राई”यह भी 
तीनों लिज्ोंमें एकर्सा है। देखो शाब्दिक दृष्टिसे- भी लिंग नहीं, ऐसा विचार करो कि मैं 
तो कोई भी लिंग नहीं हूं किन्तु मैं सिर्फ उतन्यमात्र हुं--जब॑ ऐसी अ्रतीति पैदा हो जावेगी 
तभी वास्तविक आननन्‍्दकी प्राप्ति होगी । सा प | 
. . पंरको निज मानना ही क्लेश है--परवस्तुको अपना माननेमें तो श्राकुलता' बढ़ती 
है। जैसे शरीरकी अपना मान लिया, अपना माननेपर 'उसकी सेवा करनी होगी। सबेरेसे 
उठकर तेल आदिकी मालिश करना, साबुनसे उसे नहलाना, श्रच्छे सुगंवित तेल लगाना - 
श्रादि। इज्जत बढ़ गई हर्ष हुआ - और इज्जत घट गई तो दु:ख हुआ । यह हर विषाद . 
क्यों करता ? आज मनुष्य पर्याय है किन्तु वह कंल नहीं.है | इसलिये यह जो माया है 
इसके मोहका त्याग करो | मोहमें बड़ा भारी दुःख होता है। जेसे किसी को एंक रस्सीमें 
सर्पेका 'म्रम हो गया कि यह तो सर्प है सो उसे नाना तंरहके विकल्प पैदा होने लगे, अनेक 
संकट सामने श्राये, किन्तु कुछ हिम्मत करके जंब श्रागे बढ़कर देखा तंब यह ज्ञात हुआ कि _ 
यह तो रस्सी है। उसी समयसे सारे विकल्प, सारे दु:ख नष्ट हो गये। सो अगर आप 

गोगं सुखी होना चाहते हो, तो मिथ्या भ्रमको छोड़कर सम्यक्त्वकी प्राप्ति करो उसीमें सुख 
है।निविकत्प अवस्थामें ही सुख है। .... 

| अपना श॒त्र अपनेमें छुपा हुआ विकल्प हे--एक राजा था । वह 'जंगलमें निकला | 
वह कहीं लड़ने जा. रहा था । जंगलमें मुनि महाराज मिल गये । सो वह राजा मुनिके पास . 
बैठ गया और धर्मोपदेश सुनने लगां। इंतने में ही उसका छात्रु उसी श्रोर बढ़ रहां था। . 
सो वह राजा सेनाके शब्दोंका, बाजोंका, कोलाहल सुनकर कुछ सचेत हुआ ।' जब 

श्रावाज और पास शभ्रां गई तो' राजा जो पहले पालथी लगायें बेठे थे तो अ्रब पैरोंके बल 
ब्रठ गया, जब आवाज बिल्कुल पास श्रा. गई तब राजाने भ्रपनी तलवार निकाल ली भौर 

उठकर खड़ा हो गया । तब मुनिरांज बोले, राजन क्‍या बात है जो तुम इतने व्याकुल हो रहें . 
हो ? राजाने कहा प्रभो ! मेरा छात्रु पास आ रहा है सो मुझे क्रोध आ रहा है कि शत्रुको 
समाप्त कर दूं | सुनिराज बोले--राजन्‌ तुम ठीक कह रहे हो शत्रुको पांस आनेपर ' गुस्सा 

आ्राना ही चाहिये, उसका नाश ही कर देना चाहिये। किन्तु जो भन्नु तुम्हारे अन्दर है; .. 

अत्यन्त पास है पहले उसका नॉश करो । राजाने पूछा, वह कौनसी शत्रु है?” भुनिराजनें 

बताया कि जिससे तम्हारे यह भाव पैदा हुआ कि मेरा शत्रु मेरे पास श्रा रहा है वही भांव ' . 

सबसे बड़ा शत्र है। राजाके ध्यांनमें बात आ गई भ्रौर तुरन्त ही दिगम्बरी दिक्षा लेकर . 

ध्यानमें बैठ गया । इधर सारी सेना झाई किन्तु राजाको ध्यान करते देखकर राजों सहित 

पूरी सेनां चरणोंमें नमस्कार करके लोट गई । कंहनेका मतलब यह है कि जब तंक अपने, 
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स्वरूपका बोध नहीं हुआ तब तक ही श्रात्माको सुखानुभव नहीं होता है । झ्रात्माके मिन्र 
आत्माके शत्र श्रात्माके हितैषी सभी उसके अन्दर हो मिलेंगे, बाहर इसका कुछ भी नहीं है । 
बाहर तो यह माया है सो दुःख देने वाला है, किन्तु जीव इसे सुख समझता है । 

परका संग्रह व परकी चाहमें बलेश ही है--एक ब्राह्मण था, उसकी लड़कीकी शादी 
होने वाली थी सो वह राजाके पास पहुँचा और प्रार्थना की कि राजच्‌ लड़की की शादी हैं 
सो कुछ मिलना चाहिये । राजाने कहा कि श्रच्छा जाओ कल श्राना, सो जो माँगोगे वही 
मिलेगा । ब्राह्मण रुशी खुशी घर गया और अण्नी टूटी हुई खाट पर जा लेटा । रातमें 
वह विचार करता है कि राजाने मुभसे कह दिया है कि जो मांगोगे सों वही मिलेगा । 
सो मैं वया मांग ? विचार किया, १००) रुपये मांगूगा, किप्तु फिर विचार करता है कि 
१००) सापयेसे बया होगा ? मांगना चाहिये हजार । हजार, हजार से लाख करोड़ श्रौर 
फिर आ्राधा राज | इस तरहसे विचार करने लगा। फिर बोला आधे राजसे भी काम नहीं 
चलेगा । लोग तो यही बहेंगे कि यह उनका दिया हुआ राज्य है। इस तरह विचार करते 
करते सुबह हो गया । सूबह भजनमें बैठा, कुछ उसके अच्छे परिणाम हुए । उसे ज्ञान हश्ना 
कि बिना कुछ लिये तो हमें इतना विकल्प है श्रौर जब मैं राज्य ले लगा तो कितने विकल्प 
होंगे ? घुबह हुआ और फट उठकर नहा धोकरके पूजा करने जाता है। इतनेमें ही बादशाह 
अपने घोड़ेपर सवार हुये वहीं श्राता है श्रौर पूछता है कहो ब्राह्म॒णादेव क्या चाहिये ? तब 
ब्राह्मण बोला कि राजन मुझे कूछ नहीं चाहिए। क्योंकि बिना कुछ लिये तो रातमें नींद 
नहीं श्राई और जब मैं कछ ले लूंगा तब क्या हालत होगी ? 

आत्मकल्याण वाह्मय संयोगसे नहीं होता--देखों भेया ! आत्मकल्याण धनसे नहीं 
होता है और न वह कुटुम्ब पुत्रादिसि होता है ! आत्मकल्याण तो निजस्वभावकी हृष्टिसे 
ही होगा । इसलिये प्रत्येकको चाहिये कि बाह्य पदार्थोसे अपना सम्पर्क हटा करके अपनी 
आत्मामें एकत्व भाव पैदा करे उसीसे कल्याण होगा । स्वभाव ज्ञानके बिना रंच मात्र भी 
सुख नहीं मिलेगा । इसलिये उस आत्माके स्वभाव तक पहुँचना है । उसके पास पहुंचनेपर 
ही श्रलोकरिक एवं अनन्त सुखकी प्राप्ति होगी । यहाँ संसारी जीवोंदी कथा चहल रही है कि 
वे मोहमें किस तरहसे भूले हैं। मोहके कारण उन्हें अ्रपत्ती आत्माकी पहिचान नहीं है, उन्हें 
अपने स्वभावका ज्ञान नहीं है, उन्हें पता नहीं है कि मेरा आत्मा ही मेरा पुत्र है, आत्मा 
ही मेरा पिता है एवं श्रात्मा ही मेरा गुरुऔर वन्धुजन, मिन्न है। उन्हें यह ज्ञान नहीं है 
कि में एक चेतनस्वरूप हुं। इन बातोंका बोध न होनेसे यह जीव अ्रनेक कष्ट अनेक तरहके 
दुःख उठा रहा है। इस जीवको महामोहरूपी पिशाच लगा है । पिशाचके लगनेपर जीव 
वी वया हालत होटो है ? वह अपनेबी भूल जाता है, उसे हिताहितका विवेक नहीं रहता 
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है। इसी तरहसे इस संसारी जीचबो यह मोहरूपी पिशाच लगा है जिसके कारण यह 
अपना हित श्रहित नहीं विचार पाता है । 

अज्ञानमें दुष्पध सत्पथ्सा प्रतीत होता है--इस मोहके कारण जीव कोल्हुके बैलकी 
सह्श लादा जाता है । जैसे बोल्हुके वेलबी अखिं बन्द है श्रौर वह कोल्हमें जुत रह है, वहां 
गोल चन्रकर लगाता हुआ भी वह अपनेकों यह मानता है में सीधा चल रहा हूं । ठीक यही 
हालत इस जीवकी है, यह जीव भी मोहके कारण गोलगोल फिर रहा है। कभी वारकी 
वाभी तिर्यच श्रीर कभी श्रादमी इस तरहसे चतुर्गंतिमें पंच इन्द्रियोंके विपयोंकी चाहमें, कभी 
स्पर्शमें, कभी स्वादमें, कभी देखनेमें, सुरुनेमें आ्रादि विषय बाधामें चचकर लगा रहा है। जिस 
पर भी वह अपनेको यही मानता है कि में ठीक चल रहा हूं । में सीधा चल रहा हूं । यदि 
इसे यह पता हो जावे कि मैं जिस मार्गपर चल रहा हूं वह ठीक नहीं है तो वह उस पथसे 
चलता हुआ रुक जावेगा । जंसे बैलको यह ज्ञान हो जावे कि में गोलयोल चल रहा हूं तो 
आँखें बंद रहनेपर भी उसे चवकर ञ्रा सबते हैं, वह रुक जायगा । ज्ञान होनेपर आ्रात्माका 
कल्याश हो सकता है । बिना ज्ञानके मोह-अ्रज्ञानके ही कारण वैलके सहश लद॒ना पड़ता 
है । इसलिये मोहकों छोड़ना चाहिये । मोहसे श्रनेक इच्छायें पंदा होती हैं भौर इच्छाश्रोंसे 
भ्रनेक दुःख होते है । वह इच्छा चाहे सत्‌ हो चाहे अ्सत्‌ । 

सुख इच्छाओके अभावमें है--भ्रापते इच्छा की कि आज पूजन करना है। इच्छा 
होते ही व्याकुलता गैदा हो गई । सुबह हुआ जल्दीसे शौच क्रियादिसे विपटकर स्नान किया 
और मन्दिरमें पहुंचें, पुजन की । उसके वाद वुछ शांतिका अनुभव हुआ सो वह शान्ति वया 
पूजन करनेसे शभ्राई ? नहीं । आपके अंदर जो इच्छा थी, इच्छाके कारण जो व्याकुल भाव 
थे; उन व्याकुल भावोंका मिटाना ही इच्छाका दूर होना ही शांत्यनुभव हुआ । पूजनके बाद 
और और इच्छायें होती रहती हैं जैसे कि श्रव शान्ति पाठ विसर्जन आदि करना है। देखो 
शुभ इच्छाश्रोंका जिन्हें लोग धर्म तक र॒ुह डालते है, परिणाम व्याकुलता ही मिला, तब फिर 
ग्रन्य इच्छावोंके दुःखका तो कहना ही क्या है ? इस तरहसे इच्छा मात्रसे वेदना होती है । 
कहनेका प्र्थ यह है कि स्वानुभवसे ही पूर्णोा रुख मिलता है । इसलिये समस्त विकल्पको 
छोड़ करके प्रात्म-चिन्तन करना चाहिये । भगवान जिनेन्द्र प्रशुने तो यहाँ तक कहा है कि 
हे जीव ! तू यदि सुख चाहता है ती रागको छोड़ मुझसे भी रागको छोड़ । मेरे रागसे मेरे 
ध्यानसे तुझे सुखकी प्राप्ति नही होगी । सुख तो स्वानुभवसे ही प्राप्त होगा । इच्छाओंसे 
सुख नहीं मिलनेका । क्‍योंकि कई इच्छायें तो मनुष्यको बालकके समान होती हैं। बालक 
कहते हैं श्रज्ञानीको | बांलक जैसे इच्छा करता, उसका पूर्ण होना कठिन हो जाता है। 

परपदार्थका हठ विपत्तिका स्वागत है--एक बालक था; सो एक दिन वह हाथीको 
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देख करके रीक् गया कि हमें तो हाथी चाहिए, खेलनेका हाथी नहीं वरच्‌ जानवर हाथी । 
घरके लोगोंने बहुत समझाया किन्तु सभी समक्लावट निष्फल रही । उस शहरमें एकके पास 
हाथी था | तब वे उनके घर जाकर घोले कि हमारा बच्चा हाथीके लिये मचला है सो आप 
कुछ देरके लिये अपना हाथी मेरे बच्चेके सामने कर दीजिये तो ठीक होगा । महाबत हाथी 
लाया; तब बच्चेसे कहा कि देख ये है सामने हाथी | तब बच्चा बोला कि नहीं स्ामनेसे 
बया ? हमें तो यह मोल खरीद दो । इसे हमारे घरमें बाँध दो । घर बहुत बड़ा था, हाथी 
घरमें ले जाकरके बांध दिया गया । श्रव वह बच्चा बोला कि हमारे खेलनेका यह डिब्बा 
है ना, सो यह हाथी इसमें बन्द कर दो । हम तो उससे खेलेंगे । श्राप विचार करो हाथी 
डिब्बीमें कैसे रखा जा सकता है ? तो इस तरहकी इच्छायें कभी भी पूर्ण नहीं हो सकती 
है और बच्चा हुठ पक्ड़ लेता है। हठ भी बुरी बला है। हठमें कभी कभी धोखा हानि 
उठानी पड़ती है | हठ भी तो देखो संसारी जीवोंकी, असार न कुछ चीज, पर ये हठ करते; 
सो उसके फलमें हाथ वुछ नहीं लगता । 

एक सेठ साहब थे । एक दिन वे नाईसे बोले कि हमारे बाल बनाश्रो हम तुझे कुछ 
देंगे । नाई ने पूछा हुजुर क्‍या देंगे ? सेठ बोला कुछ देंगे । नाईने हजामत बनाई । हजामत 
बन चुकी तब सेठ साहबने अठन्नी निकालकर उस नाईको दी, किन्तु नाई बोला, अठन्नी' 
मुझे नहीं चाहिए मुझे तो आप कुछ दीजिये । सेठ साहब ने रुपया निकाला किन्तु नाई तो 
हठ पकड़ गया था कि कुछ दीजिये । होते होते सेठ साहब ५-१०-१०० एवं ग्शर्फी तक 
लाये लेकित नाई कुछके सिवाय श्रौर लेने पर राजो ही न होवे । इधर सेठजीका समय 
दूध पीनेका हुआ सो उन्होंने नाईसे कहा कि पहले हमारा दूध लाग्रो । वह सामने लोटा 
रखा है उसे उठा दो, फिर हम तुझे कुछ देंगे । नाई दूधका लोटा उठाकर लाया। दें 
कोयला पड़ा था । कोयलेको देख नाई बोला कि सेठ साहब दूधमें तो कुछ पड़ा है । झेठ 
साहब प्रसन्‍ततासे बोले, भाई कुछ पड़ा है, तो त्‌ निकाल ले क्योंकि तुझे कुछ देना है, तने 
ही कुछ बता दिया सो उसे तू ले ले। देखा कुछकी हठमें मिला कोयला । यह ह॒ठ बुरी 
चीज है। 

ठृष्णाका फल वेश ही है--हठ श्रादि यह सब मायाके कारण हैं, तृष्णाका 
परिणाम है। तृष्णामें यह जीव उत्तना व्याप्त है कि इसे अपनी सुध नहीं है। तृष्णा दुःख 
का घर है । एक सेठजीके पास एक बढ़ई रहता था । वह प्रति दिन दो रुपया कमाता और 
बढ़ियासे बढ़िया भोजन करता, अच्छे कपड़े पहिनता था। किन्तु सेठजीके यहाँ पर साथा- 
रण भोजन बनता था। यह देख सेठानीजी ने सेठजी से कहा कि आपके पास इतनी 
सस्पत्ति है, फिर भी झाप ये निम्त श्रेणीका भोजन करते हो । आप देखो आपके पास यह 
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बढ़ई रहता है जो कि प्रति,दिन दो रपया पैदा बर्ता है किन्त भोजन कितना श्रच्छा खाता 
है । तब सेठजी ने कहा कि तुम इरा बातकों नहीं जानती हो | अ्रभी यह भिन्‍्तानवेके चबकर 
में नहीं पड़ा है श्रीर जिस दिन उसके चबकरमें पड़ जायगा उसी दिनसे यह सारी वातें, 
ऐसा आराम भूल जायेगा | सेठानीने कहा तो श्राप ६६ के चक्‍्करमें डाल दो, जिससे मेरा 
दु:ख तो कमसे कम दूर हो ही जावे | रातको सेठजी ने ६६ रुपये एक थैलीमें भरकर उस 
बढ़ईके श्राँगनमें पक दिये झ्रावि। (ये कथा पीछे हो चुकी है)। रुपये पाकर वह बहुत 
प्रसन्‍्त हुआ श्ौर फिर किस तरहसे ६६ वें के चक्‍करमें पड़ गया । वह झतपति व हजार 
पति वननेके फिकरमें हो गया | जब उराके यहां भी साधारण भोजन होने लगा तब सेठादी 
से सेठजी वोले कि शव देखलो वह €€ वें के चक्‍करमें श्रा गया है । कहनेका मतलब यह 
है कि जीव तृष्णासे दुःख पाता है। सुखवी कमी नहीं है विल्तु कमी है श्रात्माकी और 
प्रवृत्तिकी, लगनकी । उस ओर लगन ही नहीं है | पाँच इन्द्रियोंक विपयमें फंसकर यह जीव 
भले बुरेका विवेक नहीं रखता है श्रोर उन्हींमें रुघ्च समभता है । 
विपयधृत्तिके लिए ही कोई किसीको चाहता है--एक राजा था, वह त्रिपयोंमें बहुत 
आसक्त था। रानीको छोड़ कर वह रहना ही नहीं चाहता था | दिन रात रादोके साथ ही 
रहता था। उसे अपने राज्यका भी कोई ध्यान नहीं था । इस अवस्थाको देख करके मंत्रियों 
ने राजासे निवेदन किया कि महाराज श्राप राजकाजकी श्रोर दृष्टि ही नहीं रखते हैं इस 
तरंह कैसे काम चलेगा ? या तो ञ्राप रानीजी को ले करके जंगलमें चले जावें अथवा दो 
चार घण्टे राज-काज देखें । राजाको पहली बात ठीक जंची और वह रानीको लेकर श्रपना 
राज छोड़कर चल दिया, चलते चलते एक शहरके नजदीक पहुँचा | राजा रानीको उस गांव 
के बाहर छोड़ करके खुद श्रन्दर गया कि दुछ खानेका सामान ले आवें | इधर जहां पर 
रानी बैठी थी वहीं पासमें एक गांव वाला अ्रपता चरस चला रहा था। वह कुबड़ा था 
किन्तु उसका गला इतना सुन्दर था कि उसकी आवाजको सुन करके रानी उसपर मोहित 
हो गई और उसके पास जा करके अपनेको दारी बनानेकी प्रार्थशा की । किसान बोला कि 
श्राप इतने बड़े राजाकी रानी हैं, कहीं राजा इस बातको सुन पावेंगे तो मुझे जिंदा ही 
जमीनमें गाड देंगे | तब रानी बोली कि तम इसकी चिन्ता मत करो, इसका प्रबन्ध मैं सब 
कर लगी । राजा जब खाद्य सामग्री ले करके लौटा तो रानीको उदास पाया। रानीसे 
कारण पूछा, तब रानीने कहा कि आराज आपकी वर्षग्राँठ है, यदि श्राप अपने शहरमें होते 
तो आज मैं श्रापकी वर्षर्गांठ कितने आनन्दसे मनाती ? राजाने कहा कि तुम्हें चिंतित होने 
की कोई बात नहीं है । तुम्हारे पीछे मैंने अपना राज्य छोड़ा और इधर उधर फिर रहा हूं, 
फिर भी यदि तम अप्रसन्त रही तो मुझे बहुत दु.ख होगा | तृम जेसा कहोगी मैं वैसा करने 
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को तैयार हूं । कहो क्या चाहतो हो ? तब रानीने कहा कि रवामित्‌ ! आप फूल मंगाश्रो, 
उन फूलोंकी मैं मालायें बता करके ग्रापको उनसे सजाऊंगी तब मेरा हृदय प्रसन्‍्त होगा । 
राजाते फूल मंगाये और रानीने सालायें बना करके राजासे ऊपर पर्वतपर चलनेको कहा 
क्योंकि ऊपरसे यह हृश्य अ्रच्छा लगेगा । पर्वतके नीचे नदी बहती थी | रानी राजाकों लेजा 
कर ऊपर पर्वत पर गई और मालाग्रोंसे राजाके सारे अवयव शरीरके बांध दिये श्र जब 
सब जगहोंमें माला पहना दी तब राजाको जोरका धक्का दिया, जिससे राजा नदीमें गिरा 
झ्जौर उसकी धारमें बह निकला | बहते-बहते राजा एक देशके किनारे जा लगा । उस देश 
का महाराजा मर चुका था। उसी दिन मंत्रियोंने यह सलाह करके एक हाथी छोड़ा था कि 
हाथी जिसे अपनी पीठ पर बिठाकर लावेगा वही यहाँका राजा होगा । हाथी इन्हीं महाराज 
को श्रपनी पीठ पर बिठला कर ले गया । पुण्यके प्रतापसे लौकिक सब कुछ ठीक होता है । 
राजा साहब इधर राज-काजको ले करके आननन्‍्दपूर्वक रहने लगे। अब जरा-सा रानी जी 
का हाल भी सुनिये । रानी कुबड़ेकी लेकर एक डलियामें रख करके गली गली नाचने 
लगी । उस कुबड़ेसे चलते तो बनता नहीं था । सो रावी उसे अपने सिरपर रखकर यह 
कहा करती थी कि मैं पत्तिब्रता नारी हूँ इसलिये अपने पतिको अपने सिरपर रखे फिरती 
हूँ | इस तरहसे वह ऐसा प्रचार करते करते नाचते गाते उसी शहरमें जा पहुँची । ,राजाके 
पास भी यह खबर पहुँची कि भहाराज एक पतिब्नता नारी आई है। वह अपने पति को 
भ्रपने सिर पर ही रखे फिरती है । राजाने उसे बुलवाया । रानीको देख करके राजा तुरन्त 
पहिचान गया और वराग्यको प्राप्त हुआ। इस तरहसे झ्ास्त्रोंमें विषयासक्तियोंकी श्रनेक 
कथायें मिलती हैं, फिर भी यह जीव उनको सुनकर उनसे नहीं छूटता है, उन्हींमें फंसा हुआ 
है । क्रोध, मान, माया, लोभकी अनन्त कथायें यह जीव अ्रनादि कालसे सुनता आ रहा है 
किन्तु इन कथाग्रोंसे श्रात्माका कल्याण नहीं हो सकता है। आत्माका कल्याण तो सम्य- 
गशेनसे ही होगा। स्वानुभव प्राप्त होनेपर सम्यग्दशन होता है । इसलिये स्वानुभवको प्राप्त 
करनेकी चेष्टा करता चाहिये । स्वानुभवके प्राप्त होनेपर ही झ्रापका कल्याण होगा । 

जहां बसे उसीका राग--सब जीवलोकमें पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंकी कहानी, बात- 
चीत सुनी वे ही अ्रनुभवमें श्राई । कोई कहता है कि पाँचों इन्द्रियोंके विषयोंकी कथा ही क्‍यों 
अनुभवमें श्राई ? क्योंकि उसे आत्माका अनुभव नहीं था। आत्माका ज्ञान इस जीवने प्राप्त 
नहीं कर पाया, इन्द्रिय सुखसे ही यह सुख मानता रहा, इन्द्रियोंके अंदर ही वह अपने सुख 
को सीमित किये रहा । कोई जीव स्पर्शत इन्द्रियके विभवमें सुखी है, तो कोई रसना इन्द्रिय 
के विषयमें सुखी है । भ्रच्छे भोजन मिलना, स्वादिष्ट फलादि खा लेना ही वह सुख मानता 
है, किन्तु वह वास्तवमें सुख नहीं, मात्र सुखाभास है। यदि भोज्य पदार्थों ही सुख है, तो 
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जब उसका पेट भर जाता है तब खाना व्यों बन्द्र कर देता है ? उसे हमेणा खाते रहता 
चाहिये । पेट भर जानेपर भी १-२ लड्डू, जबरन उसके पेठमें डाले जावें क्योंकि लड़ ओ्रोसे 
तो सुख मिलता है । किन्तु पेटके पूर्ण होनेपर यदि उससे कहा जाय कि एक लड्ड खानेपर 
तुम्हें ५०) दिये जावेंगे तो शायद वह दो एक लड्डू खा जावे, लेकिन उसके पश्चात्‌ उससे - 
कहा कि १ लड्डू और खालो हम तुम्हें २०० रुपया देगे तो वह सानेको तैयार नहीं होता 
है। देख लो भैया ! श्रव भोगमें दुःख होने लगा ।- इसका नाम रुख नहीं है । सुख तो 
वह है जिसके पानेपर कभी इच्छा ही न हो अ्रथवा यों कहो कि जिस सुखका अन्त न हो 
वही सुख है । किन्तु संसारी जीव पंचन्द्रियोंके विपयमें हो सुख मानता है | सभी प्राणियों 
की, सभी जीवोंकी यही दशा है | इसका ही यह परिणाम है कि आात्मज्ञानकी ओर न यत्त 
है और न दृष्टि है। तभी तो देखो भैया ! तत्त्वचर्चामें, धर्मोपदेशोंमें, शास्त्र श्रवरामें मनुप्यों 
को नींद आने लगती है | वहांपर मनुप्योंका मन नहीं लगता है। धर्मस्थानोंमें जनसंख्या 
बहुत कम होती है। धामिक पुस्तकोके पढ़नेमें मन बहुत कम लगता है, किन्तु उपन्यास 
श्रादिकी जो गन्दी पुस्तकें है उनके पढ़नेमें मत बहुत ज्यादा लगता है । मनुष्य कहीं सफरको 
जाता है तो वह टाइमको व्यत्तीत करनेके लिए एक उपन्यास खरीद लेता है और उसके 
पढ़नेमें ही आनन्द तथा समयको खर्च करता है । जीवको जो रचता है वह उसीको पानेकी 
चेष्टा करता है, उसीमें पश्रपना तन मन धन खच करता है और उसीमें वह अपने को 
लगाता है । 
धमकी ओर नेसर्गिक रुचि--पहलेमें व्यक्तियोंगी रुचि धर्मवी शोर अ्रधिक रहती 
थी । वे लोग न्यायप्रिय भी होते थे । जिसके यहां जितना खच होता था उसको उसकी 
प्राप्ति होनेपर दुकान बन्द करके मन्दिरजी में आवर बेठकर शास्त्र स्वाध्याय तत्त्वचर्चामें 
ही शभ्रपना समय व्यतीत करते थे । किन्तु श्राजकल देखा जाता है कि--लोग फालतमें दुकान 
पर ही बैठे रहेंगे । ताश शतरंज आदिसें अपना समय नष्ट करते रहते है, आत्मोत्थानकी 
ओर ध्यान नहीं देते हैं। वे पंचेन्द्रियोंके विषयोंको भोगते हैं, उनमें ही सुख मानते हैं ओर 
दूसरे मनुष्योंको उपदेद्य देते हैं तथा उन विषयोंको भोगनेकी ओर अग्रसर करते हैं, उस ओर 
उन्हें प्रेरित करते हैं, उत्के आ्राचार्य बनते है । ;ल्‍ 
श्रेष्ठ मम पाकर इसे विषयोंमें मत लगाचो--इस जोदने इतना उत्दृष्ट मन पाया कि 
अन्य किसी गतिवालोंकों प्राप्त नही है, फिर भी यह जीव उस मनकों पा करके उसका 
संदुपयोग नहीं करता है, उसे व्यर्थमें नष्ट केरता है, पंचेन्द्रियोंक विषयोंमें रत रहता है-। 
हांथी स्पर्शन इच्द्रिकके विषयकी लोलुपतामें भ्राकरके गड्ढेमें गिर पड़ता है। मछज़ी रसना 
इन्द्रियकी लोलुपतामें फंस करके अपने प्राण खो देती है । भौंरा प्राण इन्द्रिय की लोलुपता 
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में फ़ंस करके कमलमें बन्द हो जातौ है. और. अपने प्राण त्याग देता है किस्तु मनुष्य पांचों 
.  “इन्द्रियोंके विषयोंमें हमेशा ही रत रहता है । किंसी कविने कहा है कि-- 
। आंहार-निद्रा-भय मैथुन च, सांमान्यमेतत्‌ पशुभिनेराणाँं। । 5 हो 
रा धर्मों हि तेषामंधिको विशेषों, धर्मण हीनः पशु्ि: संमान:।.. 
 - . कऋविके कहनेका आशय है कि, श्राहदर (भोजन), सोनां, भय और मेथुन--हन॑ चार 
- बातोंमें पशु और मनुष्य बराबर हैं-- किन्तु मनुष्यमें यदि अधिकता है तो धर्मकी है जिसके 
. कारण बह श्रेष्ठ है, धर्मसे रहित पशुके समान है । यहाँ पर कविने मनुष्योंक्री श्रोरसे पक्षपात 
किया है.। वर्योंकि कवि भी तो मनुष्य ही है। या यों कहो कि मनुष्यसे डरकर कविने उन्हें 
-पशुओंकी समानताकी श्रेणीमें ले लिया है। किन्तु वह मनुष्य जो धर्मसे रहित है, धर्मसे 
हीन है, पशुप्रोंसे भी नीच है। .. है 
. धमहीन मसुष्यसे तो पशु ही श्रेष्ठ है-- श्राप देखलों पशु पक्षी जब पेंटभर भोज॑न 
कर लेते - हैं, उनका पेट, भर जाता है.तो ये रात्रिको नहीं खाते हैं | खेर, पशु तो खा भी लेते. 
हैं किन्तु पक्षी, तो. एक भो ऐसा नहीं है कि.जो रातकी ख.ता हो । किन्तु मनुष्य भोजन कर 
चुकनेपर भी यदि कोई बढ़िया चाटवाला निकल पड़तां है तो एक दो आने की चाट खां 
लेता है । तो यहां पर भी पशु मनुष्यसे श्रेष्ठ रहां। निद्वामें देख लीजिये । पशुश्रोंकी नींद 
: प्रसिद्ध है, जरा सा आहट होनेपर वे तुरन्त जग जाते हैं उनका नियमित समय रहता है, वे 
. अपने ठीक समयपर जग जाते हैं । उन्हें जगानेके लिए कोई व्यक्ति नियुक्त नहीं रहता है 
- और न होती है उनके लिए अलार्मवाच । मनुष्योंको घड़ी चाहिए, घड़ीकी घन्टी कोनपर बज 
रही है फिर भी नींद नहीं खुलती है। इस तरहसे निद्रामें भी मनुष्य पशुसे कम है। भ्रब 
- भयमें देखिये मनुष्य २४ घंटे. भयभीत रहता है किन्तु पशु तो तब भग्रभीत होता है जब॑ 
. उसके ऊपर कोई लाठी डंडा उठाकर मारने आ जाता है तो भय जीतने में भी मनुष्य ' 
. पशुसे कम है । चौथी बात है मैथुत, सो मैथुनमें देखिये कि मनुष्यने रिकार्ड तोड़े दिया है । 
... मनुष्य प्रायः दिनरात उसीमें लगे रहते हैं। किन्तु पशुश्नोंका सालभरमें १ महीना या कोई 
भी. संसय निश्चित रहता है | वे श्रपत्ते उसी समयमें भोग मैथुन सेवन करते हैं| तो इस तरह 
से हम देखते हैं कि पशु इनमें भी इनसे कहीं ठीक हैं ॥ 

:  - विषयोंकरी सीख बिना सिखाये ही मोहीके बनी हे---यहांपर श्राचार्य पुज्य कु दकु'द॑: 
प्रश्चु कह रहे हैं कि इस जीवको विषयभोगोंवी कथा याद है। इनका उपदेश किसीने नंहीं। 
' दिया। चोरी करनेकी शिक्षा कहीं नहीं दी जांती है, चोरी करना किसी को भी नहों' 
.  समभाया जाता है | विषयभोग करनेवी .किसीफ़ों शिक्षा नहीं दी जाती है, किन्तु ये काम 

: प्राणी स्वयं हो-करने लगते हैँ । इनका ज्ञान जीवको रवयं हो जाता है, स्वयं इन बांतोंको 
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करता है। छल कपटकी वातमिं यह श्रपनी कीति समझता है। जैसे कोई व्यक्ति छलपुर्वेक 
बिना टिकट रेलमें बैठकर टिकटचैकरवी श्रांखोंसे बच. मिकलता है, तब वह अपनी प्रशंसा 
करता है कि मैंने फलानेकों कैसा उल्लू बनाया श्रादि । कहनेका मतलब इतना है कि इन 
कामोंको यह जीव स्वतः करता है श्रौर दूसरों को उपदेश देता है, प्रेरणा करता है, दूसरों 
का गुरु बनता है। 

निन स्वभावका एकत्व समझता श्रेय है--इन पांच इन्द्रियोंके विषय की कथा अनेक 
वार सुननेसें श्राई किन्तु इस जीवने अपने एकत्वक्री भावनारूप श्रात्मकथाको नहीं सुना, 
नहीं देखा । इस दुलंभ मनुष्य भवकों पा करके रवभाव भान बिना यदि व्यथमें नष्ट कर 
दिप्रा तो अनन्त काल तक इसी संसारमें भटकना पड़ेगा | जैसे कोई व्यक्ति अन्धा है श्रौर 
उसके सिरमें खाज है | वह व्यक्ति किसी नगरमें घुसना चाहता है ऐसा नगर जिसके चारों 
शोर परकोटा खिंचा हुआ्ना है । वह व्यक्ति १रकोटेको पकड़ कर चलता है श्रौर चलते चलते 
जब नगरमें घुसनेका दर्वाजा आता है उसी समय उसके सिरमें खुजली पैदा होती है श्ौर 
वह दोनों हाथोंसे खाजको खुजाने लगता है। और वह दवजिको छोड़ करके आगे बढ़ 
जाता है। वह बाहर ही बाहर चक्कर लगाता रहता है, नगरके अन्दर नहीं घुस पाता । 
सो इसी तरह यह जीव अपने विषयरूपी खाजकों खुजाता रहा औरं इसी संसारमें भटकता 
रहा है । इसका कारण है कि यह भ्रपनी प्रात्माको नहीं पहचान पाया -आत्माके एकत्व 
तक नहीं पहुँचा | मैं श्रुव हूं, चेतनन्‍्यमय हुं, अ्रहेतुक हूं, सहजसिद्ध हूं श्रादि तात्वबिक बातों 
पर इसका ध्यान नहीं गया, इनको व.था इसने नहीं सुनी, अपने स्वभावको नहीं जाना । 
जहां स्वभावकी बात आई वहीं पर भटक गया । शास्त्रमें जहां यह वन श्रात्ता है कि & 
पूवें ११ अ्द्धके पाठी, झुनि समता भावोंको धारण किए होने पर भी उनके मिथ्यात्वका 
उदय है, वे मिथ्यात्वी हैं । इसका कारण है कि वह वर्तमान पर्यायमें श्रटककर रह जाता है। 

भ्रम ही बड़ी विपदा है--भ्रम होने पर यह जीव सच्ची बातको भी स्वीकार नहीं 
करता है। सच्ची बात को भी उल्टी असत्य मानता है। एक गांवमें एक बढ़ई रहता था । 
उसका मक्तान गाँवके कोने पर ही था, सो जितने भी रास्तागीर वहांसे निकलते थे, सो वे 
उससे रास्ता पूछें कि फलाने गांवका कौनसा रास्ता है तो वह हमेज्ञा उल्टा रास्ता बतात्ता 
था | जैसे कि है प्रबमें पदिचमकरी श्र बताता था एवं उस श्रादमीक्रों समझा देता था कि 
इस गांवके लोग बहुत मजाकिया हैं इसलिये वे तुम्हें उल्टा रास्ता बतलावेंगे सो तुम किसीका 
विश्वास मत करता । वह व्यक्ति श्रागे बढ़ता । तब कुछ व्यक्ति, ग्राम वाले उससे पूछते कि 


भाई कहां जा रहे हो ? वह बताता कि अ्रमुक गांवमें | तब वे कहते कि भैया रास्ता ये - 


नहीं है इसका रास्ता तो पूरबमें है और तुम “ौदिविमकी ओर जा रहे हो, किन्तु वह किसी 


कर 


समययसार प्रवचन प्रथम पुस्तक है १७३ 


वी बात नहीं मानता है और थ्ागे बढ़ता जाता है। जब किसी दूसरे गांवमें पहुँचता है' तब 
उसे श्रपनी गलती याद होती है। इसी तरह इस जीवको पम्रम है--इसलिए उसे सही मार्गे 
भी उत्ठा प्रतीत होता है। क्रोधके फल क्‍या मिलेंगे या मिलते हैं ? देखो भ्रधिक क्रोध 
हुआ तो किसीको बुरा भला कह दिया तब मार पिटती है आदि अनेक दुर्देशाय होती हैं, 
फिर भी उसका क्रोध नहीं छुटता है इसका कारण है कि उसने क्रोधमें ही हित समझ रखा 
है, ऐसे ही मान मायाके हाल हैं। मायाचारीका कहीं आदर नहीं होता है, मायाचारी कहता 
है कुछ, ब-रता है कुछ और मनमें कुछ और ही रहती है। हमेशा उसे श्रपनी बात खुल न 
जावे इसका भय बना रहता है । | | 

माया एक शल्य है वह छुपाये भी नहीं छुपता--एक राजा था, एक दिन 
वगीचेमें घुमने गया । वहां एक सेव पेड़से टूट करके नीचे गोबरमें पड़ा था । राजाकों वह 
सेब बहत ही पसन्द आया, सो राजाने उसे उठा करके गोवर पोंछ करके चारों श्रोर देखा 
कि कोई सुझे देख तो नहीं रहा है और उस सेबको खा लिया । वापिस जब महलोंमें आये 
दरबार लगा । बड़े-बड़े सेठ धनी व्यक्ति इक्ट्र हुये, नाचगाने शुरू हो गये | नतंकीने कई 
गाने गा चुकनेके बाद यह गाना गया । “कह दू गी ललनकी बत्तियां” | इसको सुनकर राजा 
को शंका हुई कि सेव खाते समय इसने मुझे देख लिया है सो कहती है कि में तो कह 
दूृगी। कहीं यह कह न देवे ऐसा विचार करके .राजाने अपना अमूल्य एक श्राभूषण उसे, 
दे दिया । नतंकीने फिर वही गाया राजाने दुबारा एक श्राभूषण दे दिया । नतेकीने अन्नकी: 
बार अन्य गाना गाया किन्तु उसका कोई इनाम नहीं मिला। न्तंकीने उससे बढ़ियासे 
बढ़िया कई गाने गाये किन्तु एकपर भी राजाने इनाम नहीं दिया । तब ऐसा सोच करके 
कि महाराजको वहों गाना पसंद आया है सो उसने फिर वही गाना गाया कि “कह दगीः 
ललनकी बतियां” । राजाने फिर उसे एक आभूषण उतार कर दे दिया | इस तरहसे नर्तकी 
ने राजाके सारे आभूषण ले लिये । जब राजाके पास आभूषण नहीं बचे और नतेकोने फिर 
वही गाना गाया तब राजा क्रोधित होकर बोला कि जा कह देना, क्‍या कहेेगी ? यही ना 
कि गोबरका सेव खाया था। कहनेका श्रर्थ है कि कषाय मायाचार छुपाये छुपता नहीं है, 
माया खुल जानेपर फिर इज्जत नहीं रहती | छुप भी जावे तो कया हित है, अ्रहित॑ ही है ? 
खोटे भावोंसे आरात्माका हित नहीं है। कषायरहित अरवस्थामें ही सुख है, आत्माका हित है | 
इस जीवके पास अनंत वेभव है अनंत ज्ञान वक्ति है, किन्तु उसका ज्ञान नहीं है सो यह 
जीव दूसरोंसे आत्माका हित पूछता फिरतः है । 

क्षणिकर्म भर पका केसे पता पड़े--यह जीव पर्यायमें आत्माकी खोज करता है और 
सुख चाहता है किन्तु वह केसे मिले ? जीववी यह सबसे बड़ी मूर्खता है कि अपने अन्दर 


श्छ्छ 


अ्रंनंत.: सुख श्रनंत ज्ञान विद्यमाव रहनेपरः भी उसे. प्राप्त नहीं कर पाता, है-।: जैसे : कहते हैं. 
कि “मुझे सुन सुन आवे. हाँसी । पानीमें मीन-प्यासी .॥|” पानीमें-रहते हुये-भी : मछली. प्यासी: 


अपने आत्म॑स्वभार्वको पहिचानो तभी अनंत आनंदकी - प्राप्ति . होगी । 


अही | 'भगवानःसंवरूपं यह संमस्त जीव. लोक संसार ;-चक्रकी: कीली रूप जो :अध्य-: 
वसान भाव: है; उसमें ग्रधिंरोपित है । “इसी कारण अनवंरत-परिवतेत्तकर , है; जिससे बुद्धि 


४... | समयसार प्रवचन-प्रथम पस्तक 


अ्रव्यवस्थित है | यह मर्नमांना जोः चाहे चाह कंरता-फिरता. है.। सारे ही विश्वपर; एक छत्र 


राज्य करना चाहता है, कदाचित्‌: इसे असंभव भी संभव हो जाय तो भी .सन्‍्तोष- नहीं हो 


सकता क्‍योंकि मोहपिशाचसे ग्रस्त है । यह मोहग्रस्त प्राणी स्वभावसे-च्युत...होकर - बाह्य: 


परददार्थोकी ओर उठ उठकर पज्चेन्द्रियके विषयोंकी :सग्रहीत:करता; अंगीकार करता:है। वहां 
भी किसी विषयमें सन्‍्तोष नहीं सोःफिर फिरकर उन्हीं विविध -विषम /विषयोंमें फंसा रहता 
है । हाय ! इस जीवको विंषम विषयोंकी कथा, श्रापत्स्वरूप भोगोंकी :कथा-तो _ अनुन्त, बार 
श्रृंत हुई, अनन्त बार परिचित हुई, अनन्त बार अनुभूत हुई । तभी: तो इंसीमें अप॑नेको रंमाये 
रहँता भ्रौर कुछ भाषण योग्यता पाई तो दूसरोंको भी काम :भोगःसम्बन्धी बातोंमें:लगानेको 
ग्राचाय-सा बने जाता है;। किन्तु मोहावृत प्रभो ! तेरी: प्रश्ुता तुभमें अ्रनवरतः अ्रन्तः अका- 
हमोन है, अपनी स्वभाव प्रश्ुंतापर दृष्टि न. देंकर विभावोंको-ही अत्मसवंम्व: मान: लिया: है।। 
इंससे अखण्डः चितृपिण्ड निजःतत्त्वकी-बात तेरे सुननेमें भी नहीं भ्राई, तब परिंचयमें. नहीं 
श्राई, अनुभवको फिर अवकाश कहां ? हे प्रभो [निज एकत्व हीःतो स्वभावमें:देखना : है । 
इंतेना काम' तो कर ॥ . («7 

पर्यायमें आत्मबुद्धि ही बल्ेशका मूल :है+-जी बोके पर्यायमें: झत्मबुद्धि है:।:यह जीव 
ग्रनादिकालसे देहको ही आत्मां मानता आ: रहा:'है; इसलियेवह आत्माको नहीं पहचान पाता 


है, आत्माकी पहिचानके बिना यह जीचब चारों गतियोंपें:भ्रमण करता आ रहा है;।बिचा . 


ग्रात्मज्ञानके यह:-अ्रमश नहीं छूट सकता :है, इसलिये- सबसें: पहले प्रावश्यकता है श्रात्माको 
पहिचाननेकी । आत्माकी .पहिचान भेदविज्ञानसे होतीः है ।-यह भेदविजान दो में होता है। 

- जैसे . गेहुँकों बीनते समय दो शोर. दृष्टि -रहतीःहै गेहूंःझर श्रगेहूं । गेहुंकी : ग्रहण 
करना और अगेहुँको छोड़ना उसी तरहसें:आ्ात्मा श्रौर-अंतात्मा-येः दो चीजें हैं | सो इतमेंसे 
आत्माकों : ग्रहण करना, आत्माको . जानता ओर: अनात्माको त्यागज़ा ।. यथार्थ - -भेदविज्ञात 


स्वंभावमें तथा अस्वभावमें-होता है। आ्रात्माका -स्वर्भाव' कैसा: है ? आत्मा, प्रूव है,:: चेतन _ 


है, अहेतुक है, सहज सिद्ध हैं। विभाव विपरीत-भाव: वाले।हैं स्वभाव श्रौर: विभाव 


केबल _ संक्षणका भेदज्ञान किस नयमें होगा ? व्यवहारतयसे वर्योंकि दोः वस्तें प्रोंका ज्ञान 


व्यवहारनयसे होता है. झौर एक वस्तुका ज्ञांन होता है निरंचयंनयसे । स्वभाव और “विभाव 


* समयसारुप्रवंचत प्रथूम-पुस्तक... 5 2 के 8 3० अिन 
. काःज्ञान: कब-होता है जबकि उसके अनन्तानुबन्धी कषाय कम होवे । भ्रतस्‍्तानुवस्धी कषायके 
. कम होनेपर आ्रात्माको स्वभाव और-:विभावेका ज्ञात होता-है । हाँ यह बात अ्रवश्य है. कि. 
* आंत्माके - एकत्वको. प्राप्त करना. - बहुत- कठिन है-दुर्लभ है।. किन्तु खाने पीनेकी. बातें. बहुत 
 जह॑ंदी प्राप्त कर लेता है--भ्राप देखो जो वस्त कठिन, है--अथवा कठिनतासे प्राप्त होती है 
उस, वस्तसे हमेशा प्रेम, रहता. है, उंसे हमेशा पास रखनेंकी कोशिश करता है किन्तु. मोही 
 उल्ठा ही काम करता. है-। । 
अपनी -ही- बात सरल होती है--गझ्राजकल. लोग कहते हैं. कि. सरल उपदेश होना 
चाहिए; सरल अन्य हों क्योंकि कठिन -उपदेश एवं.कठित-ग्रस्थ हमारी समभमें नहीं श्राते. हैं । 
: सरल उपदेश सरल. ग्रन्थ पुस्तकें. हम लोगोंकी :समभमें- श्रा जाती हैं | देखो, तो मोहका 
. प्रताप--जो वस्तु निज:है अभी भी है, सदा है. उसकी बात तो कठिन मालूम होती है और 
जो अपनेसे भिन्‍न है.उसकी-बात-सरल मालूम होती-है। अधिक्से अधिक सरल श्रात्माको 
. सिज-शआ्ात्मा ही. है.।. सेदबिज्ञान- श्वभाव. हृष्टि व.स्वश्लावाश्रय, सरल है. क्योंकि. यह सब 
. - स्वाधीन है। विषयोंके प्रसद्ध कठिन हैं. क्योंकि वे सब पर हैं । मोहियोंकी सरल पुस्तकें तो 
भैया |. स्टेशनों. पर बिकने-वाले. उपन्यास आदि हैं| संसारके विषय सुलभ: हैं.। किन्तु 
 आत्माका:ज्ञान कठिन है दुर्लभ है ।. यदि बह ओात्मज्ञान एक बार इस जीवने प्राप्त कर 
: लिया तो,इसका - कल्यारा हो ,जांवेगा,।- सो भैया ! अ्रगर तुम सुखी बनना चाहते हो तो 
अपनी आत्माको, पहिचानो । सांसारिक पदार्थों जितना सुख-है उतना ही दुःख है। जीवन 
भर ज़िस पुत्र, -स्त्री.घत श्रादिको अ्पंना. माता और उत्तमें सुखका अ्रनुभव किया, मरते समंय॑ 
 वे:ही: दुःखके:कारण हो जांते हैं ।. मरणकालमें . उन . पदार्थोमें मोह भ्रधिक बढ़ जाता है 
. मोहकी अ्धिकतासे मस्तमें नाना: तरहके, विकल्प. उठते..हैं श्रौर वे विकल्प ही ढु:खके- कारण 
श्रथवा विकल्‍प ही-दुःख-हो जाते हैं । बम्बईमें एक बड़ा भारी सेठ रहता था। स्त्रीसें 
' उसका-बहुत -प्रेम-था । हर-काम स्त्रीके साथ ही. किया करता.था | मन्दिर जांवे तो 
- स्त्रीकेःसाथ, भोजन करे तो स्त्रीके साथ । कहनेका श्रर्थ कि.बिना स्त्रीके रहना उसे पसन्द 
. ही नःथा:। अपनेमें इतना अधिक अनुराग, देखकर स्त्री: बोली कि आप, इतना अ्रधिक प्रेम 
' न-करें क्योंकि भ्रभी आप. इतना. प्रेम-करते, हो तो... जब मैं मर जाऊंगी तब आप पागल हो 
जायेंगे। कुछ दिनों-के बाद स्त्री :सर-गई और वह सेठ पागल हो गया ।. कहनेका तांत्पये 
६ प्रेममें जितना सुर है.उतता ही दुःख-है।. . .- : ः 
मोहियोंकी कल्पना धोकेसे खाली नहीं--सांसारिक. पदार्थों जितना सर्ख है उतनां 
_ ही: दुःख: है । खानेमें, यदि सुख. है तो .उत्तमोत्तम: पदार्थोकी हमेशा खाते रहो--पेटभर जाने 
पर खाते रहो, किन्तु देखा यह:जांता:है.कि थोड़ा-सां...खाने पर. (पेटके भर जानेपरं) . वही 


..... इसमें तो जहाँ आयु कर्म पूरा 
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भौजम अ्रप्रिय हो जाता है ओर भूख ल गनेप्र वही. प्रिय लंगेने लगता है। इस तरेहसे हम 
देखते हैं.कि संसारके किसी भी विषय भोगमें आनन्द नंहीं है । किन्तु जेब तक इस जीवकी: 


स्वभावका परििय नहीं है'तभी तक पंचइन्द्रियोंक विषयोंमें श्रान॑न्‍्द सुख मानता है। हें... ॥ 
जीव॑ अ्रनेके बार संम्राट, चक्रवर्ती, देव-इन्द्र हुआलआ--खूत् वन सम्पत्ति, वैभव प्रप्त किया: 


किन्तु वे वर्तमान कुछ भी कीम नहीं भरा रहे हैं। धन; सम्पत्ति, पुत्र, स्त्री ग्रादिक ये श्रापके .... 
नहीं हैं किन्तु आप इन्हें अपना मान रहे हो, मरणेसमय कोई भी श्रापका साथ नहीं देः ; 
संकतो--सब कुंछ यहीं पर रहेगा । आपकी वस्तु आपमें है । वहें आपसे बाहर-नहीं जा: -: 
संकंटी हैं और जो वंस्तु आपकी नहीं है वह आपमें आरा नहीं संब-ती है।' पदार्थ ते ई हज 
श्रौर न ग्रेनिष्ट । किन्तु हमने आ्रापने उन्हें जिसे जेसा मान लिया सो वह वैसा ही प्रतीती 
होता है | यदि पदाथ इष्ट और अनिष्ट हैं तो एक चीज जो आपको अच्छी लगती है वही .. 
जन्येकों खराब तथा अहिंतकर सिद्ध बयों होती है? भ्रापको नीमकी पत्ती कंदु प्रतीत होती. 
हैं. किन्तु ऊंटंको वही रूचिकर है। इस तरहसे पदार्थोर्में हम और थ्रापने जैसी बुद्धि बता... 
रंखी है, उसे उसी तरहका मान लियां है । यह संसार स्वप्नकी तरह है, अवेर हज जा ह 
भोगोंका संयोग अनित्य है--एक सा5 मार्गमें जा रहा था ।. रास्तमें एक सेठ. 
हबकी हवेली मिली । द्वारपर पहरेदार खड़ा था | साधुने पहरेदारसे पूछा कि यह घ्मे- 
शाला किसकी है ? पहरेदार बोला कि साधु जी धर्मशाला ञ्रागे मिलिगी, यह धर्मशाला नहीं: - 
हैं । साधु जी बोले-हम यह नहीं पूछते हैं, हम तो यह पूछते हैं कि धर्मशाला किसकी हैं ?: 
पहरेदारने फिर कहा कि साधुजी यह धर्मशाला नहीं है। साधुने फिर कहा कि हंम॑ तो” 
यह पूछते हैं कि धर्मशाला किसकी है ? इस तरहसे जब कुछ कोलाहंलेसा हुआ, तब सेठनें 
पहरेदारसे पूछा कि कया बात है ! पहरेदारने सारी बात बताई । सेठ जी ने साधु जी को 
ऊपर बुलंवाया और कहा कि साधुजी यह धर्मशाला नहीं है, यहें तो हवेली है | तंब साथ : 
जी ने कहा कि आ्रापकी यह हवेली किसने बनवाई थी ? सेठजी बोले कि हमारे परदादाने 
बनवाई थी । साधु बोले कि भ्रापके परदांदा इसमें कितने समंय तक रहे थे ? तेंब सेठजी 
ने कहा कि वे तो बनवाते ही मर गये थे फिर हमारें पिता जी ने इसे बनवांई | वें कितने .. 
हे ? १०-१२ बर्षकें करीब और आप कितने समयसे इसमें रहते हैं? २३० वर्ष 
से | तब साधु जी ने कहा कि धं्मशालामें आ्रांदमी कितने दिन ठहर सकता हैं? ७ दिन... 
तक । और. अगर आ्रागे रहना हो तो ? मंत्री, आदि की “आंज्ञासे कुछ ग्रवधि और बढ़ 
... सकती हैं| तब साई बोले कि यह धर्मशाला नहीं तो ओर क्या है ? दस बारह वर्षे रहकर 
और फ़िर इससे अलग हो जाते हैं । धर्वशालामें तो कुछ अवधि भी बढ़ जाती हैं, 
हुआ फिर ऐक मिनिट भी नहों रह संकता:है । न्‍ 
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द्रेपयोंके त्याग शिम्य श निति नहीं मिल रुकतो-संसारके सुखोंभें, जिनमें जीवों 
को प्रेम बढ़ा है, क्षणिक सखको सख मानता, उसे एक वार शअ्रच्छी तरहसे देखो--उसका 
भ्रच्छी तरहसे परिचय प्राप्त करो और देखो कि क्‍या ये वास्तविक सुख हैं ? इन्द्रिय विषय 
भोगोंमें सख नही है । पुण्यसे प्राप्त जो बस्तुयें हैं उनके शहएा करनेमें सुख नहीं है, किन्तु 
उनके त्याममें ही सख है । आप देखो--रामचन्द्र जी को पृण्यके प्रतापसे प्राप्त जो वस्तुय 
थीं उनसे कितना दुःख रहा--किन्तु उनको जब इन्होंने त्यागा तभी सुख और शभ्रानन्द 
मिला, आरन्दका ध्यान किया तभी अनन्त सखको पाया । पांडवोंको देखो । इस तरहके 
कितने ही उदाहहुण मिलते हैं । 

श्रात्मके कल्याणके लिए कषाय, भान, माया आ्रादिका त्याग करना गअत्यन्त आव- 
बयक है । किन्तु कषायत्याग सम्यक्त्व होनेपर ही संभव है। सम्यवेत्व भूतार्थनयसे तत्त्वस्व 
रूप जाननेसे संभव है। ऐसा अवगम भेदविज्ञानसे संभव है । भेदविज्ञान ज्वस्वलक्षशपरिचय 
से संभव है। स्वस्वलक्षरापरिचय वस्तुस्वरूपके श्रष्ययत मननसे संभव है। अतः स्याद्गाद- 
पद्धतिसे वस्तुस्वरूपकों जानो । प्रत्येक वस्तु स्वतन्न है, प्रत्येक वस्तु निज निज अनन्तशक्तियों 
में तन्मय है, प्रत्येक शक्तिका प्रतिसमय परिणमन होता ही रहता है। ऐसी व्यवस्था सभी 
पद्मार्थोकी है | इत्यादि वब्तुस्वरुपके श्रध्ययन, अभ्यास, प्रतीति होनेपर आाकुलताकी कारण- 
भूत दुबु द्वियोंकी अ्रभाव हो जाता है। हमेशा ऐसे विचार करो कि जो आत्माके श्रहित 
करने वाले रागद्वेष मोहादिक विभाव परिणाम है उनसे यह शआात्मा दूर रहे । जब ऐसे विचार 
्रात्मामें पैदा हो जादेगे तव झआत्मामें एक शब्नपूर्व श्रानन्‍्द पेदा होगा--वही आत्माका वैभव 
है, वड़प्पत है । बड़प्पन वही है जो हमेशा रहे । वह बड़प्पन आत्माके एकत्व प्राप्त होनेपर 
होता है । इस बड़प्पनके होने पर बपायें रह नहीं पाती है, अतः आत्माका एकत्व प्राप्त हो, 
ऐसे सत्प्रयत्त इस जीवको हमेशा करना चाहिए । 

गालीकी सुनकर अज्ञानी रोप क्यों करता--यह जीव अ्रनादिकालसे मोह, माया, 
कषाय, राग देपादिमें पसा है | इसने श्रनेक बार उनकी कायें सुनीं | किन्तु उन्हें इस तरह 
परिचयमें नहीं लाया, कि इसमें सही बात वया है ? अज्ञानवश यधथार्ष बातोंकों भ्रमके 
कारण असत्य मान बठा । दुनियामें कोई गालीका शब्द नहीं है। गालीका प्रचार ही नहीं 
हुआ है । किन्तु छोटे पुरुषोंसे बड़ी बात कही, उसने उसे गाली समझी | पैसे किसी गरीब 
आदमीसे आप कहो कि आ्राइये वुबेर जी, भ्राइये सेठ डी तो वह व्यक्ति आपके उन वचनों 
का क्या $थें घरेगा ? वह तो उन्हें श्रपनी .निदा ही समझेगा । इसी तरहसे छोटे आदमीसे 
बड़े वचन बहे । जिसमे जो योग्यता नहीं है उससे प्रशंसाके शब्द कहे, किन्तु उन पुरुषोने 
उन्हें गाली समभी | ज हा--मेंगा । नंगाका श्रर्थ है नम्तः श्र्थात्‌ जिसके पास कुछ भी 


न 
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नहीं है, रिष्परिग्रहीः साधु-(मुनि) विन्तु छोटे पुरुष-इसे गाली समभत्ते हैं । पुगा, पु गव:-- 
श्रष्ठोमे श्रेष्ठ, सिद्ध  भंगदान । लुच्चा--लुझच:--जी-केशोंका लोंच करे । गदंहा--गद-रोग, 
हंः-नेष्ट करने वाला (जो-रोगोंको नष्ट करे सो.गदहा,गधा) । पाजी-जों पापोंको जीते वह 
है पाजी । पागल-पापोंको गलाने वाला | जानवर-जान यानी ज्ञानी और उसमें जो श्रेष्ठ हो,' 
वह (विद्वान) । इंस तरहसे दुनियामें: गाली -नामका .कोई शब्द नहीं है किन्तु छोटे पुरुंषोंने 
अ्र्थवा जिसे अपना स्वयंकरां कुछ बोध नहीं ऐसे .पुरुषोंने उच्च शब्दोंको गाली समझी | यह ह 
जीव ॒पर्यायको ही सर्वस्व आत्मा मानता झा रहा है इसलिये यह संकंटोंको, दुंखोंको पा : 
रहा है। १ ४ 
एक वार भी अपनी बात जाननेमें तो/जुटो--श्रनंत वार, जगतके जीवोंने संब कुछ - 
सुना किन्तु उसपर तथ्यका: विचार नहीं किया ।. घन .प्राप्त किया, मनुष्य जन्म प्राप्ते 
किया; उत्तम कुल प्राप्त किया कित्तु इनका सदुपयोग नहीं किया । क्यों ? ज्ञानके प्रभावसे । 
ग्रब भी अ्रंवसर है, इस श्रवसरको हाथसे मत- जाने दो । .आत्मकल्याणके लिये ज्ञानाध्यास 
करो । एंक प्रौढ़शालाका निर्माण :करो और, उसमें, तरुण, वृद्ध सभी अध्ययन. करो । धोमिक 
पुस्तक विद्यार्थीकी-तरंह पढ़ो:१ : देखो एक: ही वर्षेमें. आप. लोगों का, कितनां परिवर्तन हो 
जावेगा ? “बिना ज्ञांनेकें श्रात्मकल्याण होना बहुत कठिन है.।. छहढालामें कहा है किं--कोटि 
ज॑न्म तप॑ तंपें ज्ञान बिन-कर्म-फरें जे ॥ ::ज्ञानीके छिन माहि त्रिगुप्तितें सहज टरें ते || यानि 
शैज्ञानी जीव करोडों वर्ष तकःतंप -करके जितने. कर्मोका. क्षय करता है ज्ञानी जीव उंतने 
ही कर्मोंका त्रिगुप्ति--मन! वचन !काय 'इनके -निरोधसे क्षय कर डालते हैं। सो भेया ! 
अगर अपंना हिंत चांहते हो तो 'खूब ज्ञानाभ्यास करो; २४ घन्टेमें २ घन्टे विद्यार्थी की तरह -. 
एकाग्रचित करके यह पुस्तक पढ़ो, इससे तुम्हें बहुत लाभ .होगा। बिना ज्ञानके श्रात्में- 
कल्याण होना कठिन हैः! इसलिये, ज्ञानोपाज़ेनमें .जुट,..जाम्नों तभी कल्याण होगा | विंषये- 
कषायोंवी आापदायें ग्रात्मज्ञानसे ही शान्‍्त होंगी । आात्मज्ञान वही है, जहाँ त्रूव, शुद्ध झ्रात्मा - 


का भान है पल ह 
वह शुद्ध आत्मा. कैसा है-इस. विषयमें, परम पूज्य श्री कुन्दकुन्दाचार्य भ्रभी ही... 


तें एंयत्तेविहत्त, दाएहहें ..अप्पणों सविहवेश ।. ... 
जंदिःदाएज्ज -पमारां, चुक्किज्ज'छल॑ रा. लेत्तव्व ॥५॥ . 
४ आत्मा अपने आपमें तो एकत्वमंय:है और समस्त; पर-अनत्माओंसे श्रत्यन्त विभक्त- 
है। ऐसे इस' एंकत्वविभेक्ते ग्रात्मांको मैं अपने वैभवके, साथ..दिखाऊंगा । यंदि दिखाऊं तो: 
प्रमाण करना, अन्यथा श्रर्थातु चुक जाऊं तो छल ग्रहरणा नहीं करता । श्रह्म ! देखो मित्रो | 


... समयसार-प्रवंचत प्रथम-पुस्तक-... १७६: 
श्री सूरिवंयेका: इत-बचनोंमें कितना प्रसाद फलक रहा है ? अ्रहंकारके विनाश कर देने वाले. 
आचार्य अपने मुखसे- कहें कि. मैं. अपने वैज्वके.साथ॑ भ्रात्मा दिखाऊंगा। इससे आप 'पहिचानः, 
' लीजिये कि जगतक़े:आत्मावोंप्र. कितनी उत्कृष्ट कृपा श्री कुन्दकुन्ददेवकी थी ? .लोगोंकोः 
विश्वांस उत्पन्त हो :सुननेका और सुनकर ,इस पंविन्न लक्ष्यका अनुभंव पावे, यह उत्तम रूप : 
में : सदभावताःआचाये, .महाराजकी थी जिससे प्रेरित होकर स्वयं अपने वैभवेकां संकेत कर" 
हैं। धन्य' है कृपालु हे श्रीकुन्दकुन्ददेव तुम्हारी कृपा को, जयवंत होहु। । 
हानका चिन्ह निरह््टरपना है--भैया | वीतरोग ऋषि सरल और ज्ञानी होते हैं । 
अद्भुत ज्ञान:होनेपर भी अ्रहकार तो उन्हें छू भी नहीं पाता | अ्ांगे श्रीमंत्कुन्दकुन्दाचाय 
कहते हैं कि मैं भ्रात्मतत्त्वको दिखाता हूं । किन्तु यदि दिखा हू" तब झ्राप स्वयं अपने. ज्ञानसे 
प्रमाण करना, मान. लेना । श्रीमत्कुन्दकुन्ददेव जो अध्यात्मयोगसे सुपरिचित हैं, जानते हैं कि 
कोई : किसी अन्यके.ज्ञानसे ,प्रमाण नहीं करता, प्रत्येक जीव अपने प्रमाण (ज्ञान) से. ही 
प्रमाण करता (जानता) है दूसरी बात निरहड्ूूारता को है । शतावोंपर सृंरीश्वरकी- अनु- 
पमं करुणा है:। सूरीश्वर श्रीकुन्दकुन्ददेव आगे कंहँते हैं कि यदि चूक जांऊ तो छल . ग्रहरा 
नहीं करना । 
महापुरुषोकी बातचीतमें भी मर्स--भैया ! क्‍या आप यह सोच सकते हैं कि. 
अ्रध्यात्मयोगसे परिचित श्री कुन्दकुन्ददेव भ्रध्यात्मप्रतिपादनमें चूक सब ते हैं ? नहीं, नहीं: ना:।. 
अ्रब॒ इसका यथार्थ श्र्थ समक्ृता होगा..। पदार्थका जो यथार्थ स्वरूप है उसका प्रतिपादन 
शब्दों द्वारा नहीं हो सकता ।..शब्द तो संकेत मात्र हैं, जो श्रेथंसे सुपेरिचित होगा वही संकेत्त 
का लाभ ले सकता है । एक.अ्रन्य बात यह भी है कि पदार्थका प्रतिपादन नयोंके द्वारा हो 
पाताःहै। तय. अनेक-हैं. और .नयोंके विषय अनेक हैं। कोन प्रतिपांदन किस नयसे है--इस 
बातका स्पष्ट बोध ही अशभ्यात्म. तक पहुंचानेमें समर्थ है | प्राथमिक श्रीता ' इस सुंबोधमें सफ- 
लंता ,कठिनतासे:पाते- हैं, भरत: उत्तको शब्द समभानेमें अ्रसमर्थ हैं, सों शब्द ही चूक सकते 
हैं | स्पष्ट भाव.:यह हुआ कि यदि. हब्द चूक जायें तो उंसपर “छल ग्रहण नहीं करना कि 
.. आत्मा: कोई: नहीं. है श्रथवा. यह .मात्र प्रलाप ही हैं श्रांदि प्रकोरसें दोष ग्रहण नहीं... करना 
दोषयुक्त: नहीं, बनना ;। ,श्री,अमृतत्ंद सूरीश्वर श्री कुन्दकुन्ददेवके मंमोसे सुपंरिचित थे; यद्यपि 
इसके: बीच: अच्तराल-करीब. ७--८. शत वर्षोका था। अमभृतचंद जी सूरि श्रीमत्कुन्दकुन्दद्रेवके 
. वेभवोंका-वरणन-करते 
. “आघचायश्री: को सव शास्त्रज्ञता--शरी पत्कुद्धकुन्दाचार्यंकाी पंहिला' वैभव था किवे 
. अनेक शास्त्रोंके: महाच:पारगामी. थे.। वही शास्त्र सतुशास्त्र कहलाते हैं जिंनमें स्यात्‌ ५८... .. 
मुद्रा-भलकती :; है; अड्धित है 4 समस्त. शब्द बहा, परमागम द्वादंश अंग वें १४ अंग, प्रकी- 
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णकोंगे है । इनमें आचार थ्रास्त्र, श्रावकाचार, समस्त मत, प्रनिप्रायोंका विवरण, प्रमेक 
भत्र शास्त्र, तन स्ास्ष, वेद्यक, ज्योतिष, भाषायें आदि सर्वविद्याचोंका इसमें समावेश है। 
जितना बेद प्रर्थात्‌ केवलज्ान जानता है. उतना समस्त शब्दत्रह्म भी बताता है। किन्तु 
श्रन्तर इतना है कि वेद साक्षात्‌ प्रत्यक्ष जानता है तो बब्दब्रह्म परोक्षरुपसे जावता है। 

जानना सबका ही होता है । जानश्षक्तिके प्राथयसे जाननेकी श्रन्तःपद्धतिमें श्रन्तर नहीं है। 
श्रीमत्वुन्दकुन्दाचधर्य जी ने समस्त शास्त्रोंका हृदय पा लिया था। श्रतः उनका वैभव समस्त 


शब्दब्रह्मकी उपासनामें प्रकट हुआ । श्रीकुन्दकुन्दाचार्यकी क्ृतियोंसे भी सुविदित है. कि वे 
संग्स्त ग्ास्त्रोंके कुशल विद्वान थे। उनके द्वारा रचित ग्रन्थ जिनमेंसे कुछ उपलब्ध, कुछ 
भोक्षपाहुड, 


नुपलब्ध हैं भ्रनेक ईँ--श्रीसमयसा र, प्रवचदसार, पण्चास्तिकाय, अरष्टपा 
शीलपाहुड शदि अनेक पाहुड, रबणशसार, नियमसार, छब्खडागमकी टीका, नीति प्रन्थ 
आदि अनेक विरचित है । अनेक श्ास्त्रोंक मथनसे जिनका वैभव प्रक्ट हुआ है उस वैभवके 
बलपर भी श्रीमत्कुन्दकुन्द महाराज एकत्वविभक्त -शुद्ध श्रात्मतत्त्वका वर्णान करेंगे । 

प्रवल युवत्यबलम्बन--इसके श्रतिरिक्‍त श्राचार्यद्रा बभव दुक्‍्त्यवलम्बन है । 
याचार्य युक्ति, प्रतिभासे आदर्शसम्पन्न थे | इनकी युक्तियाँ समस्त कुयुकतियोंकी खंडित 
करनेमें समर्थ हैं। महती, समीचोनच युवितयोंके भ्रवलम्बनसे श्री सूरीश्वरका श्रात्मवैभव जो 
प्रकट हुआ उस वेभवके द्वारा एकत्वविभक्‍त, शुद्ध आत्माका अनुपम करुणावश प्रदर्शन 
करेंगे । युक्तिका सम्बन्ध अविनाभावसे अधित है । अविनाभाव, व्याप्ति व तर्क इनका तात्पर्य 
एक है | जिसे सिद्ध करना है वह तो कहलाता है साध्य व जिस हेतुके द्वारा सिद्ध करना है 
वह कहलाता है साधन । साध्यके अ्रभावमें साधनका। न होना इस अहूट सम्बन्धकी अविना- 
भाव कहते हैं। जैसे श्रग्वि न हो तो धुवां नही हो सकता है, इस अविनाभाव सम्बन्धके 
कारण यह युक्‍क्ति श्रवाधित हो जाती है कि धुचां हो तो अग्निका होना अवश्य समझता । 
यह तो लौकिके वात हुई । आत्माके सम्बन्धमें देखें--ज्ञानस्वभावी कोई पदार्थ है क्योंकि ये 
जानकारियां हो रही हैं | ज्ञानस्वभावी पदार्थके बिना ज्ञान कैसे प्रकट हो सकता है ? ज्ञान- 
स्वभावी पदार्थ अज्ञानस्वभावी माने जड़तास्वभावी पदार्थेसि भिन्न है, क्योंकि दोनों श्रत्यन्त 
विरुद्ध-स्वभाव हैं । प्रत्येक पदार्थ भिन्‍न भिन्‍न हैं क्योंकि एक परिणमन एकके सिवाय प्रन्यत्र 
नहीं होता है। इस प्रकार तकंणावों द्वारा वस्तुकी व्यवस्था करना युक्तिके श्रवलम्बनसे होता है । 
समयसारमें अनेक विषयोंपर नाना अमोघ युक्तियाँ दी गईं हैं। जसे--केवल आत्मा 

कैसा है, आत्मायें मलितता कंसे होती है, आत्मा बंधनमें केसे पड़ जाता है, आात्माका 
दुःखोंसे छुटकारा कैसे होता है, श्रात्मा वस्तुंतः: करता कया है आदि ? ये सब विस्तृत आते 

हैं। इतको तो जिन जिन स्थलोंपर आचार्य महाराजने जो विवरण किया है वहां सुनना 
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चाहिए, पढ़ना चाहिए । आचार्य श्री दुन्ंदकुन्द ऋषिका युवत्यवलम्बन बड़ा अ्वाधित था । 
इसी कारण लौकिक हृष्टिमें भी वे उस समयके महान्‌ एक ही आचार्य थे जिन्हें भारत ही 
नहीं किन्तु अनेक महादेश अ्रपना आदर्श मानते थे । आ्राध्यात्मिकता तो कूट कूट कर भरी 
-हुईं सी थी । यह समयसार तो परंम उपनिषद है। सरल और अकास्य युक्तियाँ अ्नादि 
परम्परागत शअज्ञानको हटा देनेमें समथे हैं । े ह 

गुरुवोंकी सविनय व सभक्ति सेवा -श्रीमत्कुन्दकुन्दाचायंको बहुत बहुत परमागमोंका 
श्रधिकारपूर्ण ज्ञानका व निस्तुष युक्तियोंका महाव्‌ अ्रदलम्बन था, इतनी हो बात नहीं है 
किन्तु उन्होंने गुरुवोंकी परमभक्तिके-प्रसादसे प्रसाद रूपमें पाया हुभ्ना शुद्ध श्रात्मतत्वका उप- 
देश भी अनुपम प्राप्त किया था। यह प्रसाद उन्हें पर गुरु श्री तीर्थंकर महाराज और श्रपर 
गुरु आचार्यादिककी परमभत्तिसे प्राप्त हुआ था । गुरु महाराज स्वयं निर्मलविज्ञानघनमें मग्न 
हुए थे श्रौर उनका अविरल प्रवाह भी चलता चलता आज सत्यस्वरूपका प्रदर्शन कर रहा 
है । प्रसाद उन्हें प्राप्त होता है जिनकी निष्कपट सेवा होती है। श्रीमत्कुन्दकुन्द झ्राचार्यने 
निर्मल ज्ञानघनमग्न गुरवोंदी निःस्वार्थ उपासना की, सेवा की, जिसके प्रसादमें झाचायेश्रीको 
छुद्ध आत्मतत्त्वका अनुशासन प्राप्त हुआ । इस परम धमंशासनके परमधर्मोदेशसे भी उनका 
श्रात्मा पूरा हो चुका था । इस शुद्ध आत्मतत्त्वके अनुशासनसे भी रचयिताका वेभव उन्नत 
था, जिस वैभवके बलसे निज एक्त्ण्में तन्मय और सर्व द्रव्य भ्रौर द्रव्यान्तरभावोंसे पृथक्‌ 
समयसारका उपदेश आचार्यश्रीजीने किया है । 

सर्वोच्च वैभव स्वानुभव-- इन वैभवोंसे अत्यधिक महत्त्वपूर्ण वभव आचाये श्रीका 
स्वानुभव. था । बहुत शास्त्रोंका ज्ञान भी हो जाय, महती युक्तियोंका श्राश्नय भी मिल जाय, 
गुरुवोंका उपदेश भी प्राप्त हो जाय तथापि यदि स्वानुभवका वेभव प्रकट नहीं हो तो उक्त 
सब मोक्षमाग्के लिए ग्रकिड्चित्कर हो जाता । उक्त तीनों वैभव इस स्वानुभव महावेभवके 
कारण हैं, ग्रत: उन तीनोंका भी महाच्‌ महत्त्व है और उनसे भी अधिक महत्त्व स्वानुभवका 
है जो कि उक्त तीनोंका प्रयोजन रूप है। स्वानुभ्व आत्मोय आनन्दके रूवेदन रवरूप है। 
यह आनन्द सहज और अनेमित्तिक है । यह स्वके ही ग्राश्यसे प्रकट होता है। सम्यवत्व 
होनेपर आत्मीय आनन्द अन्तरमें निरन्तर भरता रहता- है | स्वानुभवके समयमें वही श्रानन्द 
बाह्य .विकल्पोंसे शृम्य आत्माकें हो जानेसे विशिष्ट हो' जाता है। यह विशेषता सामान्यके 
सामान्‍्यानुंझूप विकासमात्र है । समस्त अ्चेतन वस्तुश्नों और विभावोंसे पृथक निधिकल्प निज 
<5तन्यस्वभावके अनुभवका'ऊो अलौकिक आनन्द है वह इस अनुभवसे शून्य इन्द्र चक्री आदि 
को भी प्राप्त नहीं हो सकता । इरूकी प्राप्तिके उपायसे ही व्याप्त यह समयसार ग्रन्थ है। 
जगतके प्राण्यो आनन्द गुणके एल्‍ज होकर भी आनन्दके अनुभवसे वजिचत रहे-हैं, इसका 


ब्दूः 


श्ण्र समप्रसार प्रतयन प्रधपम पत्लक 
कारण पदाध्के यथार्थ शान का भाव है। छोमतदत न्दाथार्य इन समब्त बैभदोंके दलसे 
शुद्ध आ्राचातत्वका उपदेश दे रहे हैं। शिज्ञागु मम्ध्ुओओका इससे बढ़दार और भवितव्य वया 
होगा ? 


गवरहितके वेंभवकी शोभा होती ४--४स समस्त बैभददी होनेपर भी निष्पक्ष 
द्वंदय, परमकृपालु श्रातायश्री कहते हैं कि यदि दिखाऊ तो रबय॑ स्थानुभवसे प्रमाण' करना 
यदि नरक जाऊं बतानेगें, तो दोष लेकर न जाना, फिर कोशिश करना गे। जगतके 


जीवोंको श्रगर कोई सबसे श्रधिक प्रिय वरत है तो अपनी ब्ात्मा है। आत्मासे अधिक प्रिय 
शोर कोई बरतु नहीं दिखती । जब घनपर व परिवारपर संकट श्रा रकं 
छोड़कर यह जीव अपनी: रक्षा करता है साइुजनोंको देखो जब उनपर संकट पड़ता है तब 
वे अपने अपने शरीरकों छोड़ अपनी आत्माकी रक्षा करते हैं। उरासे यह सिद्ध होता है कि 
प्रत्येक प्राणीको शअपनो ग्ात्मा दो सदसे अ्रधिवः प्रिय है । जब सबको अपनी ग्रात्मा ही सबसे 
ग्रधिक प्रिय है तो उन्हें चाहिए कि वे अपनो ब्ात्मावी रक्षा करें। श्रात्माकी रक्षा करें यामे 
अपनी आत्माकी दया कर । 
आत्माकी दया करना हो अ्रष्ट तत्व ६-- सब विवल्पोंको छोड़कर आत्माक्ा ध्यान 
करके, श्रात्मस्वरूपका ज्ञान दःरके उस आनन्दको प्राप्त करना चाहिए जिसे अरहंत व सिद्ध 
प्रभुने प्राप्त किया हैं इसके लिए शरीर, पुभ्न, रत्नी आदिकसे ममत्व बुद्धि: हटायें । इनसे 
मेरा कछ भी सम्बन्ध नहीं है, पुत्र मेरा नहों है, न मैं पुत्र॒का हं--इस तरहके विचार पंदा 
करके-- ध्यान करे कि मैं तो एक उतन्यस्वरूप, छ्रव; अखंड, सह्जसिद्ध, स्वतःसिद्ध एक 
आत्मा हूं । शरीरकी रक्षा करनेसे आत्माको रक्षा नहीं होती है, ओर न वह आनन्द प्राप्त 
हो सकता है जो कि श्ररहंत सिद्धोंने पाया है । वह- श्रानन्‍्द तो भानसे प्राप्त होगा । बिना ज्ञान' 
के कुछ भी प्राप्त नहीं हो सकता है। अ्रनादिकालसे यह जीव अज्ञारके कारण इन जन्ममरण 
के दुःखोंमें फंसा श्रा रहा है। श्रव भी समय है; यदि अपना कल्यागा चाहते हो, उस- अ्रावच्द 
को चाहते हो जिसे कि भगवान ग्ररहंत श्र सिद्धोंने पाया है तो ज्ञान प्राप्त करो । इस 
मनुष्य भवमें श्राकर इसका सदुपयोग करो | ज्ञान्प्राप्तिके लिये भ्रध्ययनकी सबसे अधिक 
आवश्यकता है। भैया ! श्रपल सबको चाहिए कि एक -(स्तक विद्यार्थीक्षी तरह. मननपूर्वक 
पढें, उसे याद करें | एक सांलमें ही +या- बहुत ज्ञान हो जावेगा । -छहढालामें कहा भी है कि 
ज्ञान समान न आन जगतमें सुखका कारण । जञानके-समान जमगतमें सुखका और , कोई 
रण नहीं है सो सच्चे ज्ञानकी प्राप्ति होता आवश्यक' है । प्रतीतिपृवेक .जो ज्ञान है वही 
आनन्दको देता है। अरब समयकी अ्रधिकतासे कुछ ज्यादा नहीं कहना चाहते हैं। शामको 
इसी विषयक्रों ले करके वर्णन चलेगा कि आत्माका कल्याण वें से हो सकता है 
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ड प्पक्षता आनेपर ही कल्याण हो सकता है--पआ्रोत्मामें यह ज्ञान हो जावे, यह 

अ्रद्धाप्हो जावें कि मैं न तो शरीर हुं, न मैं परवार--गोंला पूर्व, खंडेलवाल आ्रादि कोई हूं, .. 
किन्तु मैं तो . एक शुद्ध स्वरूप अखंड आत्मा हुँ। इस तरहके ज्ञान होनेपर ही कृतकृत्यताका 


... विकाॉस'होंने लंगेंगा और श्ात्माका कल्याण हो संकेगा । सुबंहके प्रकरणमें बताया गया था 


_ किजीव॑को दुर्नियामें सबंसे अधिक प्रिय वस्तु है तो श्रांत्मों है । ध्त परिवार आदिपर विर्षात्त 
 आनेपर जीवं-+ (मनुष्य) उन्हें छोड़कर अपनी रंक्षा करता हैं, साधुजंन (मुर्तिजन) अपने 
ऊपर विपंत्ति श्रानेपंर संकट उपस्थित 'होनेपर शरीरकोी उपेक्षों करके आात्माकी रक्षा करते 
हैं। आत्मज्ञानंकों चितन करना, और उसको यथाथ ज्ञान बनाये रखना, इतनेसे हो धर्मका 
प्रारंभ है। यहाँपर संरलसे सरंल बातकी ले करके घर्मेके स्वरूपँकां वर्णन करेंगे । यहाँ प्रक- 
रण यह चल रहा था किं' वस्तुका यथार्थ ज्ञान करना चाहिए । सबसे पहले जानना यह है 
कि वस्तु: कितनी हैः? एतदर्थ वस्तुका लक्षरंग 'यहांपरं बतांते हैं । 
वस्तुकी सरल पहिचान--वस्तु उसे कहते हैं जिसकं दूसरा. टुकड़ा न हों सके । 
अ्रच्छा श्राप बताशओ्रो कि' यहूँ कपड़ा है, वया यह वस्तु है? नहीं । क्‍यों ? क्योंकि इस कपड़े 
_ केःटुकड़ेहो जाते हैं)। इसे कपड़ेके बहुतसे टुकड़े हो जावें और वह अंतका टुकड़ा जिसका 
:. - कि: दूसर्रा हिस्सा नहीं हो सकता है, जिंसे हम परमाणु कहंते हैं, जो हमारी दृष्टिमें नहीं 
... आंत है वही द्रव्य है; वहीं वर्तु'है। ये दिखने वाले जिंत॑ने-भी स्केंध हैं ये वस्तु नहीं हैं 
इन्हें: तो. मांयां कंहते' हैं । क्योंकि" ये अभी दिखेंते हैं और कुछ समय बाद नहीं दिखेंगे 
हो जावेंगेइसलिए'ये सब माया हैं। वस्तुका स्वरूप बतायो “कि जिंसकां दूसरा टुकड़ा न हो 
. सकेः वही: वस्तु 'है। वही द्रव्यं है'। अच्छा बतांझ्रो । यहे' श्राकाश है-यह द्रव्यं है! अथवा 
नहीं ? आकाश हंव्यं है। बयों ? क्‍योंकि इसके टुकड़े नहीं होते हैं | हां ग्राकाशके दो भेद॑ 
अवश्य माने हैं--पहला लोकाकाश और दूसरा अलोकाकांश, किन्‍्तुं इससे यह नहीं जान 
लेना चाहिए किआकाशंके टुकेंड्रे हो गए । ये दो भेद तो इसे दृष्टिसे हैं कि जितने श्रांकाशमें 
६:द्रव्ये- पायें जावे उसे कहते हैं लोकाकाशं श्रौर जहाँ केवल आकाश ही हैं अन्य कोई द्रव्य _ 
'न हो वह. है श्रलोंकाकांश॥ श्लोकाकाशंमें सिर्फ आकाश ही आकाश है] 
धर्मद्रव्य कितना है ? जितना लोक है उतना ही धर्मद्रव्य है। इसो. तरहसें अधेर्म 

द्रव्यः है|: धर्मद्रेब्य कहते हैं किसे ?: जो चलते हुएं जीव व॑ पुदूगलको चलनेमें सहकारी, हो 
वह है धर्म । औरं“जो ठहूरतें हुए/जीव 'और पुदु्गंलकी ठहंरनेंमें सहकारी हो सो अधर्मद्रव्य | 
है । काल. भी द्रव्य है । पुदुगंलकाी एक" एक परेमारा द्रव्य है। कर 
... दिखने बांलेजो स्कंध हैं वे द्रव्य नहीं--लोगें जिंनमें लुभा जांतें वे द्रत्य नहीं। तो 
*. विचार करो-किलोग बांग' किनंमें लुभते हैं ? दिखने वाले पंदाथो्में ही मनुष्य लुभाते हैं । 
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उन्हींमें यह कल्पना की जाती है कि श्रमुक चीज सुन्दर है व भ्रमुक चीज असुन्दर हैं। जीव 
के टुकड़े होते हैं ? नहीं ? हमारी झ्रापकी प्रात्माके टुकड़े नहीं हो सकते हैं, हमारी आपकी 
श्रात्मा अखंड है श्रतः वह द्रव्य है। एक आपकी आत्मा एक अ्रन्य की श्रात्मा इस तरहसे 
एक एक शथ्ात्का द्रव्य है। इस तरहसे क्रितने द्रव्य हो गये ? अनंतानंत द्रव्य हये | श्रनंतानंत 
जीवद्रव्य और जीवद्रव्यसे अ्नंतानंतत गुण पुद्गलद्रव्य, १ धर्मद्रव्य, १ श्रधर्मद्रव्य, और 
१ आाकाशद्रव्य और अ्रसंख्यात पुद्गलद्रव्य, इस तरहसे श्रनंतानंत द्रव्य हुये । सो कहते हैं 
द्रव्य छह हैं वे छह द्रव्य जातिकी भ्पेक्षासे हैं। द्रव्यका लक्षण किया है जो अ्रखंड है । 
इसके साथ यह भी देखना है कि द्रव्यमें कितनी और कौनसो विशेषताएं भी हैं? द्व॒व्य 
अखंड है श्रीर वे स्वतः सिद्ध है। द्रव्य किसीके द्वारा बनाये नहीं गये हैं किन्तु वे श्रनादि- 
कालसे स्वतः सिद्ध हैं। प्रत्येक आत्मा स्वतः सिद्ध है। द्रव्य कभी भी बनाई नहीं जाती । 
बनने वाली होती है भ्रवस्था । द्रव्य ग्रनादिसिद्ध है, श्रतः अ्रपनेमें यह प्रतीत करना है कि मैं 
तो श्रनादिसिद्ध हूं मुझे किसीने बनाया नहीं है | 

द्ृव्यक्ों दूसरी पहिचान-द्रव्यकी दूसरी पहिचान यह है कि जो बने बिगड़े और 
बना रहे ये तीनों चीजें जिसमें पाई जावें, एक साथ जिसमें रहें वही द्रव्य है । इनसे रहि 
दृत्य नहीं । जिसमें बनना विगड़ना है और बना रहना नहीं है वह द्रव्य नहीं है। जिसमें 
बनता और बना रहना है किन्तु बिगड़ना नहीं है वह भी द्रव्य नहीं है । बात यह है कि इन 
तीनमें एक न हो तो तीनों भी नहीं होते । जिसमें अविनाभावपने से ये तीनों बातें पाई जावें 
जो बने बिगड़े और बना रहे वही द्रव्य प्रत्येक द्रव्य प्रति समय बनती बिगड़ती और 
बनी रहती है | कोई भी द्रव्य श्रापको ऐसा नहीं मिलेगा जो ठाली रहे, उसका कोई समय 
नहीं होगा कि जिस समयमें उसकी कोई दशा न हो । देखो अरहंत सिद्ध हैं, इनको भी 
प्रति समव नई नई अवस्थायें दती रहती हैं। प्रति समय उनकी अवस्थायें नई नई होती 
रहती हैं, कोई दशा ऐसी नहीं कि जो दो समय तक वैसी ही बचो रहे । सिद्धप्रभुके अच्दर 
प्रतिसमय प्रत्येक दशा नई उत्पन्न होती है और वह दश्शा जो उत्पन्न होती है वह पहलेकी 
दशाके सहश हो उत्सन्त होतो है । सूक्ष्म रूपसे ऐसा है, स्थूलरूपसे तो श्र व दशा ' 
कहलाती है ! मे 
समान परिणमन भी यथार्थमें मिन्‍न-मिन्‍न हे--स्थुल दृष्टिस तो ऐसा मालुम पड़ता 
है कि यह श्रवस्था दसों बीसों बरसोंसे एकसी है, उसमें कोई अन्तर दिखाई नहीं देता है| ' 
सूक्ष्म दृष्टिसे देखनेपर ज्ञात होता है कि प्रत्येक वस्तु प्रतिसमय नई नई अवरस्थाओंमें ज्यता 
रहता है। संसारके प्राशियोंकी एक महाद्‌ गलती यह है कि वे पर्यायकों ही अपना मा* ते 
हैं, पर्यायकों ही द्रव्य मानते हैं। पर्यायको .ऋब्य माननेसे मोक्षमार्ग नहीं बनता है.। यहाँ 
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हमें विचार यह करना है कि मैं यह शरीर नहीं हूँ | मैं परवार, खंडेलघाल, श्रोसवाल नहीं 
हूँ। मैं स्त्री, पुरुष, बालक नहीं हुँ। और तो वया मैं यह शरीररूप भी नहीं हूँ। किन्तु मैं 
तो इन सभी दशाश्रोंसे विलक्षण जो शुद्ध चैतन्यस्वरूप है वह आत्मा हूँ ॥ जब इस तरहके 
विचार हो जावेगे तब सारे लड़ाई झगड़े समाप्त हो जावेंगे । आपने कभी यह विचार किया 
है कि यह जो आपसमें लड़ाई आदि होती है सो क्‍यों ? इसका क्या कारण है ? इन भगड़ों 
का मुख्य कारण है पर्यायमें श्रात्मबुद्धि । इस पर्यायरूप भ्रपनेको ही सब कुछ मान रखा है । 
परपदार्थोमें अह्बुद्धि ही घरोंमें सास बहू देवरानी जिठानी श्रादिसें लड़ाई भगड़ेके कारण 
हैं। कोई लड़ता है गहने जेवरातोंपर--उसने गहनोंको ही श्रपना मान रखा है, उनसे ही 
उसे प्रेम है। कोई कहता है उसने मेरी बात नहीं मानी, मेरा श्रनादर किया आदि, इसी 
पर लड़ाई होती है । कहनेका तात्पय कि इस जीवने परवस्तुश्रोंकी अपना माना है। 
वस्तुतः देखा जावे तो एक द्रव्यका दूसरे द्वव्यके साथ कोई सम्बन्ध नहीं है । 

स्वरूपविरुद्ध भ्रद्धामें क्लेश--वस्तु अ्रपता स्वरूप कह रहा है कि मैं तो अ्नादिसे 
अपने स्वरूपमें हूँ । मैं अ्रपता स्वरूप छोड़कर अन्य कहीं नहीं जा सकता हुं | मैं श्रखंड हुं, 
स्वतःसिद्ध हूं, मुझे किसीने नहीं बनाया है। पैदा तो वह किया जाता है जो कि कभी था 
ही नहीं सो ऐसा होता नहीं कि सत्‌ ही न हो झौर नया सत्‌ बन जावे । किन्तु मोही 
उल्टी श्रद्धा करता है। लोग बाग कहते हैं कि हमने पृत्र पैदा किया सो ऐसा कहना भूठ 
है। क्‍योंकि पुत्रके श्रन्दर जो आत्मा है, वह किसीके द्वारा बनाई नहीं जा सकती है। 
बनाई तो वही जाती है जो पहले न हो और उसका नया निर्माण किया जा रहा हो । 
पिताका पुत्रकी आत्मासे कोई सम्बन्ध नहीं। पृत्रकी आत्मासे माताका कोई सम्बन्ध नहीं 
और न पतिकी आत्मासे पत्नीकी आत्माका कोई सम्बन्ध है किन्तु ये तो सब विपत्तियां लगी 
हैं। ये विपत्तियां तभी नष्ट होती है जबकि वस्तुका यथार्थ बोध होता है। यथार्थ ज्ञानके 
होने पर ये सारी विपत्तियां स्वयं ही नष्ट हो जाती हैं । 

अममें ही सारी आपत्तियाँ लगती हें--जैसे किसी रस्सीमें सर्पका भ्रम हो जानेपर 
अनेक विपत्तियाँ उत्पन्त हो जाती हैं किन्तु उसका यथार्थ ज्ञान हो जाने पर कि यह तो 
रस्सी ही है सर्प नहीं सारी विपत्तियाँ नष्ट हो जाती हैं। इसी तरहसे वस्तुका यथार्थ ज्ञान 
होने पर सभी विपत्तियां नष्ट हो जाती हैं | ज्ञान श्रानंदका कारण है, वह ज्ञान होगा चाहिए 
प्रतीतिपुर्वक । प्रतीतिपूर्वक वस्तुका यथार्थ ज्ञान ही आनंदका देने वाला है। प्रतीति सहित 
ज्ञानमें आ्रात्मा नम्र बन जाता है। उसके अंदर छल, कपट, माया श्रादि नहीं रहते हैं । 
वहाँ पर सववेदा ऐसे भाव वस्तुस्वरूपके अनुरूप पैदा होते हैं कि मैं अपनेमें ही श्रयने अश्ना- 
धारण भावसे तन्मय हूँ। में खुदको शक्तिसे- खुदमें परिण॒मता हूं | परके विचार वहांपर 
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नहीं होते है। जहाँपर परवस्तुओंका.विवरार और स्वीकार होता है वहाँ आत्माका 'कल्याण 


नहीं होता है | मिथ्यात्वके उदयसे यह जीव अनादि कालसे अ्रपनेको परवस्तु रूप- मानता 
चला भा रहा, है । इसी कारणसे वह संसारसे पार होनेमें असमर्थ है। 

सत्य, एक होता है गलतियां अनेक होती हैं--छहढालामें बताया है कि मिथ्याहष्ट 
जीव किस तरहसे अ्रपनेको ही मानता है। मिथ्याहृष्टि जीव मानता है-क़ि 'मैं सुखी दुःखी मैं 
रंक राव-मेरे घन गृह गरोश्नन, प्रभाव । मेरे सुत तिय मैं सवल दीन, बेरूप सुभग मूरख 
प्रवीन ! वह मानता है कि मैं सुखी हूँ, मेरा यह सुख है ।.मैं दुःखी हूँ, मेरा दुःख है। मैं 
रंक हूं, गरीब हूँ। मै राजा हूँ, राज्य मेरां है, मैं उसका स्वामी हूं। मेरे घर है। मेरे गाय 
भेंस-श्रादि है। मेरा प्रभाव है। जज्नतामें मेरी मान प्रतिष्ठा है, मेरी इज्जत है। मेरे बुततिय- 
मेरे लड़के हैं, मैं उनका पिता हूं, स्त्री मेरी है। में बलवान हूं, में दीन हूं, कमजोर हैँ । 
मेरा रूप बहुत सुन्दर है, में बहुत रूपवान हूँ। में बहुत वुरूप हूं । में बहुत ही मरख हूँ, 
धुभमें बुद्धि विवेक नहीं है में बहुत ही चतुर हूं श्रादि--इस तरहके भिन्‍ल-भिन्‍त विचार 


सिथ्याहृष्टि करता है और उनमें ही,सुख दुःखका अनुभ॥ करता रहता: है । श्रर्थात्‌ श्रवस्थावों 


में व. पर-अवस्थावोंमें निजकी बुद्धिके भ्रमसे-बोक उठाये उठाये फिरता है । 

आप विचार करो--यह से नहीं हूं । में का तो कोई लिंग ही नहीं है| में का 
पर्यायवाची ; अंग्रेजीमें, आई? है सो आप- देख लो कि उस, आई” का कोई लिंग नहीं है । स्त्री- 
लिंगमें भी. आई! का प्रयोग होता है । नपुसक लिगमें;भी आईका प्रयोग होता है। यानी 
तीनों लिगोंमें ग्राई आतो है । मनुष्य कहता है में जाता हू--आई गो । स्त्री कहती है मैं 
जाती हुँ-श्राई गो। इसी तरहसे हिन्दीमें भी मे का कोई लिग नहीं है । इसलिये विचार,करो 
कि मै-न पुरुष हूं, न में स्त्री हूं। में विसी लिगलूप नहीं हूं । मे गोलालारे, परवार, खण्डेल- 
वाल भआ॥रादि कोई नहीं हूं किन्तु में: तो शुद्ध «तच्यस्वरूप एक आत्मा हूं । यहाँ हमें यह जान 
लेना भी शअत्यन्त ग्रावश्यक है कि हमें तोता रटन्त ज्ञान प्राप्त नही करना है। उस तोता 
रटन्त ज्ञानसे- कोई लाभ नही होता है। 

निष्पक्षतामें ज्ञानी सहज समृद्धि होती है--ज्ञान,तों आत्माका है। उस ओर 
प्रतीति होनेपर क्षण मात्रमें ज्ञान हो जाता है। आाचाय॑ विद्यातत्ति स्वामी जो कि महाव॒ 
म्रस्थोंके रचयिता हैं वे पहले वैष्णव धर्मके मानने वाले थे, क्हीपर जन मंदिर रास्ते 
में पड जाता तो वहाँसे निकलना नहीं होता था, निकलते तो मुह फेरकर। ऐसे उत 
ग्राचार्यजीके मनमें एक विचार पैदा हुआ कि में जिस मंदिरसे मजहबसे इतना ह्ेष करता 
हूं सो क्या है, आखिर उसे देखना भी तो चाहिए ऐसा विचार करके है मंदिरके अन्दर गये- 
बहांपर एक मुनिराज बैठे हुए शो पूज्य आचार्य समंतभद्र स्वामी रचित देवागमस्तोंत्रका 
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पाठ कर रहे थे, उसे सुन करके विद्यानन्दि आचाये बोले कि आय इसे सम्भाइये क्या कह 
रहे हैं ? मुनिराजने कहा कि मैं इसका श्रथे नहीं जानता हूँ, में तो इसे पढ़ रहा हूं । उन्होंने 
कहा कि फिर इसे एक बार क्हें-मुनिराजने फिरसे देवागमस्तोत्र पढ़ा । इस तरहसे उसका 
श्रथ॑विद्यानन्दि स्वामीके हृदयपर उत्तर गया और उन्होंने उसे समझा और दिगम्बर जेन 
दीक्षा धारण'की'। बादमें न्‍्यायशारत्रके बड़े-बड़े गम्भोर ग्रन्थ अ्रष्ट सहस्त्री इ्लोकवातिक 
आप्तपरीक्षा आंदि झ्रापने रचे | तो कहनेका अर्थ यह है कि ज्ञान तो एक अन्तमु हुतंमें प्राप्त 
हो सकता है यदि कदाचित्‌ प्रतीति भी श्रभी न हो तो भी श्रद्धापृर्वक पढ़ते जावो कि इससे 
हित होगा । इसलिए अध्ययन करना व्य्थे मत समझो । अध्ययन करो श्वद्धापुवंक । अभी 
समभमें नहीं आता तो समय आ्रनेपर सब समझें श्रा जावेगा । 

वोता रव्न्तसे कोई लाभ नहीं है--एक पठानने एक तोता पाल रखा था। उसे 
इतना सिखला रखा था कि “इसमें क्या शक” । एक 'ब्राह्मण श्राया और पठानसे बोला कि 
यह त्तोता कितनेका है ? पठान बोला तोताकोी कीमत सौ रुपया है। ब्राह्मण बोला-बाजार 
में तोते ॥) श्राठ झ्राठ आनेको मिलते है और' तुम सौ रुपया मांगते हो, यह वयों ? तब 
पठानने कहा कि अ्रच्छा' श्राप तोतेसे ही उसकी कोमत पूछ लो कि तुम्हारी वीमत सौ रुपया 
है क्या ? तब ब्राह्मराने पूछा कि है तोते क्या तुम्हारी कीमत सौ रुपया है ? तोता बोला-- 
इसमें क्या शक । ब्राह्मण बोला, तोता तो गुणवान प्रतीत होता है, तो वह सो रुपया दे 
करके तोता ले गया । घर जाकरके ब्राह्मगाने सुबह तोनेसे राम राम कहनेको कहा । तोता 
बोला इसमें क्‍्या'शक--तब ब्राह्मणाने सोचा कि तोता इससे भी गहरे विचार रामके प्रति 
रखता है उनके बारेमें जानता है सो वेदान्तके रहस्योंकों पुछने लगा, तोता वही जवाब देवे 
किन्तु इस तरहसे' जब बात होते ब्राह्मगको तोतेपर शक हुआ तो उसने पूछा कि क्‍या मेरे 
सो रुपये व्यर्थमें गये तो तोता बोला कि इसमें क्या शक ? तब बाह्य॒णाकी समभमें पूरी 
बात आई । कहनेका अर्थ है कि जब तक आत्माकी प्रत्तीति नहीं होती है तब तक प्रतीतिसे 
रहित ज्ञान व्यर्थ है । इसलिए भैया ! आत्माकी प्रतीति करो | प्रतीति वर्क ज्ञान ही कल्याण 
का करने वाला है। जो भाई यहाँपर ऐसे हैं जिनकी समभमें विषय नहों आता है उन्हें एक 
दो बार'उसे दुहरा लेना चाहिए तब सब ठीक होगा उससे समभनेमें सहायता मिलेगी । 

शुद्ध चेतन्यकशा बोध सर्वोच्च बेंभव है--शुद्ध च॑तन्यके बोध बिना प्राणीकी विपदायें, 
भवश्नमणायें कदापि टल नहीं सवतीं | श्रतः भेया जिस एकत्वविभक्त आत्माको श्रीकुन्द- 
वुन्ददेवने बड़ी करुणा करके दिखाया है, बताया है उसको सर्वप्रयत्व करके अ्रवधारणा कर 
लेनेका निश्चय कर लो । 

वहां शमत्कुन्दकुन्दाचार्य यह बताते हैं- कि शुद्ध श्रात्मा वया हैः-- 
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णवि होदि भ्रप्पमत्तो एा पमत्तो जासओो दु जो भावों । 
एवं भरांति सुद्धं सखाश्नो जो सो उ.सो चेव ॥६॥ 
आत्मा वास्तवमें न तो प्रमत्त है श्रौर न अप्रमत्त है, क्‍योंकि प्रमत्त श्रौर अप्रमत्त 
दोनों परिणमन हैं, दशायें हैं; भ्रनादि श्रमन्‍्तभाव नहीं है। केवल आत्मा तो एक ज्ञायकराव 
मात्र है। इस दब्द द्वारा भी यह श्रर्थ ध्वतित न कर लेना कि ज्ञेयका जानने वाला, किस्तु 
ज्ञायकसे तात्पये चेतन्यस्वच्छतामात्र | इस प्रकार अध्यात्ममर्मज्ञ संतजन स्वभावमात्र प्रात्मा 
को शुद्ध कहते हैं । वस्तुत: वह तो किसी शब्द -द्वारा कहा ही नहीं जा सकता । शब्दका 
&र्थ होता है, वह श्र्थ किसो न किसी संयोगका प्रतिपादन करता है। श्रात्मातो जो परमशुद्ध 
निशचचयनयसे ज्ञात हुआ, वह तो वही है। वह किसी श्रन्य द्रव्यकी कुछ भी अपेक्षा नहीं 
रखता । शुद्ध श्रात्माका स्वरूप सव्वे प्रकारके परिणमनोंसे परे है। 
शुद्ध आत्मा रूतःसिद्ध पारिणामिक भावमय हें--इस प्रकरणमें शुद्ध आत्मा किसे 
कहा है ? केवल आत्माको । केवल गआरत्माका वर्णन करनेकी आवश्यकता इसलिये पड़ी कि 
. यहाँ तो दृष्टिसे सृष्टि होती है । जैसी दृष्टि होती है वैसी ही सृष्टि होती है । दृष्टि वीतरागत्ता 
की ओर रहती है तो उसी तरहकी सृष्टि भी होती है । जो आत्माकों हमेशा शुद्ध देखता है 
उसकी दशा शुद्ध हो जाती है। लोकमें देखो । जो जैसा होता है, दूसरोंके प्रति भी वेसे 
ही भाव रखता है । जो चोर होता है वह हर एकको हो चोर स्रमभता रहता है। कोई भी 
उसके पास आवे वह ऐसे ही विचार करता कि यह कहीं चोर तो नहीं है ? जो क्रोधी 
भानी होता है वह दूसरोंके प्रति भी ऐसे हो विचार बनाये रखता है कि यह बहुत क्रोधी 
है, मानी है आदि । यह. बात प्रायः देखी जाती है । कहनेका तात्पर्य कि जिसके जैसे परि- 
णाम होते हैं वह दूसरोंको प्रायः वैसा ही जानता है। बोषोंके देखने वाले का प्रायः करके 
दोषोंकों ही देखनेका श्रभिष्राय रहता है, गुणीजनोंका अभिप्राय, ग्रुणीजनोंकी दृष्टि, गुणोंकी 
श्रोर रहती है। गुणी जन गुणोंसे वे प्रेम करते हैं, भुणोंका आदर करते हैं और हमेशा ही 
गुणको प्राप्त करनेकी च्रेष्टा करते हैं | दोषहृष्टि बहुत ही बुरी चीज है। हम दूसरे के दोषों 
को देख करके क्या बनेंगे ? दूसरोंके दोष देखनेसे हम ,अपनेको निर्दोष नहीं बना सकते । 
्रपनेको निर्दोष तो तभी बना सकते हैं. जब कि हम स्वयंके दोषोंको देखेंगे और जो हमारे 
अन्दर दोष हैं हम उन्हें दूर कर दंगे तभी हम निर्दोष बन सकते हैं । मनुष्यको हमेशा गुण- 
ग्राही बनना चाहिए । ; ;ल्‍ 
वस्तु अपना ही परिणमन करता है--परिमार्थ दृष्टिसे जीव अपनेको ही जानता 
है । अपनेको छोड़कर वह अन्‍न्यको नहीं जानता है। जोव निविकल्प दकामें अपनेको भी 
विकल्प नहीं कराता है । निविकल्प दक्षामें शुद्ध ज्ञायक भाव रहता है इसलिये वहाँपर यह 
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परको नहीं जानता है। जब जीव परको नहीं जानता है तब उसके ग्रुणोंका परिशमन 
उसमें ही होता है, बाहर नहीं । सर्वत्र यही जानना । जैसे यह कपड़ा है इसके रूप, रस, गंध 
स्पश आदि कपड़ेमें ही हैं श्रथवा कपड़ेके बाहर भी हैं ? उसमें ही हैं। उसके बाहर उसके 
गुण नहीं रहते हैं । अच्छा बताश्रो यह काठ है, इसके ऊपर पीला रंग है। सो रंगने किसे 
पीला किया ? काठको अथवा अपनेको ? पीले रंगने अपने रंगको ही पीला किया, काठकों 
नहीं । काठ भ्रन्दर वेसा ही है जैसा कि वह था । ऊपरसे रंग खुरचकर देखनेसे मालूम 
होवेगा काठ ज्यों का त्यों है। कहनेका अ्रथे है कि जिसकी जेसी परिणति होती है वह 
उसीमें रहती है । एक प्रत्येकके परिणशमन्से दूसरा द्रव्य नहीं परिशमता | श्रात्माकी जो 
परिणति है वह आत्मामें ही रहती है, आत्मासे बाहर नहीं । जैसे लोग कहते हैं कि हमारा 
प्रेम तुमसे बहुत है, मैं श्रमुकको बहुत प्रेम करता हूँ-पह सही है श्रथवा गलत ? यह कहना 
असत्य ही है। क्योंकि राग द्वेष आ्रात्मासे बाहर तो जा नहीं सकते हैं, क्योंकि सभीकी 
परिणतियाँ उसीमें रहती हैं उससे बाहर नहीं, इसी कारण राग, द्वेष, आत्माकी परिणतियाँ 
हैं सो वे आत्मामें ही रहेंगी, सो वह अपने पर ही प्रेम करता है और अपने ऊपर हो छेष । 
किन्तु उपचारसे व्यवहारमें ऐसा कह देते हैं कि मैं अमुकके ऊपर प्रेम कर रहा हूं । 


आत्मा जो करता है, अपना ही करता है--आत्माकी एक परिणति जानना भी है 
सो आत्मा अपनेको ही जानता है, दूसरोंको नहीं । प्रत्येक मनुष्य, प्रत्येक जीव श्रपनेको ही 
देखता है--अपनेको ही जानता है; चाहे वह जीव मिथ्यादृष्टि हो, चाहे सम्यग्हृष्टि हो | अब 
यहाँपर निर्णय यह करता है कि यह संसारी जीव अपनेको किस अवस्था रूप मानता है ? 
छहढालामें बताया है कि यह जीव अनांदिसे अपनेको मानता आ रहा है कि मैं सुखी दुखी मैं 
रंक राव भ्रादि--मैं सुखी हूं, मैं दुःखी हूं, मैं गरीब हूं, मैं धनवाला हुं श्रादि | क्रोधके समय 
जीव अपनेमें यह मानता है कि मैं यह हूं । लोभके समय मानता कि यह लोभ मैं हूं । मोटे 
रूपसे तो कोई कोई यह भी मानते हैं कि में नेता हूं, हिन्दुस्तानका में सबसे बड़ा लीडर हुं, 
लोग मेरी- आाज्ञामें चलते हैं--किन्तु यह उनका मोह है । यह जीव श्रनादिकालसे इसी मोह 
ममतामें रुलता आ रहा है। अगर तुम्हें संसारसे ऊपर जाना है तो अ्रपनी आत्माको निर्मेल 
बनाभ्रो । आ्रात्माकी दो हृष्टियों हैं--शुद्ध तत््वकी और शअशुद्ध श्रवस्था की । जो जीव अपनेकों 
अशुद्ध ही मानता है, अपनेको अशुद्ध ही देखता है सो वह अशुद्ध ही बन जाता है। और जो 
अपनेमें शुद्ध द्रव्यकी भावना रखता है, अपनेको द्रव्यतः शुद्ध मानता है वह शुद्ध बनता है । 
शुद्धपर्यायरूपसे यदि यह जीव परको छुद्ध देखता है श्रथवा जानता है तो भी वह विकारी 
बनता है, किन्तु वह शुभ है । 
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रवि होदि अप्पमत्तों शा पमत्तो जाणभ्रो दु जो भावों । 
एवं भशणांति सुद्धं णाश्रो जो सोउ सो चेव ॥॥६॥ 

आत्मा वास्तवमें न तो प्रमत्त है श्र न अप्रमत्त है, क्योंकि प्रमत्त और अप्रमत्त 
दोनों परिणमन हैं, दक्षायें हैं; ग्रनादि श्रनन्तभाव नहीं है । केवल आत्मा तो एक ज्ञायकभाव 
मात्र है। इस शब्द द्वारा भी यह पर्थ ध्वनित न कर लेना कि ज्ञेयका जानते वाला, किन्तु 
शायकसे तात्पय चेतन्यस्वच्छुतामात्र | इस प्रकार अध्यात्ममर्मज्ञ संतजन स्वभावमात्र आत्मा 
को शुद्ध कहते हैं । वस्तुतः वह तो किसी शब्द द्वारा कहा ही नहीं जा सकता । हव्दका 
5.थ होता है, वह श्र्थ किट न किसी संयोगका प्रतिपादत करता है। श्रात्मातो जो परमशुद्ध 
निश्चयनयसे ज्ञात हुआ, वह तो वही है। वह किसी श्रन्य द्रव्यकी कुछ भी अपेक्षा नहीं 
रखता । शुद्ध आत्माका स्वरूप सब प्रकारके परिणमनोंसे परे है । 

शुद्ध आत्मा रूतःसिद्ध पारिणामिक भावमय है--इस प्रकरणमें शुद्ध झ्रात्मा किसे 
कहा है ? केवल आत्माको । केवल आत्माका बर्णोन करनेकी आवश्यकता इसलिये पड़ी कि 
यहाँ तो दृष्टिसे सृष्टि होती है | जैसी दृष्टि होती है वेसी ही सृष्टि होती है । दृष्टि वीतरागता 
की ओर रहती है तो उसी तरहफी सृष्टि भी होती है । जो श्रात्माको हमेशा शुद्ध देखता है 
उसकी दशा शुद्ध हो जाती है। लोकमें देखो । जो जैसा होता है, दूसरोंके प्रति भी वैसे 
ही भाव रखता है | जो चोर होता है वह हर एकको हो चोर समभता रहता है। कोई भी 
उसके पास आवे वह ऐसे ही विचार करता कि यह कहीं चोर तो नहीं है ? जो क्रोधी 
मानी होता है वह दूसरोंके प्रति भी ऐसे दो विचार बनाये रखता है कि यह बहुत क्रोधी 
है, मानी है आ्रादि। यह बात प्रायः देखी जाती है ।,.कहनेका तात्पर्य कि जिसके जैसे परि- 
णाम होते हैं वह दूसरोंको प्राय: वैसा ही जावता है । - बोषोंके देखने वाले का प्रायः करके 
दोषोंको ही देखनेका अभिप्राय रहता है, गुणीजनोंका अ्भिप्राय, ग्रुणीजनोंकी हृष्टि, गुणोंकी 
श्रोर रहती है। गुणी जन गुणोंसे वे प्रेम करते हैं, भुणोंका आदर करते हैं और हमेशा ही 
गुणको प्राप्त करनेकी ज्रेष्टा करते हैं। दोषहृष्टि बहुत ही बुरी चीज है । हम दूसरे के दोषों 
को देख करके कया बनेंगे ? दूसरोंके दोष देखनेसे हम अपनेको निर्दोष नहीं बना सकते । 
अपनेको निर्दोष तो तभी बना सकते हैं जब कि हम स्वयंके दोषोंको देखेंगे और जो हमारे 
ग्रन्दर दोष हैं हम उन्हें दूर कर देंगे तभी हम निर्दोष बन सकते है । मनुष्यको हमेशा गुण- 
ग्राही बनना चाहिए । ़ | 

वस्तु अपना ही परिणमन करता है--परिमार्थ दृष्टिसे जोव अ्पनेको ही जानता 
है । अपनेको छोडकर वह श्रन्यकों नहीं जानता है। छोव निविकल्प दक्ामें अपनेको भी 
विकल्प नहीं कराता है । निविकल्प दशामें शुद्ध ज्ञायक भाव रहता है इसलिये वहाँपर यह 
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परको नहीं जानता है। जब जीव परको नहीं जानता है तब उसके गुणोंका परिणमनच 
उसमें ही होता है, बाहर नहीं । सर्वत्र यही जानना । जैसे यह कपड़ा है इसके रूप, रस, गंध 
स्पर्श आदि कपड़ेमें ही हैं ग्रथवा कपड़ेके बाहर भी हैं ? उसमें ही हैं। उसके बाहर उसके 
गुण नहीं रहते हैं। ग्रच्छा बताओ्रो यह काठ है, इसके ऊपर पीला रंग है। सो रंगने किसे 
पीला किया ? काठको ग्रथवा अ्रपनेको ? पीले रंगने श्रपने रंगको ही पीला किया, काठकों 
नहीं । काठ भ्रन्दर वैसा ही है जैसा कि वह,था । ऊपरसे रंग खुरचकर देखनेसे मालुम 
होवेगा काठ ज्यों का त्यों है। कहनेका श्रर्थ है कि जिसकी जेसी परिणति होती है वह 
उसीमें रहती है । एक प्रत्येकके परिणामन्से दूसरा द्रव्य नहीं परिणमता । ग्रात्माकी जो 
परिणति है वह आत्मामें ही रहती है, आत्मासे बाहर नहीं । जैसे लोग कहते हैं कि हमारा 
प्रेम तुमसे बहुत है, मैं श्रमुकको बहुत प्रेम करता हूँ-यह सही है श्रथवा गलत ? यह कहना 
ग्रसत्य ही है। क्योंकि राग ह्वेष आ्रात्मासे बाहर तो जा नहीं सकते हैं, क्‍योंकि सभीकी 
परिणतियाँ उसीमें रहती हैं उससे बाहर नहीं, इसी कारण राग, द्वेष, आत्माकी परिणतियाँ 
हैं सो वे भ्रात्मामें ही रहेंगी, सो वह अपने पर ही प्रेम करता है और अपने ऊपर हो छैष । 
किन्तु उपचारसे व्यवहारमें ऐसा कह देते हैं कि मैं श्रमुकके ऊपर प्रेम कर रहा हूं । 


आत्मा जो करता है, अपना ही करता है--आत्माकी एक परिणति जानना भी है 
सो आत्मा अपनेको ही जानता है, दूसरोंकों नहीं । प्रत्येक मनुष्य, प्रत्येक जीव अपनेकों ही 
देखता- है--अपनेको ही जानता है; चाहे वह जीव मिथ्याहृष्टि हो, चाहे सम्यग्दष्टि हो | अरब 
यहाँपर निर्णय यह करज़ा है कि यह संसारी जीव अपनेको किस अ्रवस्था रूप मानता है ? 
छहढालामें बताया है कि यह जीव अनांदिसे अपनेको मानता आा रहा है कि मैं सुखी दुखी मैं 
रंक राव आदि - में सुखी हूं, मैं दुःखी हूं, में गरीब हूं, मैं धनवाला हुं श्रादि | क्रोधके समय 
जीव अपनेमें यह मानता है कि मैं यह हूं। लोभके समय मानता कि यह लोभ मैं हूं | मोटे 
रूपसे तो कोई कोई यह भी मानते हैं कि में नेता हूं, हिन्दुस्तानका में सबसे बड़ा लीडंर हुं, 
लोग भेरी- आजामें चलते हैं--किन्तु यह उनका मोह है । यह जीव भ्रनादिकालसे इसी मोह 
ममतामें रुलता आ रहा है। अगर तुम्हें संसारसे ऊपर जाना है तो अ्पती आत्माको निर्मल 
बनाप्रो । श्रात्माकी दो हृष्टियाँ हैं--शुद्ध तत्त्वकी और श्रशुद्ध अवस्था की । जो जीव शअपनेको 
अशुद्ध ही मानता है, अपनेको श्रशुद्ध ही देखता है सो वह अशुद्ध ही बन जाता है। और जो 
अपनेमें शुद्ध द्रव्यकी भावना रखता है, अपनेको द्रव्यतः शुद्ध मानता है वह शुद्ध बनता है। 
गुद्धपर्यायरूपसे यदि,यह जीव परको छुद्ध देखता है भ्रथवा जानता है तो भी वह विकारी 
बनता है, किन्तु वह शुभ है । 
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आत्मा कल्पपृक्ष हैं, उससे जो चाशेगे सो झ्ापकों मिल्लेगा--श्राव शुद्ध बनना चाहें 
तो ब्रात्गाग्पी कहावुक्षसे श्राप घुद्ध बल सकते है श्रोर उसीसे श्राव श्रशुद्ध जी बन सकते 
हैं। कहनेका लात्यर्य है कि श्राप जैसा भी होना चाहें, जो भी प्राप्त करता चाह सो प्राप्त 
कर चफते हैं। अपनी भलाई --प्रपनी बुराई सब एसी आात्याझयी कत्ववृक्षस प्राप्त कर 
सकते हो । श्र गहविर #्गाय यहा करना है कि ग्रापकी वया पसन्द है ? सुख अथवा दुःख, 
जो झापकी हच्छा हो सो माँग लोजिए । 

एक व्यक्ति मार्गमें जा रहा था, गर्मीके दिस थे सो प्यास और पघृपसे व्याकुल हो 
करके बह एक पेड़की छावामे पेडके सीने बैठ रया । जिस पेडके सीचे वह बैठा था वह 
कल्यवृशक्ष था, किन्तु उस रास्तामीरकों पुछ भी पता नहीं था कि यह कस्पवृक्ष है। छायामें 
बठनेसे बहत झासन्द मिला, तब बह व्यक्ति गहता है कि हथा तो वन्‍्डी मिली किन्तु कहीं 
बोड़ा ठटा णानी मिलता तो उत्तम होता । विचारनेकोी देर थी कि बढ़िया लोटेमें ठंडा पानी 
उपस्थित हो गया। पानीकों देखकर उस पस्यीका विचार हुआ्ला कि कहीं घोड़ा-सा नास्ता 
मिल जाता तो अधिक उत्तम होता, वयोंकिः बिना बु.छ साये पायी पीना हानिकारक होगा । 
इतना विचारते ही बढ़ियासे बढ़िया भोजन थालीमें लगा हश्ना सामने श्रा गया । इन सभी 
आरचर्यकारी बातोंकों देखकर यहां श्रादमी कोई मौजूद नहीं, फिर ये सारी बस्तुयें कहांसे 
श्राई, कही भूत तो नहीं है; ऐसा बिनार उस रास्तागीरका हुथ्चा क्योंकि वहाँपर कोई 
आदमी तो दिखता नहीं था और पानी भोजन आदि सभी चीजें उपस्थित होती गईं। सो 
कहीं भूत तो नहीं है ऐसा विचार झामे ही भूत सामने श्रा गया | भूतकों देख करके वह 
व्यक्ति डरा और बोला कि शझ्रव तो यह मुझे मार डालेगा । तब भूतने उसे मार डाला। 
इसी तरहसे यह आत्मारूपी कल्पवृक्ष है, आप इससे जो भी चाहेंगे, जैसा बनना चाहोगे यह 
आ्रापको देगा किन्तु यह श्रापके हाथ है कि प्रिय क्या है, श्राप कैसे बनना चाहते हो ? 

हम किप्त शुद्धका सहारा लें-हम इस समय तो शुद्ध हैं नही, श्रभी तो हम अशुद्ध 
है। शुद्ध कैसे हों ? यहाँ इसका निर्णय किया है कि जीव पर्यायसे अशुद्ध है किन्तु द्रव्यसे 
शुद्ध है। जो शुद्ध तत्त्वको नहीं जानता उसकी कभी भी शुद्ध दृष्टि नहीं वन सकती है। 
क्योंकि जैसी दृष्टि हो वैसी सृष्टि होती है। श्रापकी दृष्टि उसी होगी वेसी ही आपकी सृष्टि 
होगी । प्रत्यक्षमें हम श्राप देखते हैं कि जो व्यक्ति स्वयं जैसा होता है उसी तरहसे वह सारे 
व्यक्तियोंकों जानता है, समभता है | हम परको जानते हैं ऐसा तो हम उपचारसे कह देते हैं 
किन्तु निगचयसे हम किसीको नहीं जानते हैं । हम सिर्फ अपनेको ही जानते हैं। अपनेमें ही 
हम क्रोध करते हैं, अपने ऊपर ही हम प्रेम करते हैं, अपने ऊपर ही हम हेष करते हैं 
और अपनेमें ही हम लोभ करते हैं, अ्रन्यमें नहीं । व्यवहारसे, उपचारसे हम ऐसा कह देते हैं 


समयसार प्रवचन प्रथम पृक्तक १€१ 


कि अमुकपर हमारा प्रेम है, भ्रमुकपर हम क्रोध करते हैं | वस्तुत: हम अपनेमें ही सब कुछ 
करते हैं । 

स्वचतुष्टयमय स्वकी प्रतीति ही श्रेष्ठ विभूति है-- मैं श्रपने चतुष्टयमय हूँ, यह वास्त- 
विकता समभमें आनेपर जीवके क्रोधादि भाव स्वयं ही नष्ट होने लगते है। क्रोधादि भावोंके 
नष्ट होनेपर आत्मामें किसी तरहकी विह्लता, अ्रश्ांति श्रथवा कोई परवस्तुसे रागहेषकी 
चर्चा नहीं हो सकती है, क्योंकि उसने स्वरूपको पहिचान लिया है, आत्माका असली ज्ञान 
उसे हो गया है, उसे सम्यग्दर्शन हो गया है | वह विचारता है कि आत्मा न तो प्रमत्त है 
और न श्रप्रमत्त है, न कषाय सहित है और न कर्षाय रहित है, किन्तु वह एक शुद्ध ज्ञायक 
स्वरूप जो एक है सो वह आत्मा मैं हुं । भ्ौर अन्य मायारूप मैं नहीं हूं । सम्यग्हष्टि जीव 
मानता है कि यह जो आत्मा है सो इसका कोई नाम नहीं है किन्तु व्यवहारमें आत्मा किस 
नामसे पुकारी जावे इसके लिए हमारे पूज्य दयालु ऋषियोंने महर्षियोंने उसका नाम ज्ञायक 
भाव रख दिया है। वस्तुत: किसी पदार्थका कोई नाम नहीं है । किन्तु बिना नाम मात्रके 
कैसे ज्ञान हो कि कौन कया है ? इसलिए नामन्क्षिपसे सबके नाम रख दिए हैं, बिना नामके 
निक्षेप नहीं उलता है । 

वस्तुका नाम तो समभझनेके लिए हीं बताया जाता है -हमें न तो नामकी ही आाव- 
इयकता है, न हमें शब्दा्डंबरोंकी श्रावश्यकता है किन्तु हमें तो उसका ज्ञान करना है उसे 
जानना है समभना है जिसका यहाँ वर्णन हो रहा है एतदर्थ निक्षेपका सहारा लिया जा रहा 
है | यहाँ बताया जा रहा है आत्मा | सो वह ग्रात्मा न तो बहिरात्मा है, और न श्रन्तरात्मा 
है और न परमात्मा है किन्तु वह सवे अ्रवस्थायोंमें शुद्ध चेतन्यस्वरूप ज्ञायकभाव॑ है वह मैं 
श्रात्मा हूं | झात्माको पहिचाननेके लिए योग्यता चाहिए | एतदर्थ मौलिक संदांचारकी सबसे 
ग्रधिक आवश्यकता है । ह 

मोलिक सदाचारका संक्षेय--मौलिक सदाचारमें इन तीन बातोंपरे ही विशेष गौर 
दिया गया है--१. मिथ्यात्व त्याग, २. अन्याय त्याग, और ३. अ्भक्ष्य त्याग | सबसे बडी 
आपत्ति दुनियामें है तो मिथ्यात्व | मोक्षमार्गमें भी यह मिथ्यात्व बाधक है। मिथ्यात्वसे 
बचनेके लिए, कुगुरु, (खोटे गुरु) की सेवा भक्ति विनय नहीं करना । खोटे देवोंको नहीं 
मानना, जैसे--भवानी, सीतलामाता, पद्मावती, क्षेत्रपालका आदि । जितने भी मोही देवता 
हैं ये सब मिथ्यादेव हैं अतः इनमें किसी भी प्रकारसे श्रद्धाभक्ति, नमस्कार आदि नहीं करता 
चाहिए । खोटे शास्त्रोंका सुनना, पढ़ता यह भी मिथ्यात्व है, अतः इन तौनों बातोंकी भयसे 
स्नेहसे अथवा किसी तरहके प्रलोभनके द्वारा भी सेवा नहीं करना चाहिए | दूसरी बात है 
सिथ्यात्वके बारेमें यह कि परवस्तुओंको अपना नहीं मानना, जो अपना है उसे ही अपना 
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को तो प्रकट है । मैं विशद ज्योतिर्मय हूँ । स्वभावमें मल नहीं और स्वभाव भी मेरा चैतन्य 
है श्रत: मैं विशद ज्योतिस्वरूप हुं । जो औपाधिक है वह में स्वयं नहीं हैं । केवल निजकी 
बात है, यहां दूसरेपर जाना ही नहीं है। मैं विशद ज्योतिस्वरूप हूँ। में ज्ञायक 
स्वरूप हूँ । ज्ञायकसे तात्पय जाननवृत्ति परिशत नहीं लेता किन्तु जिस स्वभावके कारण 
जाननवृत्ति उठती है उस परमस्वभावको ग्रहण करना । मैं स्वभावसे शुभ अशुभ रूप नहीं 
परिणमता हूं । मेरी स्वच्छता है वहाँ उपाधिवश शुभ अशुभ भाव होते हैं। में शुभ अशुभ 
भाव नहीं हुं, इसी प्रकार समस्त परपदार्थोसे श्रत्यन्त विविक्त और समस्त परभावोंसे विभक्त 
एक चेतन्यमात्र हूँ | 

इस स्वतः सिद्ध निज तत्वकी प्रतीति व आश्रयसे इस अ्नाकुल स्वच्छ स्वभावके 
अनुरूप ही श्रर्थात्‌ श्रनाकुल स्वच्छ परिणामन हो जाता है। यही परमोत्कष्ट श्रवस्था परमे- 
श्वरकी है। 

परम आनन्दमय अवस्था परभेश्वरकी है--संसारमें देखा जावे तो सबसे अ्रच्छी 
सुख और श्रानंदको प्राप्त करने वाली कोई शअ्रवस्था है तो वह सर्वेज्देचकी है। भगवान 
सिद्धकी अवस्था शान्त और सुखमय है। भगवान्‌ सिद्ध अचल गतिको, ध्रूव गतिको प्राप्त 
हैं। उन्होंने अपनेसे श्रष्टकमोंक्ों दूर कर दिया है यानि श्रष्टकर्मोका क्षय किया है। द्रव्यहृष्टिसे 
देखो तो आत्मा श्रनादिसे सिद्ध है, वह किसीके द्वारा रचा नहीं गया है, किन्तु वह स्वत: 
सिद्ध है । जो स्वतः सिद्ध होता है वह श्रनंत होता है इसलिये वह आ्रात्मा अनंत (अविनाशी ) 
भी है। स्वभावके अनुरूप भगवानकी ही श्रवस्था है, श्रतः यह ॒ सब अ्रवस्थाश्रोंसे श्रेष्ठ 
और उत्तम है। हमें उन जेसी अवस्था पानेकी चेश्टा करती चाहिए। सुख और आनन्द 
प्राप्त कर लेनेके पूर्वे यह जान लेना भी अत्यन्त आवश्यक है कि दुःख क्‍या वस्तु है और 
उससे अलग होनेके क्या उपाय हैं ? 

मिननको स्वयं निज समझ लेना दुःख है--परपदार्थोको श्रपना मानना, ममता 
पोह रखना ही दुःखके कारण हैं। जब तक मोह ममता रहेगी तब तक जीव कभी भी 
पुखी नहीं बन सकता है । सुखी बननेके लिये आ्रावश्यक है कि पहले मोह, ममताका त्याग 
करे । जब तक ममत्व बुद्धि रहती है, इब्छाओरोंका आगमन रहता है, तब तक सुखकी कल्पना 
करना उसी तरहसे व्यर्थ है जेसे आ्राकाशमें फूलोंकी कल्पना करना है। तो करना क्‍या है ? 
इच्छाओंका अ्रभाव । क्योंकि आचार्योते विकल्पोंकों ही दुःख कहा है। विकल्प होते हैं इच्छा 
से। सो देखो भैया ! यदि सुखी बननेकी अ्रभिलाषा है तो सबसे पहले मोह ममताको 
त्यागो । | 

सुख विकल्पके अभावमें ही होता हें--एक मनुष्यके पास उसके मित्रकी चिट्ठी झराई, 
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परिणाम है एकांत दृष्टि | दुनियामें-जगतमें जितने भी दर्शन प्रचलित हुये हैं इतका क्‍या 
कारण है ? आप लोग बता सकते हो ? ये जितने भी दर्शनश्ास्त्र प्रचलित हुये हैं इतका 
मुख्य कारण है द्रव्य क्षेत्र काल भाव--इन . चारोंको समभनेकी गलती ! द्रव्य क्षेत्र काल भाव 
इन चारोंकी चुकके कारण ही इन इतने दशनशास्त्रोंका आरम्भ हुआ | यदि द्रव्य क्षेत्र काल 
भाव इन चारोंका यथाथे ज्ञान हो जावे तो सत्य शासन आरा जावे । 

आत्माका परिणमन कबसे ओर केसा है--जैन शासन यह मानता है कि यह जो 
जीव है वह श्रनादिसे है श्ौर देह ही वनता चला आ रहा है । वह पहले कुछ था ओर फिर 
नए भवमें भी निमित्त पा करके उसके शरीर परमाणुझ्रोंका संचय हुआ, वह बढ़ा । 

अनादिकालसे यह जीव साधारणा वनस्पतिकायिक याने निगोद रहा । किसी प्रकार 
वहाँसे निकला तो पृध्त्रीकायिक श्रादि स्थावर हुआ । फिर सुयोग मिला तो बढ़ते-बढ़ते दो 
इन्द्रिय, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय और संज्ञी पंचेन्द्रिय । इस तरहसे क्रमशः अपनेमें उन्नति की 
श्रौर श्राज बढ़ते बढ़ते इसने उत्कृष्ट मन पाया, कुल पाया, धर्म पाया-+फिर भी अपना 
कल्याणमार्ग नहीं देख पाया तो इससे अ्रधिक दुःखकी वात और क्या होगी ? इसलिए ऐसा 
सुन्दर भ्रवसर हाथसे नहीं खोना चाहिए । अ्रतः जो श्रीमत्पूज्य आचारये अमृतचन्द्र जी सूरि 
जी ने समयसार नामक महा ग्रंथमें द्रव्य क्षेत्र काल भाव--इन चारोंका वर्णन किया है सो 
उसे समभकर ग्रात्मतत्त्वके रहस्यको जान करके अपनी आ्ात्माका कल्याण करना चाहिए । 

द्रव्यसे आत्मा पिण्डरूप जो हम और आप हैं वह है । क्षेत्रसे याने निज क्षेत्रसे देखो 
जितनेमें याने निज प्रदेशमें बह आत्मा रहे सो क्षेत्र है। कालसे ग्रात्माकी नई पुरानी परि- 
णततियां काल हैं। आत्माके जो औपशमिकादि भाव हैं वो भी काल हैं । भावसे यह आत्मा 
चैतन्यभाव या ज्ञान दर्शन आदि पारिणामिक भावरूप है । इस तरहसे हमें देखना है कि 
श्रात्मा शखंड है, स्वतः: सिद्ध है, सहज स्वरूप वाला है तथा अनन्त है। अनेक भावोंका 
अभेद समूह यह एक आत्मा अखंड है । 

आत्मा अनन्त शक्त्यात्मक एक द्रव्य है--पश्रात्मामें दो तरहके गुण पाये जाते हैं। 
एक तो सावारण ग्रुण और दूसरे असाधारण गुण | साधारण और असाधारण ऐसे उन 
श्रनन्त गुणोंके समूह पिण्डरूप यह अखण्ड आत्मा है आत्मामें अ्रनन्‍्त गुरा हैं । उन अनन्त 
गुणोंमें प्रत्येक गुणा मोज्षद है जेसे ज्ञानयुणा है | उस ज्ञानगुणमें क्‍या और गुणोंकी जरूरत 
नहीं है या उससें कोई श्रन्य गुण गहीं है ? है | ज्ञाचगुणमें सभी गुण मौजुद हैं परन्तु उत 
गुणोंका आश्रय ज्ञान नहीं है । ज्ञानगुणमें सूक्ष्मता है वह सूक्ष्म है, अगुरु लघुत्व आदि सभी 
विशेषतायें पाई जाती हैं । इस तरह एक एक ज्ञान अ्रनन्त विशेषता गला हो रहा है । एक 
एक गुरझाकी अनन्त पर्यायें हैं। एक एक पर्यायमें श्रदन्त अविभाग प्रतिच्छेद हैँ | एक एक प्रति- 


अपनी र्निवि र्हर्ष्टि कल्याण कली चाहिए 
हगवानके सम प्‌नी त्माकी __ प्रत्येक म्ुप्यम, प्रत्येक श्रोत्मामे 
परमात्मा बरी शरवित हैं । भर लक्ष्य देंनेकी आवश्यकता है । बिना आत्मतत्वर 
ने कुछ भे ता दे वरवस्तुश्ंकी ही अपना मानता हैं। अपनेमें 
घारणा ५ कर ये भगवान ्ं ॥ काम तो पुजनेका है मेरा काम पूजने 
का--ईसे विचारोसे ख्रत्माकी उ्े होता कर्टित 6! इसलिये श्रात्मजीन करो । अ्रत्म 
ज्ञान होनें ह् +जातादे जैसा आत्मा भेरा है. वेसी गवान ते हैं | 
और भंगेवीं के आत्मा £ ही अन्तर है कि उनकी आत्मा ध्मलसे ६, गया दें 
भरे आत्मी ६ शा पड़ा ६ है, इतना ही अन्त है । वाह्यहत ततोस 
रिगामन मात्र 5 में आत्मद्रव्य की प्रतीर्ति करो । झपतेकी मेंते मानों कि में पुरुष 
हूँ, स्त्री हूँ, गर| लला व 
पर वस्तुओंसे री छोड़ करके से बकी मी करो-- तुभव न तो 
टुष्सि होती स्मर्टश्सि होगी ग्रे है। स्वानुभव 
सब कुछ र. निर्विकटेत ज्ञानमें होती है। हें आत्माकी पमसे नहीं कहे सं 
हैं। जब | सं से हा जायगः, सा विचार * 
दयालु गति आत्मी ज्ञायक भरते १) सशु च्छ प, 
जदानन्द आत्मा स्वर ने बिना हि ग॒तियोंमें झलता फिर ) आत्मा 
प्षवके वि नरक, इच, मनुध्य, + रो गतियोंमें टुकता रहीं। 
उ्त्त त्नी पप्त कीं, किन्तु अर्पि ना कोई लीं तले सकी ब्ब 
आपने बड़े पुण्योदय नुष्यभर्, न कुल भराप्त क्रिया, घ्रा रद 
श् चर ते ठं, ऊंचे ऊंचा ] ते हैं, अर मम 
सावधान हों 
तिकी दे स्‌ य दीक्षा कल्याण न तीर्थर्क 
प्रश्चुकी पलबी उन है उस सर्मः दे मनुष्य लडाई होती हैं. डोली हें 
उठाविंगे, दे ब्वेंगे ) फैसला होती ् गवानकीं मूर्ति वही उठा 
सकेगा; बही का अधिक होग गवान दीक्षा चरण करेगा बरसे देवता 
लोग यहीं से । से भीखें माँगते हे मनुष्यों ] हमारा 
सारा वैभव लेलो' किन्तु हें तृष्यत्व द्वे दो । विन, ख माँगेंसे किसीको कण मिल 
तो न सेका मतलब इतना प्राप्त कियी 
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'काहेके द्वारा ? आत्मदेवकी प्रसन्नता होरा:। सी उसःआऔर्मेदेववी हमेशा पंसन्‍त रखता चाहिंए, 
- जिस श्रात्मदेवके प्रसाद द्वारा हमने यह मनुष्यंपर्याय॑-प्राप्त की । यदिःहमने उसका  श्रादर 
सत्कार नहीं-किया.औरःउसपर: हमला करनेका-विचार+किया-: तो मालुम॑ है कि : आत्मदेव 
हमसे रुष्ट' होकर -हमें क्या: शाप देंगे;-? न का । 
आत्मदेवपर हमला कया १--आरत्मसंदेवपर - पांच :इन्द्रियोंके विषयका हमला: हमेशा 
हींमें: रत रहना है | एक इन्द्रियका:विषय:::अश्रभीः समाप्त किया .किः थोड़ी-सीः देरमें : दूसरी 
 इन्द्रियका -विषय आया | अगर, इस- तरहंसे हमने श्रात्मदेंवपर- हमला करमेका प्रयास किया 
: तो #हमें-ये शाप: देंगे:कि पुनः निगौदों भवं,यानी-फिरसे निगोदमें /जा। तब फिर हमें प्रन॑न्त 
: समय तक, निगोदमें रहना पड़ेगा.॥ एक कथानकः है उसे .हमेः पहले कह चुके हैं: किन्तु - दुबारा 
यहाँ:थोड़ीसा कह “रहे. हैं।॥ एक साधु जी थे । उनके पास एक-चूहा रहता था, चूहेपर बिल्ली 
- भपटी, साधु-जीको दया आई और उन्होंने उसे वरदान :दिया कि भार्जारो भव ॥ इसके बाद 
- बिल्लीपर कुत्ता ऋपटा, तब साधुने उससे कह-दियो कि-इवा भव त्‌ भी कुत्ता हो 'जा। 
कुत्ता हो-गया ।-कुत्तेपर चीता ऋपटा-सो कहां व्याप्नो भव; कुत्तेको चीता बना दिया । चीते : 
पर शैरने,हमला-कर॒ना चाहा सो कहा सिंहो भव, उसे- भी शेर बना दिया । अबः उस शेरको .” 
- भूख. लगी, खान्तेको कुछ मिला नहीं, तब शेरने सोचा कि. चल इस साधुंको ही खा लेना : 
_* चाहिए ऐसा विचारकर जैसे ही शेर साधुपर हमला करनेको तैयार हुआ कि साधुने कहा- ' 
: पुनः मृषको - भव-। यानी फिरसे : चूहा हों जा।- इसी-तरह  ज़िस श्रात्मदेवके : झ्राशीर्वादसे 
निगोदसे प्रत्येकेशरी री-स्थावर, फिर :विकलन्रय; पेज्चेन्द्रियः श्रोंदि-प्रकारसे श्राज मनुष्य श्रेष्ठ” . 
मन: वाले पंड्चेन्द्रिय- हुए.।:यदि:उसी अ्रोत्मदेवपर : विषयकर्षायका हमला किया तो 'उसकाः: 
- यह आशीर्वाद होगां कि:पुननिगोदो भव” ।तो- हमें इस तरहसे अपने इस अमूल्य जीवनको  : 
' नष्ट नहीं: करना है. इसलिए. जिसः ओत्मदेवकी कृपासे:हमने आपने यह: उत्तममव 5 प्रोप्त '/ 
: किया:है उस आत्मदेवको, प्रसन्‍त रखें, जिससे आगे हमें।शिंवसृष्टि.मिले । श्रात्माकीः पहिचान न्‍ 
*: ज्ञानसे होती है, भ्रतः एकाग्र चित्त हो करके ज्ञानोपार्जनमें जुट जावो-।'ज्ञान ही:कल्याणके मार्ग /* 
' का प्रथदरशैक-- है । 30 आओ ' पर 
ह ज्ञान ही, कल्याणके-मार्गका पर्थदर्शक है । संसारमें ,भटकते हमें: जीवोंको -यंदि : सुर्ख हि 
ः हा का क़ोई; का रण -है;ः:उपादातः रूपसैःतो कारण-भंगवानवी :भक्ति, जिसका कि प्रसिद्ध “नाम ४ 
. है समयसार और निमित्तरूपसे:है-कार्य-भगवानदीः भंक्ति | आजकल कुछ लोग ऐसा “मानतेः .- 
: . हैं किःहम .दुनियाँमें इस लिये पैदा हुये हैं कि श्रच्छे-प्रच्छे प्रदोर्थ खांयें; मौज उड़ायें। यही 5 
“हमारे जीवनका श्रानन्द और सुख. है । यंही “उनकी मु्खता- हैं । इसका आगे फल क्या होगा ?.... 
इसंपर विचार:करना बहुत: झावश्यक है.3 आप शांत चित्तंसे: अपनेमें यदि विंचारंपूवेक देखें 


श्धष्प समयसार प्रवचन प्रथम भा 
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तब आपको यह भा होगा (कि जगतमें जितने भी परे थे है वे कभी भों ते£ नहीं होते हैं। 
वे अनादि कालसे है और अन॑न्त पके रहेंगे | 
आप भी .एक पंदर्थ हैं---आ्प विचार करों! कि देंगे पदार्थ हैं. शीर पदार्थ कभी 
नष्ट नहीं होता हैं । ते हमें भी कभी इस मनुष्य झूप ढांचेंकी छोड़कर फिर कोई ढांचा ' 
पकड़ता होगा, वें पता इस मनुष्य भ्षवकों' छोड़नेके वीर कौनसा शरीर मिलतों हैः? वीड़ 
सकोड़े २०३४४ ड्न्द्रियका 'श्रीर मिली तो नाता तरहके दःखोंको भोगनो पड़ेगा १ ओर 
फिर न जाने कब यह मनुष्य 'भव "मिले । इसलिये इसी भवमें ऐसी कार्य करो कि हर पके 
पश्चात हमें उत्तम भव ही मिलें । उस उत्तम क्षवकों पानेके लिये सबसे उर्त्ट८ वस्तु है 
कारणभगवान वे कार्यभगवानकी अवित । भगवानमें हमसे कूछ विशेषता होंगी तभी हे 
अगंवनकों' “पूजते हैं, उनकी भक्त करते हैं । प्गवानकी आत्मी 'हुमारे आत्मासे अनु 
उत्कृष्ट है। वैसे भगवान हमारी जाविके हैं “किन्तु उनके आत्मासे कमेमल रूपी मे ग्रता 
हो' चुका हैं, वे अचल गतिको भाप्त हो गये है--उनकी आम परम- बिंदु हों सुद्री हैं 
इसी लिये हमे उनकी. भर्वित, उनकी पूजा, उनकी आराषनी एवं उनकी उपासनी 'करते है 
प्र्गवानमें राग, हेंष, माल, आये आदि रंच मात्र भी नहीं हैं ओर ने है उतमें रच मो 
आकलता । आरकलतासे- जो रहिंत है बह्दी वास्तविक 
प्राप्त कियी । 
पगवानका कोई नाम नहीं है, स्वरूप अवश्य औै--कोई कहते हैं कि भगवातके गे 
ताम हैं। रामचेंक्र ० महावीर भादि । किन्‍्टू: ज्ाइयोंः आप विंवार करो कि की 
झगवानका कीई 'ताम हो सकता है हु नहीं ( भगवॉन तो उस शुद्ध अआत्मावी नाम हैं, जहा | 
क्रोध मान मोयी लोभ हैं ओर ने जहाँ पर राग द्वेष है।। जो सर्वेन्न, 'हितोपदेशी' हैँ'ऐसी क्‌ 
प्रप्त विशुद्ध/आत्मां ही भगवान है ।' किन्तु उस आ्रात्माकों हमे 'उपचार रूपके नामसे 
हैं । अगवानके नाम राम, कृष्ण, महावीर नहीं हैं। जसे श्री रामचंद्रेने या महावीरीं रु 
दीक्षा -घारण करके तपस्या करके अषश्टकर्मोको तार किया -और परमपद मोक्ष प्रा | 
(जिस समय मोक्ष भराप्त (किया उसके बांद वह राम यो बीर नहीं और भगवा पा वी 
नहीं किन्तु राम, बीर तो हम उपचार पसाञ्रसे' कह देते हैं, वरृतेः क्गवानका को ह 
। जगतमें आत्मा शब्दके अनेक्त गे प्रचलित हैं । जैसे. प्रमात्मा जगल्लाप भरा! 
परमात्माकी भंगवानकों सभी “मानते हैं किन्तु प्रमात्माका अर्थ वा है १ किसे कह 
क्या इसपर-मी वितवार कियों- हैं! । 
पुरम . आत्मा परमात्मा है---परमात्मा कहते हट जिसको ख्रात्मा परम उर्तः ै 
प्रमश्चासी आत्मा परमात्मा । यानी जिसकी आत्मामें 'उत्क्ृष्ट' ज्ञीन' है वहीं आत्म 


- समंयसारे प्रवचन प्रथम भागे पर । ह्ह्हः 


है । दूसरों अर्थ कहते हैं भावानका- भंग योने उत्कृष्ट ऐश्वयवान-यानी जिसके पांस उत्कृष्ट: 
. ऐच्बये है उसे कहते हैं भगवा | तो अब यहाँ विचार करता हैं कि ऐडेबर्य किसे केंहते- हैं?” 
 ऐश्वर्य उसे कहते हैं जिसे अ्रपने कामके लिये दूसरोंक्री आधीनतो न हो । लोकंसें भी अप 
देख लो जो सब श्रोर॑से स्वतंत्र होता हैं, जिसे अपने भीगेविषथोंके सेवन कंरनेंके लिये दूसरे 
' की पराधीनता नहीं हो; उसे हंमे ऐश्वर्य वाली कहते हैं। जेसे आप और हम देखते हैं कि 
: हमारे यहां जो बड़े-बड़े राजा महाराजा होते थे, बड़े बड़े जागीरदारिं होते थें उन्हें हम लोग 
उनंकी धथ्वीमें प्रत्येक आवश्यक वस्तु संहंज हो जाती थीं, उन्हें किसी तरहँकी पेंराधीनता 
नहीं रहती! थी | तो जो उत्कृष्ट ऐडवर्य वाली है उसे कहते “हैं भगवान । गांवपति 'ज॑मींदीर ' 
अपनी  आवेश्येक चीजोंको अंपने खेतोंसे निकाल लेता हैं, वह गांवकी ईश्वर है | भगवे्िको 
काम है देखता जीनंना | उन्हें किसी इन्द्रिय'आंदिकी अ्रावेध्यंकती नहीं पंड़ती है । वे तो अपेने हा 
आमज्ञानिसे त्रिंकालंबर्ती पदार्थोंकों जानेंते हैं-उन्हें ग्रांख भ्रादि किसी भी इन्द्रियर्का सेहांरी * 
नहीं लेनी पंडेतो हैं। ह 
5: 'शोरंखनाथ (गोरक्षनोथ)--एक और क्यों नाम हमें गिरतोरजी में ज्ञात हुआ थो। 
“वह नीम हैं गोरंखनाथ । हमने जब इसपर विचार बियां तंबं हमें पंतों चला“कि गो नीम है 
 वाशीका और उसकी रक्षां कैरनेवोले गेशंधर देव गोरख-यानी गरंध॑रं देव और उनके भी 
'नाथ्थे 5 यानी-नेमिनोथि भगवीनि-गोरखर्ताथ भी उस पवित्र' शुद्ध आत्माकों नार्म'है। इसी  ' 
तरहसे जंगंन्तीरथ श्रांदिनोम' हैं॥। के े 
- ” “जंगरन्‍्नाथ कहते हैं जगतके नाथ ईश्वर । जगन्नाथ नाम है शॉन्तिनीथ भगवोनेका मे 

: शास्लत्रीक़ी ग्रध्येयेंत मनन करेनेप॑र ज्ञात होता है कि संगवॉन सशांतिन।र्थ श्रेनेक बोर चक्रवर्ती 
हुयें>चक्रवर्ती होते! 'हैं जगतके नोथं स्वामी । इस त्तरहंसे जितने भी नम प्रचेलिंत हैं वे सब * 
उसी परम व्शिद्ध श्रेत्मिकिे हैं।” हमेरी ग्रोत्मामें भी परमोत्मा 'बंननेकी शक्ति मौजूद हैं । 
.. किन्तु हमारी लंक्ष्य”उस ओर नहीं है व॑ यदि हंम उस ओर अ्रपना लक्ष्य बना लें तो हमारी 
. आत्मोकों कंल्यारा' ही जेवे ॥ द 
कल्याण मर की संबं कैयों नहीं अपनति एक बर भगवान समंतर्भद्र रंवॉमी सेंगे-' 

: चानूकी स्तुति करने बेठे । उस समय किसीने उनसे प्रेदन कियां कि हे सेमेंतेभद्रे स्वामी, 
 भ्रभी अभी तो तुम देवांगम स्तोत्र बनी चुके हों | अब भंगवीचकी स्तुति करंनेकी कंयों श्राव- 
प्रकता है? तब पूज्य समंतभद्व स्वामी कहेतें हैं कि श्रभी तंके मैं भंगेवानिकी परीक्षों कर रेंहां: 
था-ओर: उस 'परीक्षामें यह स्तोत्र बत गया; किन्‍्त अरब मैं उन जगतेंवर्स सर्वज्ञदेवकी स्तति 
. करता हुं। भगवानेकों छोड़कर अन्य कीई दूंसरा-विशिष्ठ पुरुष था विशिष्ट आत्मा नहीं हैं । 
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 विविधनयकल्लोलविमला ।_ विविध नयरूपी कंल्लोलोंसे , सहित: है पढित्र है, वाणी . ऐसी .. 
: उस-पविन्न- वाणीको सुन करके हमें. और:झापको आत्ममर्म तक पहुंचकर अपनो आत्माका 
. कल्याण करना चाहिए । ; 
। प्रत्येक प्राणीके अन्दर भगवान्‌ बसता है. लेकिन जो, संबके अन्दर भगवान है, वह 
. कौनसा है ? अनेक लोगोंने इस प्रइतपर विचार किया है। विन्तु कोई .सफल हुए श्रौर कोई 
नहीं. वह भगवान 'समयसार? है। परंमात्मा दो रूपोंमें समझा जाता है:-- - . : 
| १५ कारणपरमात्मा और २, कार्यपरमात्मा । कारणपरमात्माको- अनेक़ नामोंसे 
: पुकारते हैं-- कारणपरमात्मा, चतन्यस्वभाव, पारिशामिकः भाव श्रादि । वह सामान्य चंतन्य- 
' भाव समग्र भ्रवस्थाओंमें रहता है । प्रत्येक वस्तु सामान्यविशेषात्मक होती है। सामान्यदृष्टि 
की -मुख्यतासे समभमें आनेवाला परमात्मा ही कारणपरमात्मा.. है । -कारणपरमात्माको 
' जानना प्रस्येक प्राणी लिये अति आवश्यक है।  .. . : 5 
शुद्ध आत्मा क्या है--शिष्य- श्राचायसे प्रन्‍न करता है कि भगवान शुद्ध आत्मा 
. 'कौत्तसा ;है ?-तब अर.चार्य कहते हैं कि मिथ्याहृष्टि, सम्यग्दृष्टि श्रौर सामान्य श्रात्मा तीनोंको 
ठीक: समझो । तम्यग्दृष्टि व मिथ्याहृष्टि तो श्रवस्था है | सामान्य :प्रात्मा दोनों. अ्रवस्थाओंमें 
है । खालिस आत्मा सब पर्यायरूप बना, लेकिन वह किसी पर्यायरूपमें नहीं रहता है, फिर 
. भी. वह,सभी प्राणियोंमें है।इस ही विषयका .श्राचार्यने-गाथा; द्वारा इस प्रकार उत्तर 
हु दिया : हैः-+- 9722 जज ह 2 | 
णवि होदि श्रप्णमत्तो, ण पमत्तो जाणाशों दु जो भावों | 
रे एवं भांति सुद्ध, णाश्रो जो सोउ सो -चेव ॥ 
ह “.- जैसे--बाल्य, यौवन श्रौर वृद्धावस्थामें मनुष्य रहता-है। केवल मनुष्यकी उक्त,तीन 
... भ्रवस्थायें ही वहाँ हम देख सकते हैं, मनुष्यको हम नहीं देख सकते हैं .तथा- जेसे-बच्चेका 
. बचपन समाप्त होनेपर उसमें यौवनावर्था आ जाती है,-लेकित उसके मनुष्यपनेका . नाश 
-. नहीं होता. है । क्योंकि मनुष्य. सभी अवस्थाश्रोंमें व्यापक है श्रौर उसकी सब अवस्थायें मनुष्य - 
. में - व्याप्य हैं, इसी प्रकार नारक, तियञ्च, मनुष्य, देव.व गतिरहित, संक्षिप्तमें ये : पांच 
.. प्रकारकी श्रवस्थायें ग्रात्माकी हैं। इन श्रवस्थाओ्रोंका परिचय तो सुंगम है किन्‍्त मोक्षमागेका 
प्रवर्तक इन- सब श्रवस्थाओ्रोंमें रहने वाला एक आत्मतत्त्व है,, उसका-परिचय-. सम्यर्ज्ञान- 
साध्य है; । 
जैसेका आरश्रय लो, पेसा- ही परिणमन - होता हे--शुद्धता दो: प्रकारकी होती है--- 
द्रव्यशुद्धि और २, पर्यायशुद्धि । जो प्राणी जैसी अवस्थाका आ्राश्नय करता है,-वैसे ही 
- - उसके परिणाम बन जाते हैं । मनुष्य एवं अन्य . भी संसारी अ्रभी तक अशुद्ध  पर्यायोंका 
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आश्रय करेंता आया हैं। मनुष्य, बाह्य व ठयें, स्केन्ध,- पाँची इन्द्रियाँ श्रारदि--यें सब अशुद्ध 
हैं। अपने स्वभावके विरुद्ध आवस्थाश्रोंमिं" रहना भी अंशुद्ध हैं, अशुर्धकी आश्रय करनेसेः अशुद् 
पर्याय द्वी बचती हैं। अशुद्ध द्व्यका आ्राश्रय करनेसे अशुर्ध पर्याय होती हैं । पर्यायशुरद्धि भी , 
द्रव्यशुद्धिकी ग्रपेक्षां अशुद्ध तत्व है ।. अपनी निज शुद्धि 4 निज. अशुद्धिका आश्षय करके : 
त्माकी करतुत अपने प्रदेशोंमें ही. 57 सकती है #सिंद्ध भगवानका मी आश्रेय सुमुंझुकों 

नहीं हो सकता है, क्योंकि सिद्ध भगवानकी अवस्थाय भी इस उंपासके आत्मासे भिन्‍त हैं। . 

ह मनुष्यकी अत्मा पुत्र मनुष्य॑की आत्मासे भी -भिन्‍्त है प्रेतिपल मनुर्य अपना 
ही आश्रय करता है अर्थात्‌ जो भाँव उसके हंदयमें बनतें: हैं; उसीकीं मतुत्य ग्राश्रंय करता _ 
है । जिस समय आत्मा या मनुष्य सिद्ध भंगवोचका श्रेय करता है, वह पुष्यभावकीं आश्रय 
करता है, वह भर्॒ड अवस्था हैं । जब निज शुद्ध स्वभावका आ्रोभ्रिय करता हैं तंब वह सहजें 
तत्वका आश्रय करता है, हि सोक्षमार्ग हैं 

शुद्ध ओस्मीकी पहिचोरनि--अंगत- ४ भात्मा किंसें कहते हैं? उंत्तर-खालिंस भ्रथवा 
एकरूप रहने बालेंक्रो शुर्ध कहते हैं | पर्यायेंकी ' मुख्यतंसे न॑ देखनेंसे ही ओंत्माका ज्ञानं हो 


गया आत्मा ही शुद्ध २ प आत्मा है, शुद्ध शरत्मा रवतः सिद्ध है, आत्माका न आ्रादि है और | 
न्‍्तहै। श्रीत्मा हमेशा रहने वालां है। अतः नित्य ग्रेंकेंट है पर्याय किसी समय नष्ट 
होकर उसके दूसरे समय नेड हो जाती हैं । मोहंवश जीव॑कों कुंछ भी सुहित दिखाई नहीं देता 


जब तेक आत्माकी निजशौग्रेका शान नहीं होती हैं, पराश्चित रहता हैं । आत्मज्ञान होते हों ह 
बह मोह बन्धन छोड़कर पराश्चितताकी छोड़ देता है। इस श्रात्माकी अ्रज्ञानभांवमें हो प्रंकी 
गुलामी करनी पड़ेंती है। अ्रांत्माकी पर्याय प्रतिपल बदलती रहेंती है लेकिन आ्रात्मा निर्मर्े 
ज्योत्सि युवते है । स्वभा उसे देखनेसे अद्मामें बन्‍्धन नहीं लेगा है । यद्यपि आत्मा और कर्म 
बर्गणा दूध पानीकी तरहसे मिले हुए हैं, फिर भी वे हमेंशा सिस्में-भिंन्‍्न हैं । हैं। कर्मका उर्देय 
होनेपर आत्मा्मे विश्नावंपरिणमर्न हों सकता है । वेस्तुत: 5 और श्रशुर्भ भाव ही पुण्यरूप 
और पापरडप ग्रात्माकों बनाते हैं । यदि मु पुण्यरहप शुभभावात्मक कारये करेगा तो उंसकी 
भआरात्मा भी पुण्येरूपमें बदले जायेगी; म्ंदि पापोचरण करेगा तो शत्म! वापिंरुप हा जायेगी 
मे और अशुभ दोनों ही प्रकारके भव अनेक तरहें ते हैं। कपोय प्र अंकषाय दोनों. 


पर्यायसे विलक्षरत आत्माका दही हमेशा ध्योत करना चोहिए 
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मोह आत्माका श॒त्रु है--यह आत्मा ज्ञानके लिए कुछ भी नहीं करता है। इसका 
कारण यह है कि श्ात्मा मोह और अज्ञानमें उलझा पड़ा है। मनुष्य प्रकृत्या ही ज्ञानसे 
दर भागता है | वह ज्ञानको झन्नु समभता है तथा मोहको मिन्न समभता है । लेकिन घुरसु 
मुनिदुर्लभ इस मनुष्यपर्यायको प्राप्त करके अज्ञानमें पड़े रहकर ही नहीं खो देनी चाहिए । 
इस पर्यायको प्राप्तककर अधिकसे अ्रधिक ज्ञानप्राप्ति करनी चाहिए । 

ज्ञानदानका फुल केवलज्ञान है---साधुका उत्तम त्याग ज्ञानदान ही है । साधुश्रोंको 
हमेशासे ज्ञानका उपदेश देते रहना चाहिए । ज्ञानदान नाम यश लोभसे किया जाता है तो 
वह सफल नहीं होता है । इसी प्रकार आहारदानका फल भोगभूमिया बनना, अ्रभयदानका 
फल-- नेता ञ्रादि बनना और श्रौषधदानका फल पहलवानादि बनना है । इस इच्छासे किया 
वह दान सब निष्फल है। 

सर्व दानोंमें अधान ज्ञानदान है। ज्ञानदान व ज्ञानलाभ दोनों सत्पथ है। उनमें भी 
ज्ञानलाभ विशेष उत्तम है। श्रात्माका स्वभाव चतन्यमय है।. उसको मुक्त अ्रथवा संसारी 
कहना उसके स्वरूपका घात करना है। 

ज्ञान-प्राप्तिकि लिए चित्तको शुद्ध आवश्यकू--खालिस या छुद्ध आत्माको देखो तो 
वह अब भी मुक्त है। शरीर-आत्माको युगपतु देखने से ग्रात्मा बन्धयुकत प्रतीत होता है, 
जिस प्रकार गायके गलेकी रस्सीसे बंधी हुई रस्सीके एक साथ देखनेसे गाय बंधी हुई प्रतीत 
होती है। अपनी शक्तिके अनुसार सब कुछ न्योछावर करके भी शुद्धात्माकी पहिचानके 
लिए प्रयास करना चाहिए । आत्मज्ञानकी प्राप्तिका गृहम्थोंके लिये सुगम साधन, वर्षमें दो 
माह अच्यत्न योग्य स्थानपर रहकर आत्मतत्वका प्रध्ययन करना है। कमाईकी चिन्ता न 
करो, वह सर्वे अ्रल्प श्रमसे होगा । कम खर्च करना गृहस्थोंकी त्ृपस्या है। जो ग्रृहस्थ कम 
खर्च करके शेष द्वव्यको ज्ञानदानमें व ज्ञानलाभमें लगाता है, वह तपस्वी है। ग्रहस्थोंकी अपने 
चित्तकी शुद्धि करनेके लिए जुट जाना चाहिए। क्योंकि चित्तकी शुद्धि गृहस्थोंका प्रथम तप 
है। चित्तकी शुद्धिके बिता कोई भी कार्य सफल होना सम्भव नहीं है । चित्तश॒द्धिके बिना 
धर्मकार्य होना असम्भव है। मनुष्य यदि बड़ा बनने और यश्ञयकी इच्छाको छोड़कर ज्ञान- 
मार्ममें तत्पर होता है तो उसका कल्याण अवश्यम्भावी है। ज्ञानका श्रलौकिक चमत्कार 
है । मोह भोर अज्ञानके बिना,ही धर्म कार्य सम्भव है। ज्ञान देना और ज्ञान प्राप्त करना 
ये दोनों केवलज्ञानके मूल हैं । चित्स्वरूपका बोध सच्चा ज्ञान है। चिन्मात्र चैतन्यका विचार 
करने पर उसके सब दुःख भाग जाते हैं । 

अरहंत श्लौर सिद्ध भगवाचुका ध्यान करनेसे प्राणीकी लौकिक विपत्तियाँ दूर हो 
सकती है, लेकिन भ्ररहन्त भग्वान्‌ या सिद्ध भगव व्‌ स्वयं प्राणीकी विपत्तियोंक्ो दूर करनेमें 
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समर्थ नहीं हैं । स्वसमय परसमयमें रहने वाले समयसार, शुद्ध आत्माका ध्यान सर्वेविपत्तियों 
को दूर कर देता है। श्रात्मा (मैं) में कोई लिंग नहीं होता है । जैसे-मैं जाता हूँ, में जाती 
हैं। श्रहं गच्छामि । इस प्रकार 'मैं! स्त्रीलिंग श्ौर पुल्लिगमें समान ही रहता है। संस्कृत 
श्रौर अंग्रेजीमें तो दोनों ही लिंगोंमें क्रिया भी एक रूप होती है । 

शानतत्तकी सब तच्चोंमें श्रेष्ठत-- संसारमें ज्ञानतत्त्व सब तत्त्वोंमें उत्कृष्ट है। भूठ 
श्रभिमान, भूठ बड़प्पन एवं भूठ यशको मिटाने वाला वस्त॒ज्ञान ही है। सभी प्रकारसे अपने 
लौकिक कार्येसि समय निकालकर ज्ञानकी प्राप्तिमें लग जाना चाहिए | अपने ज्ञानविकासके 
लिए वर्षमें कमसे कम दो मास ज्ञान प्राप्त करनेके लिए शुद्ध एकान्त शान्त सत्संगमें व्यत्तीत 
करने चाहियें। निजज्ञान होनेपर वह ज्ञानी वाह्मके प्रतिकूल नहीं समभता, वरन केवल 
वाह्मकी परिणति समभता है । लौकिक जीवोंको जो बुरा मालूम देता है, ज्ञाना उसका 
जाता रहता है | 

गाली प्रशंसावाचक शब्द है--'गालीका व्युत्पत्यर्थ 'प्रशंसा? है । क्‍योंकि प्रशंसा श्रर्थ 
में ही गाली” (गा+ ली) शब्दका प्रयोग होता है, दूसरे कोई भी गाली श्रपमानसूचक नहीं 
है, सभी गालियोंका श्रथ भ्रच्छा ही होता है । 

सुख-प्राप्ति ज्ञानसाधनामें हे-- शुद्ध चैतन्य श्रात्माकी बात समभनी चाहिए । विषय 
कषाय, मोह भ्रौर भ्रज्ञानादिको भ्रात्मासे दूर करना चाहिए | स्वजीव-विकासके लिए तन- 
मन-धनसे लग जाना चाहिए तभी सुखकी प्राप्ति सम्भव है। प्रत्येक पदार्थ सामरान्य-विशे- 
षात्मक होता है। यहाँ विशेष नाम है पर्यायका और 'सामान्य! नाम है द्रव्यका । जो सभी 
पर्यायोंमें एकरूप रहे उसे सामान्य कहते हैं । उसकी पर्यायोंमें प्रतिसमय कुछ न कुछ परि- 
वतन आता रहे, उसे विशेष कहते हैं| सामान्यके बोधसे घमण्ड दूर हो सकता है। विशेषसे 
भ्रहवृत्तिका नाश नहीं होता है । सामान्‍्यके ज्ञानवाला जीव इस संसारकी नाटक समभता 
है | जिस प्रकार नाटकमें पात्र भिन्‍त-भिन्‍न रूप बदलकर श्रात्ते हैं, लेकिन चे पात्र तद्गप तो 
नहीं हो जाते । विशेष नाटक है, सामास्य नाटककार । सम्यम्हष्टिको यह ज्ञान होता है कि 
यह आत्मा ही नाटक करने वाला है। श्रात्मस्वरूपको जाननेवाले व्यक्तिके लिए वे नाटक 
व्यथ हैं । ' 

भगवानकी भक्ति करना बिना ज्ञानके निष्फल है । ज्ञानके बिना भगवानकी भक्तिसे 
कोई कार्य सफल नहीं हो सकता है। शुद्ध आत्मंज्ञानसे 'ही संव्र'निर्ज रा. होती है ।' बिना 
आत्मज्ञानके संवर निर्जरा कैसे हो ? केवल भक्तिमार्ग रह जानेपर भक्तिके नामपर कुभक्ति 
भी हो सकती है । देखो; लोग देवी देवता तक पूजने लग गये | अ्ष्टभुजा, चतु भुजा और 
पद्मावती आदिकी सूत्ति बताकर पूजना- धर्मविरद्ध कार्य है। लोग देवीके ऊपर भगवानकों 
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बिठाये ऐसी प्रति बनाने लग गये हैं | जीवके परमात्मा होनेपर भगवानको देवी-देवता श्रादि 
कोई छू नहीं सकता है | फिर पद्मावतीकी मृ्तिके ऊपर छोटेसे पारसताथ विराजमान करने 
का क्या प्रयोजन ? यह प्रथा अपने देशमें ३०० वर्षोसि नहीं है । फिर इस प्रथामें थोड़ेसे 
चाँदीके टुकड़ोंके लोभसे यह अनर्थ क्‍यों किया जा रहा है ? इस -प्रथाको मिटाना प्रत्येक 
जैनी भाईका कर्तव्य है । दुनियावी इच्छावोंके कारणा इस पंचम कालमें धर्मकी हानि होती 
जा रही है | 

सामान्य श्रात्माकी अनुभूति करना सम्यर्दर्शन है। मैं चैतन्यस्वरूप आत्मा हूं, ऐसा 
विचार करनेसे पर्यायबुद्धि छूट जायगी । इस प्रकार चंतन्यस्वरूप श्रास्माके विषयमें स्वस्थ 
चित्त होकर विचार करना च्यहिए | तभी सच्चे आ्रानन्दकी प्राप्ति होगी । 

प्रारम्भमें सुख प्राप्ति केस दो १-- उत्तम सुख प्राप्त करनेके लिए शान्तिपू्वंक रहना 
भ्ौर विनयपूर्ण वचनोंका कहना आवश्यक है । जो व्यक्ति इन दोनोंका पालन करता है, 
उसके पास सांसारिक दुःख-बाधाएं श्राकर भटकती भी नहीं हैं। विनयपूर्वक हितपूर्ण बचनों 
के बोलनेसे परम्परया श्रक्षय और श्रनन्त सुखकी उपलब्धि होती है । बिना विनय वचनोंके 
बोले घृपमें छायाकी तरह शान्ति दूर ही भागती जायगी । अ्रविनयी शान्तिको त्रिकालमें भी 
नहीं पकड़ सकते हैं | घरोंके पारस्परिक विरोधका कारण अविनय भरे वचनोंका बोलना 
ही है। जब कोई कुटुम्बका सदस्य श्रन्य सदस्योंके साथ अच्छा व्यवहार नहीं करेगा, तो 
उसी समय आपसमें झगड़ा हो जाता है। भगड़ेसें कारण धनकी विषमता भी है, लेकिन 
उतना नहीं । प्रत्येक कुटुम्बके सदस्योंसे वया, प्राणीमात्रसे अश्रच्छा व्यवहार करना चाहिये । 
यदि कोई व्यक्ति हमारेसे श्रच्छा व्यवहार नहीं करता है, इसमें हमारी ही श्रयोग्यता है । 
क्योंकि जब हम किसीसे श्रच्छा व्यवहार नहीं करेंगे, दूसरा हमारेसे सदव्यवहार क्यों करने 
लगा ? अ्रयोग्य व्यक्ति मत्सरी श्रौर अ्रसदाचारी होता है। भ्रपनेकी (श्रात्माको) योग्य 
बताना अपने ही ऊपर निर्भर है। भूल होना कोई भारी पाप नहीं है। लेकिन भूल करके 

उसे न सुधारना या पुनः: करना बड़ी भारी भूल है। रागद्वेषादि सभी भूल हैं। अ्ज्ञानी 

व्यक्ति भूल करता है और वह समभता है कि मैने अच्छा ही किया । इस प्रकार समझना 
बड़ा भारी मिथ्यात्व है । पा 

लौकिक' सुख किस प्रकार प्राप्त किया जाय --इसके लिए सबसे पहिले अपनी 
जबानको सम्भालना चाहिए । कभी भूलकर भी अपने मुखसे कदु, अप्रिय वचन तथा गाली 
गलोज आदि गन्दे वचन नहीं निकालने चाहिएँ । इसी जबानसे मीठा बोलकर शज्नुको मित्र, 
ओर कड्आ बोलकर मित्रको शात्रु बनाया जा सकता है। इसी जिह्ठामें वह शक्ति है कि 
रुखा-सूखा परोस दो-चार प्रेमकी बातें करके दूसरेका थोड़े ही भोजनमें अ्रच्छी तरहसे पेट 
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भर सकते हैं। सबसे पहली कला वचन वोलनेकी है | जो व्यवित मीठे वचन नहीं बोलना 
जावता वह बिना पू'छके पशुके समान हैं। बुरा वचन बोलने वाला पशु ही है। मनुत्य इस 
वाक्‌ रूपी औपधिसे प्रत्येक मनुष्यक्रो अप्ने बशमें कर सकता है । बच्ननकों सुधारनेके लिए 
कम बोलना आवश्यक है। गधिक बोलने वाला व्यक्ति बावदूक-प्रलापी कहलाता है । हिंत- 
परिमित-प्रिय वचन बोलने वाले व्यक्तिके सभी अनुद्ृल हो जाते हैं | छृठा हुश्ना व्यवित 
प्रिय वचन बोलनेसे मनाया जा सकता हैं। 

सद्‌ वचन उत्तम आमृप्स है इससे सच्ची शोभा हें--सभी व्यवितयोंकी मन और 
बच्चन शुद्धिके लिए सात्विक रहत-सहन करना चाहिए। रहनसहनका मनपर प्रभाव पड़ता 
है । आभूषण पहननेसे शरीरकी शोभा नहीं बढ़ती है| अर्तेः ग्राभूपण न पहननेसे सुन्दरता 
का कोई क्षति नहीं पहुंचती है । धर्म ओर सदाचरणकी हानि होनेपर मनुष्यका सर्वस्व चला 
जाता है । गहनोंसे घरीरबी शोभा नहीं है, धर्म और सदाचरणसे युक्त आत्मा सहित शरीर 
की शोभा हैं । यदि रूपवती स्त्री भी मीठा नहीं बोलती है, उसकी सुन्दरता नहीं जंचती 
है। सुन्दरताको बढ़ानेके लिए मीठे वचन और द्वान्तिकी ग्रावश्यकता है। जिस व्यक्तिसे 
प्रिय बोला जाए, वह व्यक्षित तुम्हारे सुखूके लिए सदा प्रयत्त करता रहेगा । 

मीठे बोले बिता तो व्यापारी भी अपना व्यापार अच्छा नहीं कर सकता है। प्रिय 
वचन बोले विनता तो जीवन हो निरर्थक है । कट भाषणसे २४ घन्टे कलह चनी रहती है । 
पक्षियोंकों दही देख लो, मीठा बोलनेके कीरख ही तोता, मैना, और कोयल शभ्रादि पक्षियोंको 
सारा संसार प्रेमपूवक पालता है । उनकी भाष। सभीको मीठी लगती है । कीवा सदी काँव- 
काँव करता रहता है | उसका वचन मधुर नहीं होता है | अतः कौवेकों कोई भी नहीं पालता 
है । सबको प्रिय लगते वाले मीठे बचनोंको बोलकर जीवन सुधारना चाहिए । 

विनय वशीकरण मंत्र भी है--विंतयसे सभी प्राणी वश्में हो जाते है | विनयपूर्वक 
वचन बोलना, प्रेमसे और शान्तिसे रहना--ईर्ते दोनोंको कमसे कम एक सप्ताह तक परीक्षो 
करके देख लो, यदि इनसे लाभ हुंशी तो ग्रहण कर लेना, अन्यथा हाति होनेपर छोड़ देना । 
निश्चित है कि इस अकीर जीवनयापन करनेसे ले होगा । प्रेमपूवेक उचित सभी कार्यमिं 
सबको हाथ बटाना चाहिए । दूसरेके कार्योमें हाथ बटाकर धर्म-कार्यमिं सहायता करना 
हमारी झनायास प्रवृत्ति होनी चाहिए । यदि कोई बुरा वचन उच्चारण करता है, इसमें 


जीवकी कमी नहीं है, इसमें उसके पर्यायका दोष है । अपने स्वभावको मिरख अपनेको सदा 


भर्मेल बनानो चाहिए । ु 
विनम्रता व शिष्टाचारके पालनके लिये प्रात:काल उठकर अपनेसे बड़ोंकी जय 


जिनेन्द्र करना चाहिए । पाय: सभी पघरोंमें छोटे बड़े बच्चे माता-पिताका अभिवादन नहीं 
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, करते हैं । इस ओर माता-पिता व बच्चोंकों ध्यान देना चाहिये । बड़ोंका अ्भिवादन करते 
समय दोनोंकों लौकिक विशुद्ध श्रानन्‍्दकी प्राप्ति होती है। प्रात: सब कुदुम्बियोंको एक बड़े 
कमरेमें सम्मिलित होकर बड़ी लयके साथ तथा गंभीर स्वरसे आत्मकीतेनको या अन्य आत्म- 
शोधक भजनको बोलना चाहिए । ऐसा करनेसे सम्पूर्ण दिन बड़े आनन्दके साथ व्यतीत 
होगा | 

इसके साथ-साथ सभी परिवारके सदस्योंका पूरा नाम उच्चरित करके 'जी” का 
प्रयोग करना चाहिए । जैसे निर्मेल कुमार जी आदि | सबको योग्यतानुसार भेया जी, बहन 
जी, माता जी आदि झादरसूचक सम्बोधनोंसे पुकारना चाहिए । अपनेसे बड़ोंके साथ हाथ 
जोड़कर विनयपरुवेक बोलना चाहिए | इस समय सभी घरोंमें बच्चे प्रायः मात्ता-पिताकोी कुछ 
नहीं समभते हैं। इस कारण उससे पहलेसे चला शझ्ाया गन्दा वातावरण है, जिसकी ओर 
उनके माता-पिताने कुछ भी ध्यान नहीं दिया है । 

शील शान्तिका र्दूधीज है--विनयके साथ प्रत्येक गृहृस्थका दूसरा कठंव्य शील 
पालन है | हमेशा अ्रपने शीलकी रक्षा करना आवश्यक है । वर्षमें दो माह, तीन माह इस 
प्रकार अ्रवधि अनुसार ब्रह्मचर्यके नियमोंबग पालन करना चाहिये | कुमार, कुमारी, विधुर, 
विधवाबोंको पूर्ण ब्रह्मचय्से रहना चाहिये । अपने श्रात्मिक गुणोंसे ही मनुष्यकी पूजा होती 
है | श्राज तक कहीं भी शरीरकी पूजा नहीं देखी गई है । शरीरकी पूजा होती;नहीं देखी गई 
हैं । शरीर बिल्कुल अपवित्र है। इसके उपर जो भी वस्तु लादी या १हनी जाती है, वह भी 
अपवित्र हो जाती है | जैसे एक मनुष्यके द्वारा पहना गया एक बारका कमीज दूसरा मनुष्य 
धारण नहीं करता है, उसे उस वस्त्रसे घृणा होती है । - 

स्‍त्री-पुरुषकी श्वज्धारसे शोभा नहीं । ज्ञान भऔर शीलसे ही उनवी शोभा है। आश्ू 
पणादि तो नाशवान पदार्थ हैं। ये वस्तुएं आत्माके साथ नहीं हैं | आ्रात्माके साथ तो गुण 
ही जाते हैं | उपरोक्त विद्या, विनय और ब्रह्मचर्य-इन तीनोंका पालन करना प्रत्येक गृहस्थ 
का कतंव्य है । तथा अपने जीवनका आठवाँ भाग धर्मसाधनामें श्रवश्य ही लगाना चाहिये | 
धर्मसाधनके लिए उपयुक्त स्थान अनेक हैं जहाँ जाकर ज्ञानाभ्यास किया जावे । यहाँ श्री 
मड़िया जी का स्थान उत्तम है। सो भैया ! वहाँपर जाकर भी घर्मसाघन करना चाहिए, 
ज्ञावाभ्यास व सत्सद्भ, अधिकसे अधिक उत्तम करके धर्मसाधना करता चाहिए, ऐसा करनेसे 
आत्माका कल्याए भविष्यमें हो जायगा, वत्तमानमें भी उपयोग होता ही है । 

यह आत्सा क्या कर सकता है १--करतना? का अर्थ है उस परिशमनरूप बनना ! 
आत्मामें जो बात बने, वह आत्मा व रता है। अच्छे, बुरे और धामिक विचार श्ात्मा कर 
सकता है | आत्मा केवल विचार ६ कर रूकता है, अन्य कार्य नही कर सकता है। धन 


के & 


- समयसार प्रवेचते प्रथम पुस्त 
आत्मा धत बढ़ाने, .. 


सकता हैं, लेकिन 
र - विचार वन सकता ... 


२०८ 
बढ़ा लू, कमी लू, नष्ट कर ई आ्रादि विचार श्रात्सा 
कमाने और पर: करनेमें समथे नहीं है । आत्मा केवल कसी रूप अत 
। अन्य कुछ भी थे करना आत् ; काये नहीं हैं ।. कोई जीव फिसीका, 5० 
क्र वा आत्माके वश काम नहीं हैं । | 
में बने, जितने 
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लक 


मानता रहे, वह भी मिथ्यात्व है । किसी भी पर्यायमें गुजरो, अपनेको उनसे विलक्षण प्रुव 
चैतन्यस्वरूप समझो । यही शुद्धात्माका स्वरूप है । 

आत्मा दृव्यतः शुद्ध सबेदा है-- आत्मा शुद्धताकी अपेक्षासे दो प्रकारका है-- 
१ पर्यायशुद्ध, २ द्रव्यशुद्ध । पर्यायशुद्धात्मा भगवान अरहन्त सिद्ध है। प्राणीमात्रकी आत्मा 
द्रव्यशुद्धात्मा है। परद्रव्यसे भिन्‍त आत्माको द्रव्यशुद्धात्मा कहते हैं । निगोदसे लेकर सिद्ध 
पर्यन्त सभी द्रव्यशुद्धात्मा हैं । समयसारमें द्रव्यशुद्धात्माका ही कथन है । जो एक स्वरूपसे 
सभी प्रवस्थाओ्रोंमें एकसा रहे, वह शुद्धात्मा कहलाता है । सामान्यदृष्टसि देखा गया श्रात्मा 
शुद्धात्मा कहलाता है । सामान्य दो प्रकारका है--१-जातिसामान्य, २-एकसामास्य । जाति- 
सामान्य उसे कहते है जिसमें एक समयमें अभिन्‍न कल्पना की जाये | बाल, युवा और वृद्धा- 
वस्थामें रहने वाला मनुष्य एक्सामान्य कहलाता है। श्रात्माको भी दो दृष्टियोंसे देखना 
चाहिए--१--जातिसामान्‍्यात्मा, २--व्यक्तिसामान्यात्मा । एकके प्रति नारकी, निंगोदिया, 
मनुष्य, तिर्यंच, आदि देखना व्यक्तिविशेषात्मा है, उनमें एकको देखना व्यक्तिसामान्यात्मा 
है। जातिसामान्यात्मा चतन्यकी हदृष्टिमें एक समान है । अपने आपकी ग्रात्माको व्यक्ति- 
सामान्यात्मामें देखना चाहिए । व्यक्तिसामान्यात्माकों ऊध्वेतासामान्य ग्रौर जातिसामान्यात्मा 
को तियेक सामान्य कहते हैं । 

कपषायका आविर्भाव पर्यायबुद्धिसे है - जीवोंको क्रोध पर्यायको आत्मा माननेसे ही 
श्राता है । जैसे पिताको पुत्रपर गुस्सा अपनेको उसका पिता समभनेके कारण ही आता 
है | त्यागियोंको ग्रहस्थोंपर क्रोध इसलिए आता है कि भरे, मैं तो त्यागी हूं, यह ग्रहस्थ है । 
मेरा ग्रृहस्थसे पद ऊंचा है। अमुकने मेरे श्रति ऐसा व्यवहार क्‍यों किया है ? इतने सामान्य 
प्रात्माको न जाना जाये, तब तक सुख प्राप्ति नहीं हो सकती है | सम्यग्ज्ञानकी प्राप्ति होने 
प्र कर्मोकी निर्जरा होती है। पुण्यकार्य करनेसे पुण्यका बन्ध तो अवश्य होता है, लेकिन 
कर्मोकी निजेरा नहीं होती है। आत्मस्वरूपका यथार्थ अनुभव प्राप्त करनेपर तथा सम्यग्दशेन 
की प्राप्ति होनेपर ही मोक्षप्राप्ति होता सम्भव है । सम्यग्दशेन आत्माके कल्याणकी जड़ 
है । अतः सम्यग्दशन प्राप्त कर आत्माका कल्याण करना चाहिए । 

सत्य दृष्टि पानेके लिये वस्तुका स्वरूप अवश्य जानो-- प्रत्येक पदार्थमें द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव-ये चारों बातें पाई जाती हैं । इन चारोंको एक दब्दमें कहनेको पदार्थ कहते 
हैं। गुणांशका अर्थ है शक्तिका अविभागी ,प्रतिच्छेद । देश, देशांश, गरुग, गुणाश--इन 
चारोंको--एक शब्दमें कहा जाये, उसे द्रव्य कहते हैं। प्रशन--समुदाय श्रौर समुदायी क्‍या 
एक ही चीज है ? यदि समूह और समूह वाला एक ही चीज है तो उनको दो क्‍यों कहा, 
एक ही कह लेते ? देशांश, गुण, ग्रुणांश कह्दो अथवा देश कह लो या द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
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भाव कह लो, एक ही वात है, श्रत: समुदाय कहनेसे ही काम चल जायेगा, समुदायी कहने 
की कोई आ्रावदयकता नहीं है । जिन जिनका समुदाय कहा जाये, उसे समुदायी कहते हैं। 
समुदायका तो अर्थ समृह है ही । 

कारकोंकी मिन्‍नता ओर अभिन्‍नता--भिन्‍नकारक श्रौर अ्रभिन्‍तकारक दो प्रकार॒के 
कारक होते हैं | द्रव्यमें गुणा या शक्ति है, यह श्रभिन्‍नकारक है| शरीरमें श्रात्मा है, इसमें 
भिन्‍नकारक है। यह समुदाय समुदायी तो अ्रभिन्‍नकारक है, श्रतः समुदाय और समुदायी 
इनमेंसे एक ही को कहना चाहिए । समुदायको कह दो, समुदायी कहनेकी ऋावश्यकता नहीं । 
यदि ऐसा प्रइन उठे | तो, यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि यदि समुदायी न माना जाए तो 
समुदाय चीज ही क्या रहेगी ? जब वृक्षके शाखा, कोपल और पत्तोंका ज्ञान ही न हुआ्रा 
तो वृक्ष ही क्या रहा ? इसी प्रकार तुम प्रदेश, गुण पर्याय न मानो तो द्रव्य कैसे सिद्ध 
होगा ? जब गुण और गुरणांश समभमें श्रा रहे हैं तो उनका अ्रभेदरूप द्रव्य समझ जावोगे। 
समुदाय समुदायीके बिना नहीं हो सकता है । गुण और पर्यायके बोध बिना द्रव्यकी प्रतीति 
नहीं हो सकती है । 

द्रव्यका सर्वांग सुन्दर लक्षण--"समगुणपर्यायो द्रव्यम” यह द्रव्यका महत्त्वपूर्ण 
लक्षण है | गुणपर्याय हो तो एक शब्दसे द्रव्य कही जाती है। समुदायी यदि न माना तो 
समुदाय चीज ही क्या रहेगी ? जैसे झ्राममें स्पर्श रस गन्‍्ब और वर्ण हैं, ये चारों चीजें पाई 
जाती है, इन चारोंमय आम है किन्तु स्वरूप अलग-श्रलग है। ग्रुणमयी द्रव्य हैं, इन चारों 
का ज्ञान भिन्‍न-भिन्‍न रूप ,होता है। जैसे श्राममें एक एक इन्द्रियसे एक-एक गुणाका पर्याय 
जाना जाता है। फिर भी अ्रखण्डदेशी होनेके कारण ये चारों श्रलग नहीं किये जा सकते 
हैं। जहां एक गुणा पाया जाये, वहाँ पुदूगलके चारों ही गुणा पाये जायेंगे ) इसी प्रकार देश, 
देशांश, गुण, गुणांश भी श्रखण्ड एक द्रव्य हैं फिर भी स्वरूप भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे ज्ञान होता है, 
श्रत: समुदाय और समुदायी दोनोंका कथन होना श्रावश्यक है । 

जैसे पत्ता, फल, फूल ये सब न्यारे न्‍्यारे समभमें श्राते हैं इसी प्रकार द्रव्य भुण, 
गुरांश सभी भिन्‍त-भिन्‍न समभमें आते हैं। प्रत्येक द्रव्योंमें विशेषकी अपेक्षासे देश, देशश, 
गुण, गुरांशकी कल्पना बनेगी । अभेद और भेद दोनों मानो तो बात सत्य है। वस्तु न 
श्रखण्डरूप है श्ौर न खण्डरूप । समुदायकी प्रतीति समुदायीकी अपेक्षा-रखता है। यद्यपि 
द्रव्यको खण्ड-खण्ड करके समभाया है लेकिन वह है श्रखण्ड । 

द्रव्यका दूसरे प्रकारसे लक्षण--'उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य युक्त सत्‌” यह द्रव्यका समी- 
चीन लक्षण है |. द्रव्यमें उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य ये तीनों अवस्थाएं पाई जाती हैं | इन तीनोंसे 
एक साथ अभिन्‍नरूपसे मिला हुआ द्रव्य कहलाता है। भेद ववक्षासे दृष्टि डालनेसे आत्मा 

भा ; ० 
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झ्ोर अर्तित्वगुणा ये भिन्‍न-भिन्‍न हैं। अभेदविवक्षासे दोनों एक ही हैं। भेदविवक्षासे 'सत्‌' 
द्रव्यका गुण है । अभेदविवक्षासे 'सत्‌ः द्रव्य ही है। जेसे वस्तु स्वतः:सिद्ध है और वह स्वतः 
परिणमनशील भी है ।अ्रतः यह सत्‌ यहाँपर. नियमसे उत्पादव्यय और श्रौव्यस्वरूप ही है । 
वस्तु प्रति समय परिणमती रहती है। जो परिशमनशील है, वह उत्पाद व्यय और श्रोव्यसे 
युक्त है | वस्तु स्वतःसिद्ध है, अतः अ्रौव्यसे युक्त है। वस्तु स्वतः परिणामी है अतः उत्पाद 
व्यय युक्त है । अतः वस्तुमें उत्पाद, व्यय और श्रौव्य ये तीनों ग्रवस्थाएं पाई जाती हैं । 
वस्तु सत्‌ स्वरूप है। वस्तुकी सत्तामें उत्पाद, व्यय और श्रौव्य नहीं हैं, उसकी अ्रवस्थामें 
ही उत्पाद, व्यय, और श्रोव्य हैं। यदि वस्तकी सत्तामें उत्पाद, व्यय और क्रौव्य मान लिये 
जाएं तो अ्रसत्‌की उत्पत्तिका व सतके बिनाशका प्रसंग भरा जाता है या द्रव्य श्र्थक्रियाशुन्य 
बन जाता है । श्रात्माके देश, देशांश, गुण, गुणांशरूप आत्मतत्त्वका अभेदानुभव सम्यक्त्वका 
हेत है । 
अज्ञानी न अपको आप मानता है और न परको पर--श्रज्ञानी जीव आत्माको 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपमें समझता है । कोई इस दिखने वाले शरीरको ही आ्रात्मा समभता है। 
कोई रागद्वेषरूप परिणामोंको आ्रात्मा समझता है। कोई सुखदुःखादिकी श्रवस्थाश्रोंको भी 
आत्मा मान बैठता है। इस प्रकार इस आरात्माको कोई किसी रूपमें देखता है, कोई किसी 
रूपमें | जो भी अ्रवस्था इस जीवको प्राप्त हुई, उसीको आत्मा समझ लेता है। पर्यायकों 
आ्रात्मा भान बैठना दुःखका कारण है। जंसे शरीरको आत्मा समभ लेनेसे दु:ख ही प्राप्त 
होता है, क्योंकि शरीर नाश होने वाला है। अभ्रत: उसको शरीरके वियोगमें दुःख ही तो 
उठाना पड़ेगा । यदि जीवको यह ज्ञान हो जावे कि शरीरादि पर्याय मैं नहीं हूं, सब भिन्‍्त- 
भिन्‍न हैं, तो उसको दुःखका सामना न करना पड़ेगा। ये राग-हेष क्लेश शरीरादि मैं नहीं 
हूं। श्रन्यकी बात जाने दो । यदि हम वर्तमान ज्ञानको ही आत्मस्वरूप मान बंठ, सो भी 
ठीक नहीं है। क्योंकि जैसा हम इस समय जान रहे हैं, ज्योंका त्यों सदा तो नहीं बना 
रहेगा, ज्ञानका परिणमन श्रन्य श्रन्य होगा । इस काररा ज्ञान भी मैं नहीं हूं । मैं इन सबसे 
भिन्‍न स्वरूपको रखने वाला चेतन्यस्वरूप आत्मा हैँ। हम जिस रूप पर्यायको प्राप्त हुए हैं, 
वह मैं नहीं हूँ। क्योंकि पर्याय नष्ट होती है व उसके नष्ट होनेपर दुःख होता है। भरत: जो 
हम विचारते हैं, वह मैं नहीं हूँ। 
जिसको हम लोग मेरी बात कहते हैं कि मेरी बात रख ली । यह वात भी नष्ट 

होने वाली है; अ्रतः यह बात भी मैं नहीं हैँ । कहनेका तात्पय॑ यह है कि जो चीज या 
पर्याय नष्ट होती है, वह मैं नहीं हूं । ज्ञान, शरीर, सुख दु:ख, रागद्वेप, क्लेशादि मैं नहीं हूँ 
वर्योकि थे नष्ट हो दाते हैं। जो हमेशा एकसा बना रहता है, वही मैं हूँ । मैं इन ज्ञान 


९९ समयसार अवर्चे प्रथम पुस्तर्क 
शरोरादिसे परे एक चैतन्य ग्रात्मा है 8 
में चेतन्यमात्र हुँ--यद्पि मैं ई सबमें बर्तेता हैं. शोर ये सब मेरी दी पर्याय हैं । 
इन सभी दिखाई देने हूपोर्मे रहते वी मं एक आत्मी ता तथापि स्वभाव: वह 
आत्मा नित्य, निरछ्जन, ज्ञाता-द्रंथ हे ' उसका सम्पुर्णखूपसे ज्ञान विविध दृष्टियोंसे हो 
ता ) उन सर्वह्धियोंका नाम नये जैसे यह चौकी एक फट ऊंची ठैं। में इस चौकी 
का ज्ञान हो गया कि यह यह ए है । लेकिन उस ख्रवस्था पर्यो् लम्बी 
पैडी रूपमें है । उस भी तो हमें उसी चौकीकी शीत होगा । इसी प्रकार ये 
आत्मा प्रदें सुक आाकऋरमें है मत्वकी अपेक्षा सूक्ष्म है, द्र त्वकी अपें परिणम 
शील हैं. ३० ता प्रकारसे दे आ्रात्माकी बोध होता है। ५ मशुद्धतिश्च नयसे देख 
तो वह नित्य, रछू्जन ज्ञायवास्व । जैसे एक लम्बा मोटा चौड़ा हे है । माना 
सके पूरे भा ग्ति लग गई । श्निका शकीर हू 5 जितना नहीं ग्नितो 
निराकार है । गे उष्णुता ई करन लोग इंघनमें लगी हुई अग्तिकों आकार 
मानते हैं हु मानना ठीक नहीं € ' - व्से शरीरमें आत्मा बर्सती है । उसी अपने लोग 
ते हैँ किस पैँद्रे। आत्मा इईते बसे विलक्षरा हैं । बही द्रव्यसे श् 
त्मा हैं, वेक्ष आत्मा त्मा यदि को जानता तो यह बते नहीं कि 
आत्मा पदार्थ है । आत्मा गो याय धारण करता हैं) सब मोहतीय मे 
उदयका परिणाम हैं । आंत छ्कार चर्तर्सी' है।भ त्माका कि भी पदार्थ 
सम्बन्ध नहीं हैं. । कोई ज्ञानी मेहे स्तेसे जा ही है और वह किसी दुखी जीव 
को देखता सर्मे आत्मदगा गी्‌ साधुवोंकी या्‌ त्मदयाडप तीहैँ। 
घु आत्मदंग तावा जाती | 
साधुक त्याग जान दे स्वरूप है प्रकारका होते है--आहारः 
दान ओषध्धज्ञीनि, त भय आहारदानकी भोगशूर्भियोी होता र्थातु 
उसे आहार काट हीं धदानका फल 65 पुष्ट लवान बनेगी 
या नीरोंग हः घदानकी 5 नेई बड़ा # फिसर बंततां । ज्ञानदानकी 
ल केवर्लशञीन ] ज्ञा प्राशणिमात्रकी पकार करती है, नदालका की 
पंडितोंका हैं त्पय हू त्यागी, ७ ती था सदस्य हो, 
केवलज्ञानके घ्र का हों वल सशरीर हो 
पों मैया है ता, ॒ः | बह ने घर्मका से [ उपदेश देक 
लोकीपकीा त्ली है गुवान शरीरसर्ि ते हैं, जे 
देते सिद्धावर प्रा होनेपर देश मिलता मे किन वे 
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प्ररहतत भगवान भी अधातिया कर्मोका क्षय करके सिद्ध हो जाते हैं, अतः उनकी भी सदा 

शत ह। ० ४2. दस मे 
प्रहन्तावसथा नहीं बनी रहती है | श्राज प्रभु अरहस्त नहीं हैं । ज्ञानी दूसरोको सिखाये आर 
30%, 7202 न्भ 5 स्ससों अल पेण 5५ अब प्््लेवार 
खुद सीय । वास्तवमें ज्ञानी टूसरोंको उपदेश वेकर खुद ही सीखता है । अत: ज्ञानदान दंकर 
सभी ज्ञामी ८ *| थे हैं, स्वयं भी सुखी होते हैं 
सभी ज्ञानी दूसरोको सखी बनाते ही हैं, रवर्य भी सुखी होते हैं । 

० « ध 2. 


उत्तम ध्यान दी शरण है -- संसारमें सर्वोत्कृष्ट चीज है झद्ध ध्यान । ध्यानमें वेठकर 
वाह्मय पदार्थोकि विषयमें सब कुछ भूल जाते हैं | केवल ध्यानी अपने ही स्वरूपमें मग्स रहता 
है। सतदर्थ--सबसे अधिक सम्हाल रखने योग्य चीज है, श्रद्धा, ज्ञान, चरित्र । जिसका 
शक्षान, ज्ञान, चन्चष्रि वियड़ गया, उसका क्या नहों विगड़ा, सभो कुछ बिगड़ गया 


कस 


है त्यागी, धनों श्रथवा दिद्वान्‌ बसों ने हो ? यदि धनों धन प्राप्त दरके अधर्म कार्य 


है. 


तो झसको श्रधर्मका फल पअ्रवश्य मिलेया | श्रगर कोई पंडिताई प्राप्त करके पाप 
भी कर्म नहीं छोड़ता है । यदि हमारे बन्दरसे कलपित परिणाम हैं, बाहर कितना ही साफ 
व्यों न हो, कर्म उसको भी वहीं छोड़ता है | यदि हमारे अन्दर विशुद्ध परिणाम है तो 
हेमारा बाल भी बाँका नहीं कर सकते। यद्यपि इसमें स्थाय करने वाला कोई न 
तथापि निमित्तनैमित्तिक सम्बन्धसे सच्चा न्याय स्वयं हो जाता है। आात्मामें भेद 
वह अ्र्खंट हैं इसके उपयोग बिना मोहका साम्राज्य छा जाता है। पत्र स्त्री आदिके मो 

श्रात्मा कुछ भी वाल्याण नहीं कर सकता है। जैसे जैसे मोह घटता है, वैसे वैसे ज्ञान बढ़ता 
जाता हैं। मोह दूर करना मनुष्यका काम नहीं है। मोहको तो ज्ञान ही हटाता है । मनष्य 
राग ने फरे इसका उपाय तत्व सम लेसा है | अपना कर्तव्य है सम्यस्भानकी प्राप्ति करना । 
यधाधज्ञान प्राप्त बरके झपनी झात्माका बल्वाण करो, सुख प्राप्तिका अन्य कोई उपाय नहीं 
है। रागद्रेप मोहादिवां हटानेका उपाय ज्ञानप्राप्ति ही है। जहां द्वव्यका सच्चा ज्ञान हो 
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गया दि यह भ्पनोी झवस्थाम परिशमता है उडी सच्चा ज्ञान है । 


२१४ | | . ... समयसार-प्रवचन प्रथम पुस्तक 
ज्ञानके विष्यमें अपनी अपू्ता ही. सोचते .हैं । इस प्रकार वे सर्वेदा ही विद्यार्थीकी तरह . 
| ज्ञानसांधनामें लीन रहतें हैं लेकिन बिना पढ़े लिखे सोचते हैं, हम तो अपनेमें पूरों हैं; वें अम 
में हैं। उनको इस अमको दरकर ज्ञानसाधनामें. लगना चाहिये।. - ८. रा 
अवशिष्ट जीवनका सहष्योग .करो--मैगा: आप लोगोंको ऐसा:करता चाहिए, . 
जिनको जीविकाका साधन है उनको ज्ञानप्राप्तिके लिए धर्म क्षेत्रपर रहना चाहिए। आप 
लोग यदि धर्मंसाधना करना चाहें तो अनेक स्थान वे अनेक सत्सज्भ मिल सकते हैं, वहां 
धर्मसाधन कर सकते हैं । आप सबको तन-मन-घधतसे ज्ञानकार्य में -जुट जाना चाहिए कम: 
से कम ज्ञानक्षेत्रपर लगाए गए अपने धनका ज्ञानप्राप्तिरूपमें उपयोग: तो.करता चाहिए। . 
जिन्दगी भर कमा कमा करके करोगे क्या ! यहाँसे जब भी जाश्रोगे, हाथ पंसारे जाओोगे-।. 
कुछ भी साथ नहीं ले जा सकते ।. साथ जाता. है, ज्ञान | अतः कुछ तो - ज्ञानप्राप्तिःकरत्ता 
चाहिए.। जबलपुर जन समाजको इसके लिए पहले ग्रागे. बढ़ना. चाहिए ॥। क्योंकि .मढ़ियाजी . - 
उनके स्थानके पास हैं । यदि जबलपुर वाले आ्रागे नहीं. . बढ़ेंगे तो इस स्थान से लाभ क्या 
लिया ? 
निज स्व॒भावके आश्रयसे सहन आनह्ठ होता है-->श्ात्मा सब-पदार्थोसे भिन्न 
चैतन्यद्रव्य है । वहें श़् आ्रात्मा समयसार है .।. स्वभाव कहो या कारणपरमात्मा कहो, एक 
ही बात हैं । भ्गवानके आश्रयसे कम नहीं कटते | उनका आश्रय:-(भवित) तो इसलिए. हैं 
कि हमें यथार्थताका बोध हो जाये। ग्रात्माके ज्ञानसे -सवर निर्जरा होती है । भगवानकी 
भवितसे संवर, निर्जरा नहीं होती हैं । भव्तिसे पुण्य. बन्ध अवद्य होता है । लेकिन भगवात 
थे 'मक्ति स्वरूपका जाननेमें सहायक होती है.। जिस पथपर चलकर भगवान सुखी हुए 
उस पथपर चलनेके लिए उत्साह लानेको हम भगवानका ध्यान करते हैं... भगवान सिद्ध 
था अरहंतके स्वभावका ध्यान करनेसे अपना स्वरूप जल्दी जाना जा सकता है | भगवान 
अथवा महास॒त्ताके बोधमें आात्माका बोध हो .जाता है । महासत्तामें उत्पाद व्यय और ध्रीव्य 
छूप परिणमन नहीं हो सकता है। महासत्ताके ध्यान करनेसे हम अपने स्वभावपर भं 
जायेंगे | जब तेंके विशेषका सहारा है, तभी तक परद्रव्यपर हमारा टकाव-है.। अपनी: भलाई . 
अपने ही आश्यपर हो सकती है। अंत ग्रात्माका स्वरूप जानकर स्वकल्याण करो-। 
यथार्थ बोध- मोह विना दृर नहीं हो सकता--पदार्थोका यथार्थ ज्ञात किए. बिना: 
मोह दूर नहीं हो सकता है । जाप देनेसे व भगवानकी भक्तिसे भी. मोह दूर नहीं हो सकता 
है । पदाथ स्वत सिद्ध है, उसको किसीने नहीं बनाया है। जेसे मृत्पिडसे घड़ा बना, म्ट्री 
से मूत्पिड बना। ईस प्रकार मृत्पिडका व्यय हुआ तो घड़ा बना, घड़ेका उत्पाद हुआ । “ 
लेकिन मूल चीज वहीं मिट्टी है. । मिट्टी सभी अ्रवस्थाओंमें. रही, भरत: वहें घ्रौव्य है । ही. 
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प्रकार मिद्दी स्वतः सिद्ध है । लेकिन घड़ेका श्रन्य कोई बनाने वाला नहीं है | वह तो सिद्दी 
से स्वयं बना, इसमें निमित्त कारण कुम्हार है। जैसे कोरीने कपड़ा बताया | लेकिन उसने 
अपनेमें से कुछ मिलाया तो नहीं, वह तो कपड़ेके बननेमें निमित्त कारण है । कपड़ा तो 
वाग्तवमें ' कपाससे बना, कपाससे तन्तु बनाकर कपड़ा बुना गया । तन्तुके व्ययसे कपड़ेका 
उत्पाद होनेपर भी कपासकी प्र वता है ही । 

जो चीज है वह खुदमें बदलती हुई चली आई हे-- वस्तु स्वतः सिद्ध है। वस्तुकी 
सत्ताका . कोई निमित्त नहीं है। वस्तुके परिणामन बननेमें कारश। निर्मित्त हो सकता है, 
लेकिन वस्तुकी सत्तामें कोई निमित्त नहीं है । जेसे लड़केने हाथसे पीसकर धड़ेका चुरा बना 
दिया । उसमें लड़केके केवल हाथ ही चले, लड़का निमित्तकारण हो सक्नतां है । वसे तो 
चूर्ों रूपसें घड़ेकी पर्याय ही बदली है । पर्यायमें निमित्त हो सकता है, वस्तुको सत्तामें स्वतः 
सिद्ध होनेसे निमित्त नहीं हो सकता है। वस्तुका नाश नहीं होता, वह श्रादिसे अन्त तक 
रहा करता है । वस्तु स्वतः सिद्ध है, श्रतः स्वत: परिशणमनशील भी है । उसकी कोई न 
कोई हालत अवश्य होती रहेगी । उसकी अ्रवस्थाश्रोंका परिशमन स्वत: ही होता है । वस्तु 
की पर्याय बनती है । 

पर्याय भी किसी अन्यके द्वारा नहीं बनती--जैसे तिनकेको हमने तोड़ दिया, उसके 
हजारों टुकड़े (परमाणु) खिन्‍न हो गये । तृणमें श्रपने हाथने कुछ नहीं किया । तिनकेकी 
अवस्था स्वतः ही हुई । हाथ तो तृणके टूटनेमें निमित्त है । एक और उदाहरण लो:--दो 
लड़के २० हाथकी टूरीपर खड़े हैं। उनमें से पहला अ्रपने हाथवी अंगुली मटकाकर दूसरे 
को चिढ़ा रहा है । पहले लड़केके चिढ़ानेमें कारण लड़का नहीं है । पहला लड़का तो अपने 
परिणामोंके परिणमनसे स्वतः: ही चिढ़ता है। परिणमनका श्रथ्थ है, नई पर्यायका बनना । 
नई पर्यायके बननेका नाम उत्पाद है। पूरानी अ्रवस्थाका उसमें व्यय हुआ । वस्तु वही 
रही। उसकी श्रवस्था ही बदली है, श्रत: वस्तु ध्ूव है। वस्तु परिणमनशील 
का अर्थ है, उत्पाद-व्यय | स्वतः सिद्धका श्रर्थ ध्र्व। श्रतः वस्तु उत्पाद व्यय भ्रौव्यसे 
युक्त हुई | यह द्रव्यका पाँचवा लक्षण है । यह स्वतन्त्र लक्षण नहीं है, 'गुरापयेयवरद्द्रव्यम! 
पर ही आश्वित है। द्रव्यकी पर्याय उत्पन्न होती हैं,' नष्ट होती हैं। वस्त॒में कोई उत्पत्ति- 
विनाश नहीं होता है | जैसे अंगुली सीधी थी, अब टेढ़ी हो गई । अर्थात्‌ सीधी रूपसे व्यय 
हो गई । . टेढ़ी रूपमें उसका उत्पाद हुआ । लेकिन अंगुली वही अंगुली रही । जैसे घड़ा 
भिट्टोसे' बना, वहाँ मृत्पिण्डका नाश हुआ, घड़ेका उत्पाद हुआ | वैसे मिट्टी मिट्टी ही बनी 
रही । जैसे पुस्तक पुरानी हो गई । कया वह इसी कुमय पुरानी हो गई ? नहीं, वह प्रति- 
समय परिसणती रही, तभो धीरे-धीरे पुरावी-छो पाई । वस्तुका धर्म स्वत: सिद्ध एवं स्वत: ' 
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परिणामी है । 
हमारा सुख दु:ख हमसे ही बर'। हे--हम दुःडी होते हैं, श्रपमे परिणशमनसे ही 
होते हैं, दूसरे से दुःखी नहीं बनते। धर्मात्मा भगवाचुका ध्यान करता है, इसमें भगवान 
श्ररहत सिद्ध कारण नहीं हैं। हम स्वयं भगवाचुका ध्यान करते हैं, लेकिन भगवान्‌ स्वयं 
ध्यान नहीं कराता । भगवानुको भगवान बनाने, वाले भी हम ही हैं। भगवान्‌ शुद्ध द्रव्य है । 
भगवाद्‌ को “भगवान्‌” संज्ञा तो हमी लोगोंने दी है। जिसके गुगा पूर्ण विकासको प्राप्त हो 
गये हों, उसीका नाम शुद्ध द्रव्य है, उसको हम लोग भगवान्‌ कहते हैं । जैसे शुद्ध दर्षणके 
सामने मोर बैठा है। दर्पणमें जो मोरका प्रतिविम्ब है, उसको करने वाला मोर नहीं है । 
मोर तो बैठा है। मोरको देखकर दर्पणने अपना रंग बदल लिया । उसमें मोर तो नैमि- 
त्तिक है। दर्षणकी स्वच्छता श्रनैमित्तिक है। अशुद्ध परिशमन नैमित्तिकको कहते हैं और 
अनमित्तिकको शुद्ध परिणमन कहते हैं । 
अशुद्धता निमित्तकी उपाधिसे होती है--अभ्रब यहां पर शंका हो सकती है कि सिद्ध 
भगवान्‌ तीनों लोकोंके पदार्थोको एक साथ जान जाते हैं और उसमें ज्ञेप पदार्थ निमित्त हैं 
तो उनका परिणमन भी अशुद्ध परिणमत कहलायेगा । उत्त र-- इसमें यद्यपि ज्ञेयाकार रूप 
अशुद्धता है, लेकिन उसको श्रशुद्धता नहीं कह सकते हैं। कारण सब पदार्थोकि भलकनेसे 
उनको विचार व दुःख नहीं होता है | उनकी पर्याय अनेमित्तिक और सहश होती है एवं 
त्रितयात्मक है । मृत्पिण्डसे घड़ा बना। मिट्टी घड़ेके रूपमें उत्पन्त हुईं, पिण्डके रूपसे नष्ट 
हुई, वैसे मिट्टी मिट्टी ही बदो रही | उनका उत्पाद-व्यय युगपत्‌ होती है उंगलीके सीधेपनसे 
टेढ़ी होते ही सीधेका व्यय और टेढ़ीका उत्पाद युगपत्‌ हुआ | वस्तुकी तीनों पर्यायें उत्पाद 
व्यय और भ्रौव्य एक साथ होती हैं। एक ही चीजका नाम उत्पाद, व्यय और प्रौब्य है । 
सीधी अंगुलीसे टेढ़ी हो गई, इसीका नाम सीधीवा विनाश टेढ़ीका उत्पाद और अंग्रुलीकी 
थ्रवता है। इस प्रकार तीनों पर्यायें एक ही चोज हैं। जैसे घड़ेके फूटनेपर घड़ेका व्यप 
खपरियों का उत्पाद और मिट्ठीका ध्र्‌वपता एक ही समय हुआ | सत्‌ सत्‌ भी है, सत्त्‌ 
असत्‌ भी है। सत्‌ एक रूप भी है, नाना रूप भी है। सत्‌ त्रिलक्षणा भी है भ्ौर. सत्‌ 
अत्रिलक्षणा भी है। सत्‌ सर्व पर्यायरहूप भी है, और-सत्‌ एक पर्यायरूप भी है। सभी 
पदार्थोमें उत्पाद, व्यय और श्रौव्य तीनों होते हैं | वस्तु स्वतः सिद्ध है, यह भ्रौव्यको सूचित 
करता है तथा स्वतःपरिणामी है यह उत्पाद व्ययको सूच्रित करता है.। ई 
उत्पाद, व्यय वे भ्ौष्य कपोल कल्पना नहीं--यहाँ पर शंकाकारका कहना है । यह 
आपकी कपोल कल्पना है, तीनों माननेकी क्या आवश्यकता है, उनमें से एक ही को माच 
लेते, अब इसका समाधान करते हैं--यह तृम्हारा कथन टीक नहीं है | बव्य उत्पाद, व्यय ' 
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“बननेमें कारण मृत्पिण्ड है। यदि मृत्पिए्ड न हो ती:-घेड़ा कैसे बने.) जो. पर्याय उत्पत्त _ 
होती है, उसके उत्पादमें पूर्व पर्याय कारंण होती हैं। पर्याय भ्रंलगसे कोई वरत्‌ नहीं है । 
पूर्वेपर्याय-संयुक्त द्रव्य उत्तर, पर्यायका उपादान, कारण होता है। घड़ी बननेमें उपादान 
कारण यृत्पिण्ड पर्यायके साथ मिट्टी है। उसके बनेतेमें निमिन्त कुम्भकोर, चक्र दण्डादि 
अवश्य हैं ।- कुम्भकार चक्र दण्डादि मिट्टीमें नहीं गये हैं । पृथक सत्ता वाले सभी द्रव्य 
निमित्त कहलाते हैं | यदि झ्राप. तीनों चीजें नहीं मानते हों तो वस्तुका श्रभाव हो जायेगा । 
परिणमन न मानतेसेः कार्यकारण- भाव नहीं रहेगा। नई श्रवस्थाके उत्पाद बिना पुरानी 
प्रवस्थाका व्यय नहीं होता है। उसी प्रकार पुरानी वस्तैके व्यय बिना नई वस्तुको उत्पांद 
नहीं | वसत बदलनेका मतलब वस्त॒का परिएमना है। जो वस्त परिणमेगी उसमें उत्पाद 
व्यय अवश्य ही होंगे |. व्ययके बिना उत्पाद बहीं होता है और उत्पादके बिना व्यय नहीं 
होता है । वस्त स्वयं ही. किसी पर्यायरूप परिणमती है । वस्तका परिणामन वस्तसे ही 
होता है, उसमें हम मनुष्य कारण. नहीं हैं | श्रतः हम वस्तुको बनाते हैं--इस अहंकारको 
छोड़ दो | मैं के. सिवाय बाकी द्रव्य “मैं? द्रव्यसे भिन्‍न हैं । मैं द्रव्य न्‍्यारा हूँ तथा अन्य द्रव्य 
मैं से न्यारे हैं। इस प्रकार विचार एवं प्रततीति करने से ही मोह दूर हो सकता है| वस्तु 
नित्य भी है, परिशमनशील भी है, अतः वह त्रितयात्मक है। यह सब्र स्वत: है किसी श्रेन्य 
की कृपासे नहीं । 
प्रत्येक आत्मा पूर्ण एक एक हे--प्रात्मा एक एक ही .हैस्थर्थात्‌ प्रत्येक आत्मा पूरा 
है। दूसरे शब्दोंमें आत्मा अखण्ड है, उसके कभी खण्ड नहीं किये जा सकते । कभी श्राधा 
रह जाये, पोन या चौथाई रह जाए ऐसा नहीं हो सकता | पूरा आत्मा जैसा है, वसा ही 
जब समभमें आता है, तब उसमें कोई अंश नहीं दिखाई <देते-हैं | झ्ंशोंकी तीन प्रकारसे 
“कैपनाकी गईं.है-- ३. तिर्यग्रंश, २. स्वभावाश और .२. पर्यायांश | देशांश, गुण श्ौरु 
. गुणांश: इस प्रकार तीन अंशोंसे कल्पना होती है | जैसे एक सेर 5८० तोलेका होता है| यदि 
:उसमें ८० तोले- ही न होंगे तो सेर कंसे समभमें आयेगा ? जैसे एक लाठी पांच फुटकी है 
यदि उसमें .इज्ल्चोंकी कोई .बात- नहीं. तो हम कैसे जानेंगे कि लाठी पाँच फुटकी है । जसे 
“एक-एक: पैसा जोड़नेसे लाखों रुपये जुड़ते हैं |. जब पैसे ही नहीं जुड़ेंगे तो लाख रुपये. कैसे 
जुड़ंगे ? यह आत्मा जितने बड़े शरीरमें रहता है, उतना ही .बड़ा हो जाता है| यह एक 
- आत्मा हाथीके. शरीरसें हाथी . जितना, चींटीके. .शरीरमें चींटी. जितनो. और उल्लू, गाय 
भेंसादिके . शरीरमें उनके देह परिमाणा रहता-है.।. एक-एक प्रदेश करके उसके असंख्यात 
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प्रदेश होते हैं किन्तु वह है एक ही वस्तु | आत्माफ़ा कभी हिस्सा नहीं हो सकता है, वह 
अखण्ड है। जैसे इस पूरे कमरेमें श्राकाश है, उसके' यहाँ अनेक प्रदेश हैं। लेकिन इस 
आकाशके हुकड़े नहीं किये जा सकते | ऐसे ही श्त्मा बहुप्रदेशी होनेपर -भी उसके खण्ड 
नहीं किये जा सकते, अतः आत्मा अखण्ड द्रव्य है। जितनेमें एक परिणशमन होता है, उतने 
गको अ्रखण्ड कहते हैं| इसी प्रकार आत्मा भी अखण्ड है, उसमें एक-एक प्रदेशकी कल्पनी 
करके उसमें असंख्यात प्रदेश होते हैं | इसे देशांश कहते है । 
अखण्ड आत्माको जाननेका उपाय खण्ड बुद्धि भी हे--प्रत्येक पदार्थक्रा एक ही 
स्वभाव है | लेकित उसके अंश किये बिना वह समभमें नहीं श्रा सकता है । उसके जो अंश 
कर दिये जाते हैं, उसे गुण कहते है | म्वभावक्रो समभनेके लिए उसके हिस्से किये जायेंगे। 
जैसे आत्मामें ज्ञान गुण, दर्शनगुण, शक्तिगुणा आदि गुण हैं। लेकिन आत्मा एक स्वभाव 
है | सब गुरयोंको एक साथ समझो, उसे स्वभाव कहते हैं । 
शुद्ध परिणमन भी एक एक समय रहता हैे--द्रव्य प्रत्येक समयमें अपनी नवीने 
पर्याय रखता है, दसरे समयमें दसरी, उसी प्रकार तीसरे समयमें तीसरी, चौथेमें चौथी 
पांचवेमें पांचवी जानना चाहिए । जैसे इस हालमें यह बल्ब दो घन्टेसे जल रहा है । यद्यपि, 
इसने एक ही काम किया है, एक ही चीज है, ऐसा इसे देखनेसे मालूम पड़ता है; मगर 
ऐसा नही है। प्रत्येक समयमें यह नया नया जल रहा है और प्रत्येक समयमें नया नया 
काम कर रहा है| इसी प्रकार सिद्धोंके विषयमें भी यद्दी बात है, पहले समयके केवलज्ञानसे 
पहले समयमें पदार्थोकों जाना, दूसरे समयके केवलज्ञानसे दूसरे समयमें पदार्थको जाना । 
यह परिणमन अनैमित्तिक परिणमन है। उसी प्रकार लट्टू (बल्ब) वसा ही जल रहा है 
ऐसा मालुम पड़ता है। लेकिन ऐसी बात नहीं है, वह प्रतिसमय नया जलता है, और नया 
काम करता है। इसी प्रकार सिद्ध प्रभुका परिणमन सहश होनेसे परिणमन समभमें न आवे 
यह दूसरी बात है किन्तु परिणमन प्रति समय होता ही रहता है, यह युक्ति भौर ज्ञान द्वारा 
गम्य है। उन सब परिणमनोंमें जो एक स्वभाववान है वह श्रखण्ड ज्ञायक स्वरूप आत्मा है। 
अब यहाँ गिष्य गुरुसे प्रश्न करता है--आत्मामें ज्ञानमुण, दर्शनगुण, चरित्रगुणा हैं, 
ग्रनेक शक्तियाँ भी हैं । आत्मा यदि एक होंती तो शुद्ध कहलाती किन्तु आत्मामें तो ज्ञान 
दर्शन और चारित्र गुण तथा अनन्त शक्तियाँ हैं। आत्मामें अनेक बातोंके शा जानेके कारण 
श्रात्मा अंशुद्ध कहलाई । क्योंकि यदि एक चीज रहती तो शुद्ध कहलाती, यहाँ तो अनेक 
चीजें हैं, तो कैसे शुद्ध हो सकती है ? जैसे कपड़ेको हम शरीरपर पहन लेते हैं तो कंपड़ा 
श्रशुद्ध हो जाता है, क्योंकि शरीरके अशुद्ध होनेसे कपड़ा भी अशुद्ध कहलाया । शरीरपर 
लगनेसे पूर्व कपड़ा शुद्ध कहलाता है । एक रहनेको शुद्ध और शअमेक रहनेको भ्रशुद्ध कहते है, 
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यह द्रव्यानुयोगकी परिभाषा है | मस्तकपर लगा हुआ चन्दन भी अशुद्ध हो जाता है। कारण 
चन्दन और माथा, इन दोका संग्रोग हो जानेसे । श्रतः अ्मेकका संयोग होनेसे श्रात्मा भी 

श्रशुद्ध कहलाई । श्रव आचार्य कुन्दकुच्ददेव समाधान करते हैं:-- 

ववहारेणुवदिस्सइ णारिस्स चरित्त दंसणं णाणं । 
णाविणाणं ण चरित्तं ण॒ दंसणं जाणगो सुद्धो |,७॥ 
ज्ञानी (आ्रात्मा) के चारित्र है, दर्शन है, ज्ञान है, यह व्यवहारसे उपदेश किया जाता 
| निशचय्से तो न ज्ञान है, न चारित्र है और न दर्शन है।। वह तो एक शुद्ध ज्ञायकमात्र 
है । आत्मा तो एक ज्ञायक शुद्ध है, परन्तु व्यवहारनयसे ऐसा कहा गया है कि आत्माके ज्ञान 
है, दर्शन है, चारित्र है। ज्ञान दर्शन चारित्रादि गुणोंकी सब कल्पनाएँ हैं| जैसे चौकी तीन 
हाथ लम्बी चौड़ी है । इसमें इसकी लम्बाई चौड़ाई लिखी तो नहीं है । चौकी तो चौकी ही 
है। लम्बाई, छौड़ाईकी तुम्हारी कल्पना ही है। चौकी जंसे तुम्हारी समभमें श्राये बसे 
समफ्त लो | शआ्रात्मा तो एक अ्रखण्ड द्रव्य है; उसमें ज्ञानदर्शन चारित्रादिकी कल्पना व्यवहार 
नयसे की गई है । वह तो एक ज्ञायक शुद्ध है | द्रव्य श्रश्नण्डित ही सदा होता है । बहुप्रदेशी 
एक प्रदेशी श्रादि सभी श्रखण्डित ही होते हैं | आत्माके खण्ड हम समभझनेके लिये इस तरह 
करते हैं-- भ्रात्माके स्वभावके अंश कर दिये कि इसमें ज्ञानदर्शन चारित्रादि गुण मौजूद हैं । 
आ्रत्माके देशके श्रंश कर दिये कि आत्मामें अ्रसंख्यात प्रदेश होते हैं | आ्रात्मामें यहु सब व्यव- 
हारनयकी श्रपेक्षासे है । 

मकान मेरा है, धन सेरा है, यह कोनसा नय है--श्रव यहाँ पर एक प्रश्न हो 
सकता है--वर्तेमानमें हम लोग जो कार्य कर रहे हैं और कह रहे है कि मकान मेरा, धन 
मेरा, उसको कौनसा नय कहेंगे जब कि श्रात्माके गुणोंको बताना भी व्यवहारनय कहा 
जाता है ? हम जो कार्य कर रहे हैं, उसे हूम “उपचरित असद्भूतव्यवहारनय' कहेंगे । जैसे 
भंगी कहते हैं कि हमारे १० मकान हैं | अपन लोग कहते हैं व्ट्रीका लोटा आदि इन सबको 
असदुभूतव्यवहारतय कहते हैं । मकान मेरा है यह किसी भी नयकी बात नहीं है,किन्तु मृढ़ता 
की बात है, आत्मासे श्रत्यन्त स्पष्ट भिन्‍न पदार्थो्में सम्बन्धकी हुठ करना है। हठीको कौन 
'समभा सकता है, हटी हठ छोड़े तो समझ सके । एक कथा है--- एक जाट था, उससे एक 
वनियेने पूछा--३० और ३० कितने होते है ? जाटने कहा, ३०--३० ८ ५० होते हैं । 
बनियेने कहा, नहीं ३०२८३० ७६० होते हैं | जाट बोला, वाह, ३० --३० ८ ५० तो होते 
हैं, यदि साठ हों तो शर्ते रखलो । यदि हम हार जायें तो पोने दो मन दूध देने वाली 
चारों भेसे हम दे देंगे। अ्रव हो गया निश्चय, यदि जाट हार जाये तो उसकी चारों भैसे 
लेली जायेंगे । जाट भहोदर्य भ्रब घर पहुंचे । जाटने सारी बातें अपनी स्त्रीसे कत्ता दीं | 
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स्त्री बोली, तुम तो बड़े भोंई निकले, ३० + ३० ८ ९० होते हैं। तुम्हारी तो चारों भैसें 
गन ३०--३०८४५० ही कह लेते, भैंसें देने वो तो न बहते । भव तो बनिया 
पंचायत कराके चारों भेंसे ले ही लेगा। जाट दोला, वाह, टुम्हारे झौर उनके कहनेसे वया 
होता है ? जब अपने राम ३० ३०८६० कहेंगे, तभी तो ६० होंगे श्रौर हमारी भैसें 
जावेंगी | हम तो ३० न ३० ₹ *९ ही मानते हैं। यह संब उबर्दस्तीका मामला है। इसी 
को असदभूत व्यवहारनय कहते हैं । | ह 
आत्मामें ओर जड़ पदार्थोर्मे अत्यन्ताभाव है--शाचार्य, ऋषि सभी कहते हैं कि 
यह मकान तुम्हारा नहीं है । लेकिन मोद्दी कहता है, भें मकान हमारा ही है । सबको 
कहने भी दो, उनके कहनेसे यह मकान भेरा नहीं रहेगा, ऐसा नहीं है और जब हमारा 
ही है तो वैसे कहदें, यहें मर्कीन हमारा नहीं है। हम तो मानेंगे नहीं, इसी मकानमें 
मरेंगे। जिनकी ऐसी सुविधा है कि ग्रपनी आजीविका बिना. कमाये हो ही जायेगी, तो 
उनको निश्चित होकर घर्मध्यान करता चाहिए । ऐसा कोई ही होगा, जिमकी धर्मध्यान 
में रुचि है और आजीविका नहीं हो । शेतेः मोह छोड़ो । धन दौलत, मकान, स्त्री, पुत्नादिसे 
तादात्म्य प्रतीति बनाये रखना ही तो मोह है। जिस भ्रकार बच्चा अपनी माँ के पास 
ख्रपनी फरियाद लेकर जाता हैं. कि अमुकने मुझे मीरा है। इसी भ्रकार यह जिनवाणी 
माता भी तुम्हारी माँ ही है। यह भी तुम्हारी फरियाद अवश्य सुनेगी । यदि तुम नित्य एक 
चण्टा शास्त्र सुनने आओ्ो तो शास्त्र ख्रवशसे कभी ने कभी जागृति अवश्य भरा जायेगी । 
जिनको विवेक अन्तर नहीं भ्राता वे जिनवाणीकी भक्ति करते ही नहीं ।॥ मकान भेरा है, 
इसमें कोई नये नहीं है । यह ज्ञानकी कोर्टिमें नहीं आता है, शत: यह उपचारनय है। इसी 
को दूसरे नामसे जबदेंस्ती कहते हैं । झ्राचार्यने बारूबार समझाया कि मकान तुम्हारा नहीं 
। मोही जीव कहंता है कि आपके शास्त्रमें लिखनेसे वया यहे मकान मेरा नहीं रहेगा ? 
ड॒पंथोंसे तो पहिले ही हट लेना । देखो जेब आत्मामें ज्ञान दर्शन चारित्रंकी बाते 
की व्यवहार है तो घनकी मंमतीं गपोड़पंथ ही तो हुआ । यहें आत्मा ज्ञान दर्शन चारित्रादि 
गुणोंसे अशुद्ध नहीं है । ये तो दूसरोंको समभानेके लिये बताया गया है । | 
इकी दृष्टिम बस जाबे--परमात्मा यदि अपनी दंध्टिमें बसा लिया तो 
समभो बडी कमाई की । यदि स्वभावद्ष्टि पा ली तो समझो, सभी ऊँ पी लिया । यदि 
ई तो सब कुछ पी करके भी कुछ नहीं पाया । ऐसे बहुत ही कम- बिरले 
धनी होते हैं, जिनको सुख भाप्त होते हुए भी धर्मसाधनकी दंड जगे । कहां भी है: दुःखमें 
सुमिरत सब करें, सुखमें करे न कोरय । जो सुखमें सुमिरन करे, दुख काहेकी होय॑ ॥ हाँ, 
यदि पृण्यासुबंबी पु हो तो किसी की ताकत नहीं जो उसको घरर्मसे छेड़ी देंवे । संसारसे 


समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक २२१ 


ज्ञान ही छुड़ाता है, पुण्य और पाप संसारमें घुमाते हैं । पुण्य ज्ञाकके रहते कमजो रीसे बनता 
है । अ्ज्ञानके रहते कमजोरीसे पाप बनता है। संसारसे छुटकारा ज्ञान ही दिला सकता हूं, 
पुण्य-पाप नहीं । यदि ज्ञानी चाहे कि हमारे प्रुण्य-पापरूप परिणाम न बंधे तो उसके पुण्य 
बंधेगा, इससे पुण्य ही की तो प्राप्ति होगी । जैसे श्राप जब जीमने जाते हैं, वहाँ इन्कार 
करने पर भी जबरदस्ती पर विशिष्ट विशिष्ट भोजन परोस ही देते हैं । यह त माँगनेका फल 
है। यदि मांगते रहें तो शायद न भी मिले । ज्ञानी जीव यद्यपि पुण्य-बन्ब नधोों चाहता है, 
लेकिन कमजोरीके कारण पृण्यका बन्ध होता ही है। पुण्य बंधे या पुण्य न बबे--इस प्रकार 
की इच्छा या रुचि नहीं करनी चाहिए। यदि सभी चीजका यथार्थ ज्ञान हो जाये तो मोह 
अ्ज्ञान अपने आप ही दूर भाग जायेंगे। यथार्थ वस्तुका ज्ञान होनेपर ही हमें अपना कर्तव्य 
मालूम पड़ेगा । 

संसारमें सार कर्तव्य बया है, इसका विवेक करो--यह संसार है, इसमें कोई किसी 
का संगी साथी नहीं है । सबके परिणाम अपने श्रापमें है। जीव जैसे परिशाम बनायेगा, 
उसको वैसी गति मिलेगी। मनुष्यके सामने धन और ज्ञान दो ही समस्‍यायें हैं। ज्ञानमें 
धनार्जनकी अपेक्षा ज्यादह्‌ समय लगाना चाहिए । सम्यम्ज्ञान और सम्यस्दर्शनके होने पर ही 
वाग्तविक धर्म होता है । क्माईमें २४ घण्टे लगे रहनेपर भी सीमित धनकी प्राप्ति होगी । 
जितना पृण्योदयमें, उतना ही धन मिलेगा, चाहे ६ घंटा प्रयत्न करो या २४ घण्टे | मनुष्य 
ग्रप) इज्जतको रखनेके लिए ही घनाजंनमें प्रयत्न करता है। सात्विक भोजन करने वाले 
शुद्ध वेशभूषा वाले परोपकारी और लोकोपकारी जीवकी धनीसे कम इज्जत नहीं होती है, 
बल्कि श्रधिक ही होती है। धदाज॑नमें इज्जत मिलेगी, यह सोचना व्यर्थ है | ज्ञानकी शोर 
ग्रधिक और धन उपाजेचकी शर कम ध्यान देना चाहिये, इसीसे ज्ञान प्राप्ति होनेपर स्वयमेव 
इज्जत बढ़ जायेगी । ह 

आत्माका विस्तृत वर्शन--पग्रात्मा एक अखण्ड पदार्थ है । वह क्षेत्र परिमाणामें बहु- 
प्रदेशी है। इस बड़प्पतको समभनेके लिये प्रदेशकल्पना अनिवार्य होती है। कहीं एक एक 
प्रदेशमात्र ग्रात्मा नहीं हो जाता ओर न प्रदेशकी रुत्ता पृथक्‌ पृथक्‌ है । बहुप्रदेशी होकर भी 
प्रखण्ड एक सत्‌ श्रात्मा है। आभात्माके प्रदेशमें अनन्त युण हैं और वे ही ग्रनन्त गुण आत्मा 
के सर्व्रदेशोंमें हैं| प्रदेश श्रात्मासे भिन्‍न नहीं और गुरा प्रदेशोसे पृथक नहीं । यद्यपि प्रन्येक 
गुणोंका स्वरूप जुदा जुदा है अन्यथा सर्वगुणा एक ही होते तब अनन्तगुरकी कल्पना श्रस॑- 
भव थी,.फिर भी गुण पृथक्‌ पृथक्‌ वहीं रहते । वहाँ तो ऐसा भी है कि एक गुणका प्रभाव 
समस्त अन्त गुणोंमें है। जैसे ज्ञान रृक्ष्म भी है, भ्रस्तित्वमय है आदि । इस प्रकार एक 
गुण श्रनेक प्रकारसे देखा जाता है । वह त्रिकालकी समस्त पर्यायरूप गुणांशोंमें बंता है। 
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ऐसे अनन्त विलासोंमय यह आ्रात्मा पर्यायाथिक्रतयसे जाना जाता है । किन्‍्तु द्रव्याथिकनयसे 
तो वह एक अखण्ड है । 
दृव्यके तीन मुख्य लक्षण--द्रव्यका लक्षरा 'गुगापर्ययवर्द्द्व्यम' कहा गया है, जिसका 
स्पष्ट अथे है ' 'समगुरपर्यायोद्रव्यम' ! है और अभिव्यल्जक लक्षण हैं “उत्पादव्ययश्रौव्ययुवत 
सत्‌, सद्द्रव्यलक्षणम! । द्रव्य गुणोंसि भिन्‍न नहीं है । समस्त थुएा ही एक दब्दमें द्रव्य 
कहलाते हैं और एक द्रव्य ही विवक्षावश अनेक गुण कहलाते हैं । जिससे यह ध्वनित होता 
है कि आत्मा गुणके बरावर है श्रौर ये समस्त थुए ग्रात्माके वरावर हैं। द्रव्य गुणोंके बरा- 
बर है और ये समस्त गुण आ्रात्माके बराबर हैं। ऊँसे वृक्षके शाखा, फल-फूल पत्र आदि 
सबके नाम लेकर पूछो कि ये सब किसके वरावर हैं! उत्तर--वृक्षके वरावर | दक्ष किसके 
बराबर है ? उत्तर-इईन सबके वराबर | हव्य किसके वरावर ! उत्तर--समस्त गुणोके 
बराबर । समस्त गुर किसके वराबवर ! उत्तर--द्रव्यके बरावर । 
बन्धुवों ! समस्त प्रयास ग्राचार्योका समभानिमें इसीलिये रहा कि जीव अपने स्वरूप 
से परिचित हो जावें। एक ग्रखण्ड द्वव्यमें गुगगोंका विचार व्यवहारनयसे है । द्रव्यानुयोगकी 
पद्धतिमें शुद्ध केवल एककों कहते है और भरशुद्ध दो या अनेकके सम्बन्धकों कहते हैं । निश्चय - 
नयकी दृश्सि देखा गया केवल अखण्ड आ्रात्मा शुद्ध ग्रत्मा है और उस अ्रखण्ड आ्त्मामें गुणों 
की तर्कणा करके इस तरहसे देखा गया “आ्रात्माके ज्ञान है, पशेत्त है, चारित्र है” आत्मा 
अशुद्ध आत्मा है । परन्तु यह अशुद्धता याने अंश द्रव्यमें नहीं है । द्रव्य अखण्ड है, आत्मा 
अ्रखण्ड है । इसकी समझना अंश ब॒ल्पनाके बिना नहीं हो सकता । यह व्यवहारनय हीरा 
साध्य हैं । व्यवहा रनयसे आ्रात्मामें भेद किया जाता है । 
द्रव्यके दो लक्षणोमें साध्य-साधकता- शर्म गुरुपर्यायवान है। गुणमें सोव्य है, 
पूर्यायमें उत्पाद व्यय है, श्रतः भात्मां उत्पाद व्यय श्रोव्ययुक्त है । उत्पादव्ययसे पर्याय समझ 
में आती हैं। अत: द्रव्यके इन दोनों लक्षणोंमें एक लक्षणक्रों लक्ष्यहपसे देखा जावे ओर 
द्सरे लक्षणकी उस लक्षणके लक्षण रूपसे देख लिया जावे तथा जैसे गुण लक्ष्य है तो थ्रौव्य 
गुणका लक्षण हैं, पर्याय लक्ष्य हैँ तो उत्पादव्यय पर्यायका लक्षण है। इसी तरह इनमें 
साध्यसाधकभाव व्यड्ज्यव्यझ्जञक भाव भी समभना । 
गुण साध्य है तो श्रौव्य साधन है । गुण व्यड्ज्य है तो प्रौव्य व्यक्षक है। इतनी 
ही बातें प्योय वे उत्पादव्ययमें भी समन | पर्याय साध्य है तो उत्पादव्यय साधन है । 
पर्याय व्यक्ज्य हैं तो उत्पादव्यय व्यक्षक है। श्रव पूरे लक्षणमें यह बंतिं समझनता-शण- 
पर्येयवत्‌ लक्ष्य हैं तो उत्पादेता ध्रौव्ययुक्त लक्षण हैं। गुणपर्ययबत्‌ साध्य है तो उत्वादव्यय 
घ्ौव्ययुवत॑ साधन ह्ठै | गुणपर्ययवत्‌ व्यञ्ज्य है तो उत्पादव्यय, थ्रौव्ययुक्‍्त॑ व्यज्ञक है || 
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इस तरह उत्पाद व्यय ध्रौव्यसे लक्षित निय गुणा पर्यायमय आत्मा है। यह सब 
एक ही समयमें है । गुर किसे कहते हैं ? द्व्याश्रया निगुं णा गुणा:--जो द्रव्यके प्राश्रय है 
और स्वयं गुण रहित हैं उत विशेषोंको गुणा कहते हैं, ये सदाकाल रहते हैं | पर्याय किसे 
कहते है ? गुणोंकी हालतको पर्याय कहते हैं। ग्रणका कोई न कोई विकास रहता ही है। 
वह विकास पर्याय है। त्रिकालवर्ती पर्याय यद्यपि एक समयमें नहीं है तथापि पर्याय वर्तमान 
की रहती ही है और प्रत्येक वतंमानमें पर्याय रहती ही है । 

द्रब्यमें गुण कितने होते हैं !--जितनी प्रवारवी हालतें हैं उतने ही गुण मानना 
चाहिये। जैसे' एक झाममें रस समभमें झ्राया वह तो रस बिशेष है, पर्याय है। उसकी 
कारणणभूत शक्ति रस गुण है। इसी प्रकार सब हालतोंकी शक्तियां समझ लेना चाहिये । जब 
शक्तियोंका भेद करने बेठो तो जरा भी विशेषताकी बात मालूम पड़े और उसकी वह शक्ति 
मान लो | वेसे तो द्रव्य एक अखण्ड स्वभावी है किन्तु भेद करके समभना है तो माने प्रकार 
भेद करते जावो । संकोच न करो, श्षक्तिमें जरक्ति गर्भित भी मत करो । जंसे श्रद्धा किसे 
कहते हैं, अच्छी तरह जाननेको श्रौर ज्ञान किसे कहते हैं, जाननेको व चारित्र क्से कहते हैं ? 
जाननहार हो बने रहनेको । यद्यपि यहां सब एकसा मालूम होता है, तथापि कुछ तो अन्तर 
समभमें ञ्राता है सो तीन शक्तियाँ मान लो | जब अभेदरूपंसे समझना है तब द्रव्यमें गुण 
है इतना भी भेदपरक बात मत कहो । 

गुण नित्यानित्यात्मक है-- गुणा तो शआरात्मामें सिद्ध हो ग्ये | अब विवाद रहा, गुण 
नित्य हैं या अनित्य--इसका लोगोंने पर्यायको ही गुण मान रखा है, इसी कारणसे इसमें 
अमृक गुणा था, असुक गुण नष्ट हो गया, अमुक गुण झा गया, ऐसा लोग कह देते हैं । गुण 
नित्य है या अनित्य, इसीको यहाँपर स्पष्ट करते हैं । द्रव्यमें और गुणमें अन्तर बहुत थोड़ा 
ही है । द्रव्यमें जो शक्तियां हैं, उसीको गुणा कहते हैं । द्रव्य और गुणमें भेद और अभेद 
विवक्षासे भ्रन्तर है । प्रत्येक समययें द्रव्य हालतें बदलता रहता है । श्रर्थात्‌ द्रव्यमें प्रतिसमय 
कुछ न कुछ परिवर्तन आता ही रहता है | द्रव्य हालतकी दृश्सि अनित्य और द्रव्यवी अपेक्षा 
से नित्य है । इसी प्रकार आत्मामें प्रतिसमय हालतें बदलती रहनेसे आत्मा अ्रनित्य है । द्रव्य 
दृश्सि अर्थात्‌ परिशमन होनेपर भी वही बना रहनेसे झ्रात्मा' नित्य कहलाया । आरात्माको ही 
यदि अभेद हृष्टिसे देखा जाये तो द्रव्य है भौर भेददृश्सि देखनेसे आत्मामें गुणा हैं | द्रव्य नित्य 
और अनित्यात्मक हुए । गुर भी नित्यात्मक और अनित्यात्मक । द्रव्यके मुकाबलेमें पर्यायको 
देखे तो द्रव्य एक है और पर्याय एक है । ग्र॒णोंकी ओरसे देखो पर्याय अनेक हैं | जितनें गुण 
होते हैं, उतनी ही परिणतियाँ होती हैं | भेद दृष्टिसि एक समयमें एँक पर्याय होती है । गुण 
एक समयमें अनेक होते हैं, भेददृष्सि पर्याय 'भी अनेक ही होती हैं । 


हे समयसार प्रवचन अरंधत पुस्तर 
दृब्यमें विरुख धर्मो का अविरोध--गुएमें नित्य ड्लीर अनित्यत्व दोनों ही दं। 
गुशका धरुणपन्रा और गुराकी शर्वित कभी न नहीं होती, अतः अं नित्य कहलाए । तंदेवेद 
यह वही है, ऐसा प्रत्यभिज्ञान होनेसे गुण (नित्य कहलाते हैं । बह्टी गुणा आ्रत्मके अनादिकाल 
से चले आ रहें है शर्ते: आत्माके गुण नित्य हैं । जैसे एक मनुष्य मंरकर देव हुआ । डरे 
देवकी आत्माक्ी यही कहेंगे, हें वही आत्मा है, जो पहल मनुष्य द्रीरका आत्मा थीं | 
इसी प्रकारका प्रत्यभिज्ञान द्रव्य और गुणमें भी चलता है। व ० इृदम! यह वहीं है, 
इसे प्रत्यभिज्ञीन कहते हैं । जैसा पहले देखा था, अब तब बसी ही बना हुशी है, बीच्में 
बदला नहीं, इसे रहस्यको प्रत्यभिनान कहते हैं । जैसे क्रामकी फल है, उसका रंग हरेसे पीला 
हो गया । तो इसमें आय रग हो वह हैं कि्तृ आममें प्रासम्मसे ही ये दरक्ति विर्च 
मान है । जैसे ज्ञान घटके आकार्प ज्ञाग्से पटके ज्ञानरूप बदल गया । घरटेडप जो हमारा 
ज्ञान था वह नष्ट होकर पटके ज्ञातिदप बदल गया । लेकिन ज्ञीनि तो ज्ञान हीं बनीं रहा । 
इसी प्रकार चौकीयें जैसी हमारा ज्ञीन है इसके पछचात्‌ वहीं ज्ञीनि पुग्तकमें चला गया । 
अब पुस्तकंडंप ज्ञानका विस हो गया और. चौकीरूप ज्ञानका विनाश हो गया । ज्ञानका 
सामान्यपना तो बना रही । ज्ञान नष्ट ने हीं हुआ ।  बही ज्ञान है, ऐसी प्रतीति होनेसे शीर्ने 


लित्य बना रह और, वह दूसरी पर्यायोंके ज्ञानमें बंदलता रहा, इससे वहें नित्य हैं । 4 


तो ज्ञानका नित्यानित्यपना व्यवहारनयसे बना हें निहचयनयसे नहीं । चीजोंके ज्ञानमें 
आत्मज्ञात सामान्‍य है 

प्रौष्य व उत्पाद व्यथमें परस्पर सी साधकता- जैसे चीजोंकों देखतें हैं । 
उनको ज्ञीने होता हैं न उसमें विकल्प नहीं उठते, चीज अमुर्क है। जो बास्तविंक 
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है और श्रभेददृष्टिसे देखनेसे द्रव्य है। भेदहृ्सि द्वव्यमें जो जो चीजें ज्ञात होंगी उसीको गुण 
कहते हैं.। गुरोंकी भी पर्याय होती है। गुणका बदलना गुरास्वरूपसे नहीं, पर्याय स्वरूपसे 
है । श्रात्मामें जो ज्ञानशक्ति है वह नित्य है | जैसे चौक्नीको छोड़कर पुस्तक को जानने वाले 
नमें उत्पत्ति-विनाश तो है परन्तु दोनोंमें जो ज्ञान सामान्य है वह उत्पत्ति विनाश रहित 
ध्रव है । 
द्रब्य और गुण नित्यात्मक और अनित्यात्मक हें--शंका-- रण निशुचयसे नित्य 
होते हैं, पर्याय निरचयसे अनित्य होते हैं | क्योंकि गणका सम्बन्ध श्ुवसे है । पर्यायका सम्बंध 
उत्पादव्ययसे है । श्रत: द्रव्य और गणाको नित्यात्मक नहीं कहना चाहिए 
उत्तर--तुम्हारा कहना ठीक है। लेकिन गुणकी दशाका नाम पर्याय है। गुगाको 
दशाकी हृष्टिसे देखनेसे गुण अनित्य हैं | गुणकों शक्तिकी दृष्टिसे देखनेसे गुण नित्य हैं। इसी 
प्रकार द्रव्यकी दशाकी हृष्टिमें देखनेसे द्रव्य अ्नित्य है। द्रव्यकों शक्तिकी अ्रपेक्षासे देखनेसे 
द्रव्य नित्य है । श्रतः द्रव्य भर गुरा नित्यानित्यात्मक हैं। गुणका गृणपना नित्य है | गुण 
की दशा अनित्य है। इससे श्रपनेको शिक्षा लेनी चाहिए कि हम श्रात्मा सदा रहेंगे। हमारी 
पर्याय. बदलती रहेंगी | श्रपत्ती दशाको मैं ही बदलू गा, अ्न्यकी शक्तिमें पर्याय नहीं बदल 
सकती । उपनी दक्षाकों दुनियामें श्रन्य कोई नहीं कर सकता है, स्वयं ही श्रपत्ती दशाको कर 
सकते हैं । 
शक्तियोंका काय है स्वयं परिणमते रहना--गणा नित्य है, लेकिन वह स्वभावसे 
ही अपने श्राप परिणमन कर सकते हैं | जेसे यह पिछी एक कमरेमें रखी हई है । कमरेमें 
' रखी रखी पुरानी पड़ जाती है। पदार्थोका ऐसा ही स्वभाव है। उसके स्वभावको कोई 
नहीं वदल सकता है, वह स्वयं ही बदल जाता है । द्रव्य बिना परिणमनके हो ही नहीं 
सकता है । मनमें प्रत्येक समय कल्पन थ्राती रहती है । जैसे शरीर पड़ा है | शरीरमें रूप, 
रस, गन्ध, स्प्शादिके बदलते रहनेसे वह भी काम करता रहता है। बिना परिणमनके कोई 
द्रव्य नहीं. रह सकता है । परिणमनको पर्याय, दशा, हालत कहते हैं | गणोंकी प्रति समय 
होने वाली सत्ताको पर्याय कहते हैं । गुणोंकी दशा का नाम ही पर्याय है । गुण नित्यानित्या- 
त्मक है। कोई कहता है नित्य, कोई कहता है गृण अ्रनित्य है। नित्य और श्नित्यके बीच 
में ही गुणा है। वस्तः नो वस्तुको कोई नित्य या अनित्य या नित्यानित्मक समझे, वह भी 
स्तुको पूर्ण नहीं समझ पाता है । 
हमारे बेभवका सहद प्रचलन--हम श्रात्मा है, एक द्रव्य है। हममें (प्रात्मद्रव्यमें) 
प्रसंख्यात प्रदेश हैं । एक प्रदेशमें झनंत्त शक्तियाँ हैं। एक शक्तिमें अ्संख्यात श्रविभाग प्रति- 
छेद होते हैं। द्रव्य अ्रखण्ड नित्य है । गुणा वल्पनाभेदक है और गणांश कल्पना अनित्य 
है। पर्यायका उत्पाद व्ययसे सम्बन्ध है। गुणवा श्रुवसे सम्वस्ध है | लेकिन इसको, गुण 
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कौर पर्यायकी शर्र ग्रलग मत समझे । ब्रयोंकि जेब देंगे गणको गुणत्वकी दृष्सि देखें तो 
गुण नित्य है । गुणको पर्यायकी देशिसें देखते दे तो गुण अनित्य है । जैसे अआममें रूपके १6- 
लतेसे रूप अनिरत्य कहलाया और छपमें 'हृपत्व रहनेंसे रेप नित्य कंहलाया । इसी प्रकार 
द्रव्य और गुण नित्यानित्यीत्मर्क हूँ । 

ऐसा जानकर अपने में आ्रात्मकल्याणशकी मावना जागृत करना चाहिए । सह निरशचत 


कं 


रखना चाहिए कि हम कभी ने नहीं होंगे, हमारी पर्याय | अबर््य, बदल सकती हैं । हमें 
अआपदी हालत सुधारतेके लिये ध्यान देंनों चाहिए । हम कभी भी दुरी हालतोंमें न ' जाये, 
ञ्र्च्छी हालतोंमें जायें ऐसी कोशिश करनी चाहिए । ञ्र्च्छी हालतमें जानेका उपीय मोह 
ताश करता हैं। मोहनाश करनेसे हीं अच्छी पर्याय मिल सकती है) मोह करनेंसे बुरी 
हालतकी प्राप्ति होती है । अंत: सबसे पहले मोह त्याग करता चाहिए । भौर्हे दर करनेके 
लिए, सम्यग्ज्ञानकीं प्राप्ति करना हैं । सम्यग्ज्ञान होनेसे ही मोह दूर है| सकता हैं । सम्यग्शान 
धर्म ग्रन्थ पढ़नेसे आता है। शर्ते: अच्छी गति त्रोप्त रनेके लिये धर्मगरुओंसे धर्मग्रन्थोंका 
झध्ययत करती चाहिए । तभी आ्रात्मकल्याणकी संभावना है । 

छठी गाथामें जी अखण्ड आत्माका स्वरूप वहां थी उसपर छिष्यने तर्क किया कि 
आ्रात्मामें शर्ते दर्शत चारित् है. इरासे आत्मा अशु्ध हो गई उसके उत्तरमें बताया कि प्रदेश 
गुण गुर्णाँश ईन सबकी कल्पना व्यवहा रतयसे है 

परमा्थकी समझनेकी उपाय ध्यषदीरण- वरतु दो अख्ण्ड हैं वह पक पदार्थ हैं । 


उस पदार्थकों सेमे लिए गण और पर्योर्थिकी सहारा लेता पडता हैं । र्थेको समभते 
के लिये सह र व्यवह्ारनयसें लिया जाता है ! धरम ओर धर्मी एक हैं, तकिन उसको अलग 
लग समंभ: नेसे लोग संमभः »। इसी वास्ण पदार्थ, पदार्थकी स्वभाव और पदाथ 
गणोंकी अलग-अलग से ऋता पड़े है व्यवद्दारधथ्से सब गणा से ऋमें आते हे | र्स 
रीतिके बाद भरे करने वॉले जीवको पश्चात्‌ इस मसमका पता लग ही जाता हूँ । 
| पैर, व्यवहरकी विषय--र्पव , देखना निर्श्वय है और दो या ? क्र 
देखना व्यवहीं है । जैसे हमारे हीथते दो अंगुली जुड़ी हैं। हा दो अंगुलियोंकी संयोग 
। संभोग गलीक है? संयोग गुण न 'हिं लीमें, न॑ ई में। ये 
लग अलग योग गुण नहीं हैं दोनों उंगलियोंमें है संयोग ने हीं होना चाहि 
दि. संयोगक गुण अंश उंगलीमें हैं सके अ्रविभागी अति छि हर उस ७ 
छंगलीके सर्थ रह हुए । यह हो हमाओं क्पना है । द्रव्य हिंसा एक अखण्ड 
| द्रव्यकी ए में एक पर्याय है लिये वस्तुके नेक गुण बेंती 
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नमग्त हैं| जैसे व्यवहारमें चलता है, ये सगे भैया हैं, ये लगतके भैया हैं। सगे माने स्वके 
है, सगाई माने स्वकीयत्व होता है। हम व्यवहारमें ही ऐसी कल्पना ब.रते है । वस्तुत: 
अपना कोई नहीं है। व्ववहारमें वस्तुत्व नहीं है। *इचयमें वास्तविवता है, सच्चाई है। 
जसे यह पूरा पिणष्ड दिखाई देता है। बता सकते हो इस पिण्डमें कितने द्वव्य है ? इसमें 
अनन्त द्रव्य हैं॥ शास्त्र सभामें इतने मनुष्य 5ठे हैं, उनमेसे किसी एक मनुप्यके शरीरसें 
एक ही द्रव्य है कण ? ऐसा नहीं है। सारा शरीर शअ्रनप्त परमाणुओंका समृह है । इस 
शरीरमें अनन्त द्रव्य हैं। शरीरमें रहने वाला आत्मा एक श्रवध्ष्य है। देखा जाये तो इस 
शरीरमें अनन्त आ्रात्माएं भी हैं। जैसे इस शरीरमें छोटे-छोटे अनेक कीटाणु जर्म्स हैं। 
श्रनेक निगोदिया जीव भरे पड़े है, इनकी आत्माएं भी इस मनुष्य शरीरपर ही भ्रवलम्बित 
है । शात्माके साथ अनन्त कार्माण वर्गणाएं हैं, तैजसवर्गणाएं भी अनन्त है । यह मलनुष्य 
इस प्रकारसे श्रनन्तानन्त द्रव्य परमाणुओका पुञ्ज है | जो एक प्रधान श्ात्मासे युक्त है । 


बेजोड़, बेतोड़ एवं जोड़ ओर तोड़--जोड़ और तोड़को व्यवहार कहते हैं। द्रव्यको 
जोड तोड़ बिना समझा जाये तो यह निश्चय हुआ । आत्मामें गुणोंका भेद करना याने 
आत्मामें तोड़ करना तथा राग्रादिका जोड़ करना व्यवहार है। अ्रनन्त दर्शन, अनन्तज्ञान, 
अनन्त चारित्र व अनन्त शक्तियां है, यह भी व्यवहारनयकी श्रपेक्षासे ही है। श्रात्मामें कर्म 
लगे हुए हैं, यह भी व्यवहारको शअपेक्षासे ही कहा जाता है | यह जोड़का व्यवहार है। जो 
द्रव्यकी भुख्य चीज न हो उसे द्रव्यमें बताना, उसे जोड़ कहते हैं । प्रात्मामें रागद्ेघादि भाव 
हैं, यह जोड़ है । आत्मामें ज्ञान है, यह तोड़ कहलाता है । आ्रात्मा तो एक अखण्ड द्रव्य है, 
उसमें ज्ञानकी कल्पना करना तोड़ कहलाता है। आत्मामें केवलज्ञान है यह जोड़ कहलाता 
है। शआात्मायें श्रद्धा अगुस्लघुत्वादि ग॒श हैं, यह तोड़का व्यवहार कहलाया । द्रव्यके गणोंकों 
बताना तोड़ कहलाता है । द्वव्यमें पर्यायक्रों बताना, यह जोड़ कहा जाता है। आत्मामें 
जैकालिक रहने वाली चीजको बताना भी तोड़ कहलाता है। क्‍योंकि आ्रात्मा एक अखण्ड 
स्वभावमय है उसका भेद निशचयकों सहन नहीं । आ्रात्मा शुद्ध है, एक है, अवक्तव्य (न कही 
जा सकते योग्य) है । वह जो है, सो है। यहाँ पर शंका नहीं करना आत्मामें ज्ञान, दर्शन 
चारित्र श्रौर शक्ति है, इतके होनेसे आात्मामें अशुद्धता भा गई । यह चीज निरचयसे नहीं 
ग्राई है। वह अ्रखण्ड आत्माकों समझ्ानेका एक प्रकार है। श्रात्माके साथ शरीर संलग्न 
है, अतः आत्मा अशुद्ध है व श्रात्मामें ज्ञान, दर्शन, चारित्र तथा अनन्त शक्ति है, यह 
प्रशुद्धता भी कारण स्वरूप, आत्मामें नहीं होनी चाहिए । श्रात्मा तो एक अखण्ड द्रव्य है । 


लोक व्यवहारमें भो निश्चयकी उमंग--जैसे कहा जाये यह चहद्दर किसको है ? 
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कोई कहने लगता है कि हमारी है तो यह व्यवहार है । अमुक (कई) कह देता है, यह 
तो कपड़ेकी है, यह निश्चयनय है। यह समभानेके लिये मोटा दृष्टान्त दिया है । जैसे यह 
पुस्तक कागजकी है । यह पुस्तक पदार्थ है क्या ? नहीं, पुस्तकमें अनन्त द्रव्य हैं। श्रमेक 
चीजोंका यह (पुस्तक) समूह है । तुमने द्वव्यके बारेमें प्रइन नहीं किया । प्रदन ऐसा पूछना 
चाहिये था, इसमें कितने द्रव्य हैं ? तीन कालमें भो एक परमाणु दूसरे परमाणुका नहीं हो 
सकता । यह सब माया याने पर्याय हैं। ब्रह्म कहते हैं श्रात्माको । जो खालिस श्रात्मा इन 
सब पर्यायोंमें से गुजरता है, वह ब्रह्म है । एक परमाणु तो त्रैकालिक द्रव्य कहलाया । द्रव्य 
की पर्याय माया है । जैसे, लोग कहते हैं, यह सब ईश्वरकी लीला है। यह सब आत्माकी 
लीला है। इस सब नाटकको करने वाला मैं ब्रह्म हूँ जो सभी पर्यायोंमें रहता है। उस 
द्रव्यको जानने वाला सम्यग्हृष्टि इस भवकों पार कर जाता है | जब तक कोई जीव माया 
को ही ब्रह्म मानता रहेगा, तब तक उसे इस संसारश्ालासे छुट्टी नहीं मिलिगी । जब तक 
ब्रह्मके मर्मको नहीं जाना, तब तक पर्याय ही अच्छी लगती रहती है । पर्याय अच्छी लगने 
का फल संसार-परिप्रमण है । जो पर्यायको पर्याय रूपसे जानता है, द्रव्य रूपसे द्रव्यको 
जानता वह मोक्षको प्राप्त हो सकता है । जिसने रागको जीत लिया है, वही कल्याण मार्ग 
पर अ्रग्नसर है। मैं जो काम कर रहा हूं, वही मैं हूं, यह प्रत्यय मिथ्यात्व है । राग मैं नहीं, 
ट्वेष में नहीं, कषाय मैं नहीं, मैं चेतन्यस्वरूप आत्मा हूँ, ऐसा माने तो राग होनेपर भी 
सम्यग्हष्टि रागसे काफी दूर है । 

5लतें भिन्न कमल है--यद्यपि कमलका पोषण जलसे होता है, फिर भी कमल 
जलसे बिल्कुल भिन्‍न है। इसी प्रकार सम्य्हृष्टि जोव भी घरमें पैदा होता है। धरमें उसकी 
श्राजीविका होती है, किन्तु घरसे विरक्त (भिन्‍न) रहता है। शरीरका एक भी परमारु 
तुम्हारे साथ नहीं जायेगा, अत: इस शरीरको दूसरोंकी सेवामें लगाओ । इसी प्रकार मत 
को भी सन्मार्गपर लगावों। किसीको अपना विरोधी मत समभो | जो दूसरोंको अपना 
विरोधी समभता है, वह अ्रपता विरोधी स्वय है । जो तुम्हारा विरोधी है, लज्जा छोड़कर 
उससे मिलों । यह शरीर, मन, नहवर धन वैभव और वचन सभी मिट जाते हैं । सभी 
जीवोंकी श्रपेक्षा तुम्हें ऐसी सुविधा है कि द्वादशांग वाणीको अनन्त ह्तेमें बोल सकते हो, 
यद्यपि यह बात श्राज नहीं, किन्तु होती तो मनुष्यमें ही है ना | इस सुर-मुनि दुर्लभ मनुष्य- 
भवक्ो प्राप्त करके हित-मित-प्रिय वचन बोलो । क्रोधको आत्मासे दूर कर अपने स्वभाव 
की परख करो । क्योंकि क्रोध ही विनाशकी जड़ है। वचन-तीरको अविवेकसे ही छोड़नेके 
बाद कई घंटों तक अपनी आरात्माकों रंज रहेगा । एक सैकिण्डके (लिये यदि वचन वशमें नहीं 
किया तो दूसरेके हृदयमें उपद्रव मच जायेगा, इसके साथ तुम भी स्वयं दुःखी हो जावोगे। 
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माया, मोह, मानादि तो सब पर्याय हैं जो इन सब पर्याय जंजालसे जो दूर है, वह संसार- 
सोपानसे भी दूर है। अपनेको पर्यायोंसे भिन्‍न समझक्रर इन सबसे दूर जो आत्मत्तत्त्व है 
उसकी पहिचान करने वाला सम्यग्दृष्टि हो कल्याणशाण्को प्राप्त कर सकता है। 
सम्पण्ज्ञान ही संसारके क्लेशोंको मिटानेमें समथ हे--सम्यग्ज्ञान हो समस्त कर्मोको 
ईंधनकी. तरह जला देता है । धनाज॑न करते समय थोड़ी सावधानीकी आवश्यकता है । लो, 
वहीं संवर निरजरा हो लेगी, ठीक समझ आने पर भी जो ठीक मार्गममें नहीं लगते हैं, वे 


ठक़ मार्गपर नहीं हैं। यथार्थता रहे तो धन कमाते हुए भी धर्मकी यथासम्भव रक्षा की 
'जा सकती है । द्रव्यदृष्टि और स्वभावदृष्टिको जाननेपर सब कुछ मिल जाता है। जिसको 


वह भाव प्राप्त है, उसका कल्याणमार्ग निश्चित है। अपने स्वभावंकी यदि'परख .है, तो 
धन अपनेसे न्‍्यारा तो था ही, जरा कुछ भ्रौर दूर हो जाता है। सम्यग्हृष्टिको किसी भी 
हानिपर क्षोभ नही होता । स्वभावदृष्टि प्राप्त कर लेने पर विकल्पहृष्टि स्वयमेव कल्लरमें 
पड़ी हुई अ्रग्निके समान शान्‍्त हो जाती है । संम्यग्हृष्टिका कलेवा स्वभावदृष्टि है | स्वभावदृष्टि 
पा लेनेपर सदाका बलेश मिट जाता है । स्वभाव अखण्ड है--पआ्रात्मामें ज्ञान दर्शवादि गुणों 
की व्यवहारनयकी भ्रपेक्षा कहा है । 

शंका-श्रात्मामें ज्ञानादि गुणोंके कहनेकी कोई आवश्यकता नहीं है। एक ही 
परमार्थ कहना चाहिये । इसके उत्तर स्वरूप गाथा कही जाती है। 

जह ण॒वि सक्‍कमराज्जो अ्रणज्जभासं विणा उ गाहेउ । है 
* “ तह वयहारेण विणा परमत्थुवएसणमसक्क |[८॥ 

जैसे अ्नाये पुरुषको अनायेभाषाके बिता समभाना शक्य नहीं है, उसी प्रकारसे 
व्यवहारतयके बिना परमाथथका उपदेश करना शवय नहीं है। ह 

समाधान-- जेसे स्लेच्छ भाषामें (अंग्रेजोमें) समभने वालेको अंपग्रेजीमें समभाया 
जाता है इसे उस भाषा बिना समभाया जा नहीं सकता, उसी प्रकार इन साँसारिक मोही 
जीवोंको भी व्यवहारकी भाषामें वस्तुस्वरूपका बोध करानेके लिये समभाया है। क्योंकि 
पर्यायपरिचित प्राणी भी व्यवद्टारके बिना परमार्थथी बात समझ नहीं [सकते । जो जोड़ 
और तोड़में लगे हुए हैं, वे भ्ज्ञानी हैं। तोड़में लगा हुप्ना तो अ्रपेक्षाकृत अच्छा है,- किन्तु 
जोड़में- लगा हुआ प्राणी महा भ्ज्ञानी है | जो वास्तवमें है, उसीको रखा ज्ञानमें तो ज्ञानियों 
ने प्रात्मा जोड़ श्रौर तोड़से -ही समभाई जायेगीं। इसका - सर्वप्रकारका रूप समभने पर 
यह पूर्ण, समभमें आता. है। यह समक्रावट सब व्यवहारनयमें है। वस्तु यथार्थमें कैसी-है ? 
यह तो 'जाननेका काम है। जाननेमें. जो बात आती है बतानेमें वह नहीं झा पाती, क्योहि 
बताना जोड़ तोड़ बिना न्हीं हो पाता । द्रव्यमें गृण पर्याय भी बता जाथ्रो, अन्तमें तो यही 
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कहना पड़ेगा कि जो कुछ कहा उससे जो समभें श्राया उन सबके बराबर यह श्रात्मद्रव्य 
है। विश्लेषणमें क्या समभमें श्रया उसे अब कहते हैं 

आत्ाद्रव्य गुण और पर्यायके बराबर हैं--जितने गण पर्याय हैं, उतने वरावर 
आताद्रव्य है । श्रात्माके गुण ज्ञान, दर्शन॑ त्ारित्र श्रौर प्रनन्त शर्क्तियाँ हैं। इन गणोंकी 
अ्रवस्थाश्रोंकी पर्याय बहते हैं। गुरा नित्य माने गये- हैं श्रीरु पर्याय 'अनित्य मानी गई हैं। 
यदि शांका हो कि इससे विपय स्पष्ट नहीं होता है, एक कहो। तो समो भेद्दश्सि गण 
नित्यानित्यात्मक हैं । श्रभेद हृष्टिसे द्रव्य नित्यानित्यात्मक है। भेदाभेद दृष्टिसे गण नित्य 
पर्याय अनित्य हैं । "गुणा तो नित्य ही है, द्रव्यकी जो श्रन्य अवस्थाएं है, वे पर्याय हैं, वे 
अ्रनित्य है। गुणा और पर्यायके बीचमें जो कुछ है, सो द्रव्य है। वस्तु स्वचतुष्टयसे है, पर- 
चतुष्टयसे नहीं है | वस्तु व गुण एकरूप भी है नानारूप्र भी है। कोई गुणको नित्य कहते 
हैं। कोई गुणको श्रनित्य कहते हैं। रित्य श्रौर श्रनित्णके बीचमें गुण है, ऐसा कहना 
चाहिये जैसे पुछा जाये, कपड़ा वया है ? जो रूप, रस, गन्ध, स्पर्श शाली है । इन सफेद, 
तीखा, कोमल इनके बीचमें जो है, उसे कपड़ा कहते हैं। गृणा श्र पर्याय इन दोनोंको 
एक शब्दसे द्रव्य कहा जायेगा । उसे आत्मा वया है ? इस तत्त्वको विचारो, भोला शिष्य 
कहता है--आत्माकी ज्ञान, दर्शन, चारित्र और अनच्त शक्तियाँ तथा मतिश्रुतज्ञानादि पर्यायें 
जो कि अनित्य हैं, इसके वीचमें जो कुछ है, सो द्रव्य है। यह बात तो व्यवस्थित है ना | 
इसका समाधान--यह भी व्यवहारतयकी भाषा है। आत्माके गुण और उनकी पर्यायोंके 
बीचमें जो कुछ है, वही द्रव्य है-यह समभनेको तो ठीक है किन्तु सर्वथा यह तुम्हारा क 
ठीक नहीं है । गुणा और पर्यायको एक शब्दसे कहा जाये, उसे द्रव्य कहते हैं, ऐसा कहना 
चाहिये । प्रत्येक पदार्थमें श्रननन्‍्त शक्तियाँ हैं, आत्मामें जसे ज्ञानादि शक्तियाँ हैं। प्रत्येक समय 
प्रत्येक पदार्थकी प्रत्येक शक्तियोंकी श्रवस्थाएं बदलती रहती हैं। जसे बालक बढ़ता है। वह 
प्रतिशमय बढ़ता रहता है, ऐसा नहीं कि बालक एक दिनमें १ वर्षका या एक इज्च बढ़ 
जाये, वह प्रति समय बढ़ रहा है। वस्तुका परिणमन स्वभाव है। कोई पापी, यदि धर्मरूप 
परिणाम बदलना चाहे तो बदल सकता है। अतः पापीसे घुणा मत करो, पापसे करो। 
जो श्राज पापी है, वह कल धर्मात्मा भी बन सकता है। ' “ « ० 

द्रव्य वर्तमान पर्यायका भोग करता हे--पहले या बांदके परिणामोंको' द्रव्य भ्रव 
नहीं भोगता है। वर्तमान परिणामोंका ठोक कर लेना पूर्व पर्यायों' (परिणामों) का आय- 
" शिचित है। पाप और पुण्य, कंषाय और अकषाय, राग और 'हेष -- इनसे परे चेतन्यस्वरूप 
दृष्टि बनाना चाहिये | वह तभी हो सकता है, जब' -द्रव्यस्वरूपका बोध हो। इस ग्रन्थका 
इस यथार्थ प्रभ्िप्रायका यह महत्त्व है कि बड़ेसे बड़े पापको श्रन्तमुहर्तमें ध्वस्त कर'सकता 
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शहर समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 
है। करनेमें ही बुद्धिमानी है। राग करके इस मनुष्य-भवकों मत खोश्ो । 

द्रव्यकी पहिचान--द्रव्यदी पहली पहिचान यह है कि एक परिणमन जितनेमें हो, 
उतनेमें पूरेमें होवे, उतनेसे बाहर न हो, उसे एक चीज कहते हैं । द्रव्यकी दूसरी पहिचान 
यह है कि जिसका दूसरा हुकड़ा न हो, कोई श्रन्तर न पड़े, उसे एक चीज कहते हैं। इस 
प्रकार एक एक आत्मा करके अनेकानेक आत्मा श्रौर एक एक पुदूगल “करके श्रनेकानेक पुद्- 
गल, एक धर्मद्रव्य, एक अधर्मद्रव्य, एक श्राकाशद्रव्य और श्रमंख्यात कालद्रव्य हैं । 

जितने भी द्रक््य हैं, उनवा क्षेत्र -व श्राकार प्रवश्य है.॥ जिस द्रव्यका जितनाभ्राकार 
है, वही उसका क्षेत्र कहलाया । यदि थ्रात्माके छोटे-छोटे हिस्से कल्पित किये जाएं तो उसके 
श्रसंख्यात प्रदेश हो जायेंगे । धर्म, -अधर्म व एक एक जीच्रोंके श्रसंख्यात असंख्यात प्रदेश 
हैं। शआ्ाकाशद्रव्यके श्रनतानंत प्रदेश होते हैं । कालद्रव्यका एक प्रदेश होता है। प्रत्येक 
वस्तुमें द्रव्य, गुण, प्रदेश और पर्याय--ये चारों चीजें पाई जाती हैं। यह सब हमने अपने 
झापके समभनेके लिये देखी है । द्रव्य +िइचयन्यसे भ्रवक्‍्तव्य है, कुछ कहा नहीं जा सकता 
है। द्रव्यका वर्णन करने वाला कोई शब्द हो नहीं है । द्रव्य जाना जा सकता है, श्रनुभव 
किया जा सकता है, परन्तु उसका शब्दोंमें वर्शान नहीं किया जा सकता है । 

द्रब्यकी शुद्धताका परिचय परमार्थ दृष्टिसे होता है--निरचयनयसे द्रव्य श्रवक्तव्य है, 
पुनरपि कुछ कहा जाये तो अखण्ड और एक स्वरूप हैं। जितना भी द्र॒व्यके विषयमें हम 
लोग कहते हैं, वह सब व्यवहारनयकी श्रपेक्षासे कहते हैं। द्वव्यका पूर्णा ज्ञान प्रमाणसे होता 
है। निश्चयसे द्रव्य अभेद जाना जा सता है। उसके अंश अंशका ज्ञान व्यवहारनयसे 
होता .है। द्वव्यमें अ्रमुक गुणा है, यह सब व्यवहारवी शअ्रपेक्षासे है। निश्चयनयसे तो कुछ 
बताया ही नहीं जा सकता है | जो द्रव्यके विपयमें बताया जाता है। वह सब व्यवहारनयसे 
है । निशुचयनयके शब्दोंमें कथनकों भी व्यवहार कहते है । द्रव्यके विषयमें कथत करना 
व्यवहारका विषय है । त्रस्तु श्रखंड है, इसीका नाम श्रध्यात्मभाषामें शुद्ध है। शुद्ध आत्मा 
को जानो, इसका यह मतलब नहीं कि श्ररहंत, सिद्धभगवानको जानो |  शुद्धको जाननेका 
अभिप्राय अपने शुद्धस्वरूपको एकत्वस्वरूपकों जाननेसे है। आात्माके अंश करना, अशुद्धता 
है । आत्माको अखण्ड देखना शुद्धता है। अशुद्धता व्यवहारसे है, शुद्धता निश्चयनयसे है । 
ग्रथवा निश्चयनतय न कहकर परमाथ्थसे कहना चाहिए । 

श्रात्माके विषयमें ऊंचीसे ऊंची. फिलासफी जिंसने बताई है...वह सब प्रमाण और 
सुनयका प्रताप है। | 
प्रश्न:--तो निशवयनयका ही कथन करना चाहिए, व्यवहारनयका कथन क्‍यों 
किया ? के ३ 
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समाधान--आचार्य कुन्दकुन्द श्राठरों गाथामें कहते हैं-- 

जैसे अंग्रेज राजाकी सभामें कोई सस्द्वतको जानने वाला विप्र जाय और राजाके 
लिये “स्वस्ति” श्राशीर्वाद देवे तो वया अंग्रेज नृूप उस शाशीर्वादात्मक शब्दको समझ 
जायेगा ? नहीं समझेगा । तो उसको समभनेके लिए एक ही उपाय हो सकता है। कोई 
या स्वयं (विप्र) अंग्रेजी और संस्कृत जानता हो और उसे अंग्रेजीमें एक्सप्लेत करके सम- 
भाए, तभी वह राजा समझ सकेगा। श्रात्मा चित्स्वरूप है, श्रखण्ड है, यह भी कहना 
व्यवहार ही है। केवल “आत्मा श्रात्मा श्रात्मा” कहते रहो, यह निश्चयकी भाषा है। तो 
क्या यह श्रज्ञ संसारीजीव आत्मा! कहनेसे श्रात्मस्वरूपको समझ जायेगा ? ' नहीं समभेगा । 
उसको उसीकी व्यवहारकी भाषामें समफना पड़ेगा | ऐसा कहें जो जाने, जो देखे, जो कषाय 
या अ्रकषायरूप प्रवृत्ति करे, वह आत्मा है, तभी वह समझेगा । बसे ध्यान तो निश्चयका 
करना । लेकिन प्रारम्भमें ग्रात्मतत्वको समभनेके लिये व्यवहारसे' ही काम लेना पड़ेगा । 

व्यवहार परमार्थका केसे साधक है--जैसे रात्रिमें माता उंगलीके संकेतसे अबोध 
शिशुकों चन्दा मामा कहकर चन्द्रदशेन कराती है । इसका मतलब यह है कि शिशु अंग्रुलीके 
संकेतसे चन्द्रमाकों देखले । जब शिक्षु चन्द्रमाका दर्शन कर लेता है तो उसे उंगलीके संकेत 
की आवश्यकता नहीं रहती है | इसी प्रकार जब कोई निश्चयनयकों समझ जाये, तब व्यव- 
हारनयकी आवश्यकता नहीं रहती है। यदि कोई निशचयको नहीं समभझ पाया, उसे व्यवहार 
नयसे ही समभाया जायेगा, तभी वह पश्चात्‌ निश्वयनयकों समझ सकेगा । जब सब पदार्थों 
का व्यवहारसे बोध हो जाता है, तभी जीव निशचयनयकों समभ-सकता है। मैं अज्ञानी 
नहीं हूँ, मैं धनी नहीं हूँ, मैं स्त्री नहीं हूँ, मैं पुरुष नहीं हुँ--ये सब पर्यायभाव हैं । मैं इन 
सबसे पृथक्‌ हूँ। ऐसा पर्यायोंमें जीवका निषेध करते-करते वह स्वानुभव कर लेता है। 
श्रात्मानुभव होनेके पश्चात्‌ उसे क्रोध कषाय, विषयेच्छादिक विकार नहीं सताते हैं । आत्मा- 
नुभव होनेमें ही सुख है। बिना आ्रात्मानुभवके सुख कोशों दूर है। परन्तु इस बातको 
समभनेके लिये हमें व्यवहारनयका आ्राश्रय 'लेना.पड़ेगा | उसके बिना नि३चयनयको रहीं 
समझ सकते । निश्चयके समझे बिना उद्धारका श्रन्य कोई साधन नहीं । इसको समभकनेके 
लिये अनेक प्रकारके उद्यम करने पड़ते हैं । तत्व एक ही है, मैं श्रपने श्रात्मस्वरूपको समझे 
यही तत्त्व है । ु 

रमण किसमें किया' जाता है--“राम” किसे कहते हैं, 'रमन्ते योगिनो यस्मिच्‌ स 
इति राम? | श्रर्थात्‌ जिसमें योगिजन रमण करें, उसे राम कहते हैं। योगिजन आत्म- 
स्वरूपमें रमण करते हैं, भगवानमें नहीं। भगवानके ध्यानमें रमठा कर सकते 

की किसीको अच्छी लगे, तो वह व्यक्ति चौकीमें तो नहीं रमेगा । वह तो उसक 
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श्रच्छेपनके श्रनुभवमें रम सकता है। पर 

शंका- जैसे जलते दोप॑ब से बुक्के हए दीपकको जला दिया जाता है, उसी प्रकार 
भगवाचके ध्यानसे अ्रपनेमें ज्योति झा जायेगी | 

पस्तु स्वयं परिणमती हँ-- 

समावान--यहाँ पर जलते हुए. त्विराग्ने बुफे हुए दीपक़को नहीं जलाया ।, बुझा 
हुआ दीपक जज्नते दोपकको निमित्त पाकर स्वयं देदीप्यमान हो गया । प्रज्वलित दीपक तो 
उसी प्रकार जलता रहा | जैसे-हम लोग अ्रम्तिपिर पानी गर्म करते-हैं। लोग कहते हैं, 
श्रस्तिनि पानी ग्से कर दिया । लेकिन ऐसा नहीं है। जल श्रम्तिको निमित्त पाकर स्वयं 
उष्ण हो यया। श्रग्तिने तो श्रपना स्वरूप जलाया, जल उस स्वरूपमें आकर उप्ण हो 
गया । रवय द्रव्य, गुणा, प्रदेश, पर्यायमें ही वर्तुका कार्य हो सकता है, उसके बाहर नहीं | 
जैसे-कहते हैं, सूर्यने इतनी चीजें प्रकाशित करदीं । किन्तु ऐसा नहीं है । सूयंकी किरणोंको 
निमित्त पाकर अ्रन्धकारवी अ्रवरथामें पड़े हुए पदार्थ अ्रपनी प्रकाशकी अ्रवस्थामें आरा गये । 
जैसे--एक लड़वा दूर खड़े ६ए दूसरे लड़केकी अपनी उंगली मटकाकर चिढ़ा रहा हैं। 
इसमें उस लड़केको चिढ़ानेमें पहला लड़का कारण नही है। वह तो दूर खड़ा हुआ केवल 
अपनी उंगली मटका रहा-है, लेकिन उसको निमित्त पावर दूसरा लड़का अपने परिणामों 
को बदल कर अपने आप चिढ़ रहा है। ज॑से पुत्रने प्ताकों सुखी किया । ऐसा नहीं है । 
पुत्रकी श्रात्माने पिताके सुखके लिये बुछ नहीं क्या | पिताके पुष्यक्रा उदय था, पिताके 
पुण्यरूप सुखमें पुत्र निमित्त बन गया । जैसे उंगलीने होल्डरको सरकाया । होल्डरके सरकने 
में उंगलीने कुछ नहीं किया । उंगली तो स्वयं चल रही थी। उसके चलते हुएके बीचमें 
होल्डर भी था, ,तो होल्डर भी उंगलीके हिलानेको निमित्त पाकर चल पड़ा । 

पदार्थ नितना है उसी सत्‌र्मे उसे देखो- कुम्हारने घट बनाया । कुम्हारने तो अपने 
हाथ ही उलाये । उसके बीचमें मिट्टी थी तो वह घड़े रूप बन गई । घड़ेमें कुम्हारक्रे हाथ 
का या अंगुलीका कोई हिस्सा थोड़ ही पहुँचा । घड़ा तो मृन्मय है। पर्याय सारी एक होती 
है। ३४३ घन राजू यह लोक है, उसको कोई कहाँ तक परिणमाएगा ? वस्तुका स्वभाव 
स्वतः परिशमनेका है। अ्रतः वस्तुओ्रेंके परिणमत़में कंभी. भूल नहीं होती । वे 'प्रतिसमय 
परिणमती रहती हैं। चाहे कोई वस्तु कहीं भी पड़ी रहे, यह वहीं पड़ी-पड़ी स्वयं परिण- 
मती रहेगी । जैसे हम सदा परिणमते रहते हैं, ,तो- किसी,न, किसी चीजकों निमित्त पाकर 
परिणाम जाते हैं। सिद्धकी झ्रात्मा भी सदा परिणमती ,रहती है, लेकिन उसे हम यहाँ जैसा 
प्रकट नहीं जान सकते । सिद्धका परिणमन शुद्ध परिणमन् है । सिद्धकी भ्ात्मा शुद्ध है । 
उसकी आत्माकी पर्याय भी वैसी ही छुद्ध है | जैसे आत्मामें :हले रूमयमें ह्वान् का परिणमनत 
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हुआ-- ब्रैसा ही प्रतिसमय होता है । सिद्ध भगवान पदार्थोको जानते भर हैं। उनके ज्ञानमें 
परिणगन श्रानेसे आत्मामें रागहेपका भाव नहीं झ्राता है, अत: सिद्ध भगवानका विशुद्ध 
परिणनन कहलाया । इत सब आत्माके मर्मोको व्यवहारदय बिना नहीं बताया जा सकता । 

प्रमार्थके अज्ञान' और ज्ञानका प्रभाव--डँसे म्लेच्छ (अंग्रेज) को “स्वर्तिके” 
वाच्यवकाचक सम्वन्धका ज्ञान नहीं रहता है, वह उसके (विप्रके द्वारा उच्चार्यमारा स्वस्तिके) 
अ्र्थंको नहीं समझ पाता है | अब वह अंग्रेज मेष (मेढ़े) की तरह विप्रकी ओर आँख निका- 
लकर देख रहा है, परन्तु जब कोई ह्विभाषिया (अंग्रेजी व संस्कृतको जानने वाला) उसे 
श्ंग्रेजीका (म्लेच्छ भाषाका) श्राश्रय लेकर समभाये कि यह विप्र आपके लिये कल्याणका 
श्राशीर्वाद दे रहा है, तब अंग्रेज उसके (विप्रके स्वस्तिके) श्रथेकों समझ जायेगा | जब वह 
उसके श्र्थकों समझेगा तो बहुत जह्दी आनन्‍्दकी वर्षा करेगा । उसकी आंखोंसे हषषेके अश्ु 
निकल पड़ेंगे । वह जान जाता है कि यह बात हमारे कल्याण-कामनासे कही गई थी। 
उसी प्रकार विषय-वासना नदीमें डूबा यह सम्पूर्ण विश्व “आत्मा” कहने मात्रसे श्रात्माका 
ज्ञान नहीं कर पाता है। वह मनुष्य यह सोचेगा कि यह आत्मा क्‍या बक रहा है ? फिर 
ज्ञानी श्राचाय जो कि निश्चय और व्यवहारको जानते हैं उस मोहीको ऐसी व्यवहार भाषा 
में समभाते हैं'कि जो जानता है, जो देखता है, जो श्रद्धा करता है-वह श्रात्मा है। ऐसा 
कहनेपर वह समभ जायेगा कि आत्मा क्‍या है ? ऐसा जानकर उसे महान्‌ आ्रानन्दकी उप- 
लब्धि होगी । दृश्टान्तकी अपेक्षासे, यह सारा मोही, विश्व म्लेच्छ है और व्यवहारनय म्लेच्छ 
भाषा है। उस विद्व-म्लेच्छको व्यवहार-म्लेच्छ भाषासे समझाया जाये, तभी वह “आत्मा” 
को समभेगा । जैसे नट रस्सीपर आने जानेके श्रभ्यास लिये बांसका आ्राश्यय लेता है । जब 
बह सीख जाता है, लोगोंको दिखाते समय तो उसे बांसके आ्राश्रयक्री आवश्यकता नहीं होती 
है। उसी प्रकार ज्ीर्पासन करने वाला भी सीखते समय पहले भीतका सहारा लेता है। 
अ्रभ्यस्त हो जानेवर सहाराकी श्रावश्यकता नहीं । इसी प्रकार जो न्श्चियनयको नहीं समभते 
हैं, पहले उन्हें व्यवह्ारतयकी भाषासे समझाया जाता है। 

शान्त परिशामी बनो--ज्ञानी जीए प्रत्येक समय यही सोचता है कि मैं चिदानन्द 
चतन्य श्रात्मा हैं उसकी हृष्टिमें भेद अभूतार्थ है । वह किसी बातका बुरा नहीं मानता, पर 
कसा ही परिणमों वह झान्तिसे चलित उहीं होता । यदि एक श्ञान्त रहता है दूसरा अपने 
आप ही झ्ान्त हो जायेगा । कहावत है, एक चुप सौ को हरावे--अश्रर्थात्‌ यदि एक ज्ञान्त 
रहता है, सो आदमी भी उसको गाली दे दें, बादमें अपने श्राप थककर शान्त हो जायेंगे । 
ज्ञानी वाह्य परिणतिको देख प्रवाहमें नहीं बह जाता। 

अद्यान्त रहनेसे, कभी लाभ नहीं होता है। क्रोध करके सदा मनुष्य दुःख पाता है, 
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बर्बाद हो जाता है। क्रोध, मान, माया, लोभ-- कपायोंका फल वर्चाद होना ही है | कपाय 
से श्रात्माका पतन होता है । कपाय करके श्रात्माका श्राज तक कल्याण होता नहीं देखा 
गया है | कषायके अभावके लिये निज स्वभावका परिचय प्रथम श्रावश्यक है | 
एक परमाणु द्रव्य है । प्रत्येक परमाणु श्रपनेमें स्वत: परिणमता है, एक परमाणु 
दूसरे परमाणुमें परिणमन नहीं कर सकता है; दूसरे परमाणुके परिणमनमें निमित्त बन 
संकता है। इसी प्रकार यह संसार प्रारम्भसे परिणमता आया है और श्रागे भी परिणमता 
रहेगा । इस परिवत्तंनशील संसारमें कोई भव्य आत्मा होता हैं, जो श्रपनी श्रात्माका कल्याण 
कर लेता है। श्ञात्मामें श्रात्मा द्वारा श्रात्माकों उपयुवत्त रखना कल्याण है | एक वार ऐसी 
पूर्ण शुद्धि होनेपर यह शुद्धि श्रनन्तानन्‍्तकाल तक बनी रहती है । 
व्यवहारनय भी कदायित कार्यकारी है--वास्तवमें कार्यकारी तो परमार्थ है। 
परन्तु व्यवहारसे ही मोक्षका बोध होटा है। स्वभावकी परखसे ही जीवका कल्याण होता 
है। जिसको जीवकी परख हो गई, वह सम्यर्दृष्टि है। यद्यपि सम्यन्दृष्टि संसारके सभी 
भोगोंसे दूर रहता है, फिर भी उसको जो भोग भोगने पड़ते हैं उनमें वह उपयोग नहीं 
लगाता है। सम्यर्दृष्टि मिथ्याइट्रिकी त्रह भोग नहीं भोगता है, यदि भोगता भी है, उनसे 
बहुत दूर रहता है । सम्यग्हष्टिकि किसी चीजका स्वाद भी होता है, उससे भी विरक्त रहता है। 
सम्यग्द्श्कि जो इन्द्रिय विषय भोग रहता है, उसमें राग नहीं है, लेकिन विरक्त भाव है। 
यह सब उसके सम्यवत्वका फल है। जितना उसमें राग भाव पाया जाता है, वह चारित्र 
मोहनीयका फल है । उमप्तमें राग भाव है, श्रतः कर्मवन्‍्ध हो रहा है। विरक्त भाव हैं, भरत: 
कर्म भड़ भी रहे हैं। जैसे यदि कोई सम्यग्हष्टिपर #क्रमण करे, सम्यक्त्वी शस्त्र लेकर 
भी प्रत्याक्रमण करे और शत्रु शरत्रसे मर भी जाये तो भी रुम्यकत्वीमें विशक्तभाव रहता 
है । फिर भी वह श्रविरक्‍्त सम्यवत्वी विरोधी हिंसाका त्याभों नहों है । संकल्पीहिसाका तो 
वह त्यागी होता है । सम्यर्हष्टि, जिनेन्द्र भगवानने जैसा कहा है, उसपर वेसा ही श्रद्धान 
करता है | इसके विपरीत जिनेन्ध भगवान्‌ वो बातको भूठी कहना मिथ्यात्व है । जिनेन्द्रने 
जितनी बातें युक्ति वाली कहीं वे सब सत्य हैं तो जिनमें थुक्ति नहीं चल सकती, ऐसी परोक्ष 
बातें भी सभी सत्य हैं ऐसा सम्यग्दृष्टि श्रद्धान करता है । 
युक्ति भ्रद्धाके बलसे ज्ञानी निःशह्ड रहता है--भगवाचुकी दिव्यध्वनिकों खिरे आजसे 
२॥ हजार वर्ष हो गये । आचार्योकी परम्परामें किन्‍्हीं किन्‍्हीं विषयमें दो प्रकांरकी बातें 
श्रा गईं, दोनों मानों तो कोई हे नहीं | किन्तु प्रयोजनभृत तत्त्वमें ऐसा नहीं है. जिनेख्नने 
ऐसा कहा है सो इस कारण मानलो ऐसा मानना कमजोरी है। तत्त्वकों युक्तिसे सिद्ध 
करके मानना चाहिये, क्योंकि वे युक्तियुकंत हैं। लेकिन जिनमें युक्तिकी गति नहीं: है उनमें 


जि 
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भारेंगे, यदि तुम हमारी सीता वापिस कर दो ।. संम्य्वंश्कि मारते समय भी मारनेके भाव 
नहीं रहते । गृहस्थ भी यदि बनता है तो “"गेही पैं गृंहमें न रंचे ज्यों जलतें भिन्‍ने कमल है” 
ऐसे बनो, परंन्‍्तु यह बांत संभ्यवेत्वकें बितां संभव नहीं नहीं है; भ्रतः सज्जनो, संम्यक्त्वंको 
यथार्थज्ञांनकों बंतलानेके लिये कि वह कैसा है, व्यंवहोरनंयंकां अ्रंवलम्बन प्रेयोजनवाच्‌ हैं 
किन्तुं वहाँ इंतना प्रयोजन लेना कि -यंह व्यवहार परमार्थका प्रतिपादेक है । व्यवहारंन्य 
परमार्थकां कैसे प्रतिपांदक है; इस बातको एक उच्च हृश्टान्त द्वारा समभांते हैं | प्रत्येक पदाथ 
खुंदकी शक्तिका प्रयोग खुदपर ही केर पाता है । इसे वंस्तुस्थितिके कारण श्रांत्माके आनन्द 
का प्रयोगः होता है तो उसी आत्मापर और ज्ञानको प्रयोग होता है तो उंसी आत्मापरं। 
इस प्रकार ज्ञानसे आरात्मा श्रात्माको ही जानता है इसको बतानेके लिये व्यवहारका शआाश्चयं 
करके समभाया जाता है। जैसे पूछा जावे कि श्रतकेवली वास्तवमें किसे जानता है तो 
उत्तर इस प्रंकार होगा । ४ 
“जो हि सुएण हि गंच्छइ अ्रप्पाणमिरां तु केवल सुद्ध । 
- त॑ सुयकेवलिंसिसिणो' भरणंतिं लोयप्पंदीवयरा ॥९॥ 
जो सुयशाणं सब्ब॑ जाणइ सुयकेवर्लि तमाहु जिंणा । 
' शणशांणं अप्पा सब्ब॑ जम्हा सुयकेवली  तम्हा ॥१०॥ 
जो श्वतज्ञानके द्वारों श्रतज्ञेयाकारंमंय ग्रात्मों को जानता है वह अ्रृतकेवलों है' ऐसा 
निरचयसे जाना जाता है| जो समस्त श्रतकेवली है यह 'व्येवहारनयसे जाना जाता है। ४ 
“ नंयोक्रि भेद -नंये दो प्रेकारका होता: है--- १-पंरमार्थ नय जो वास्तविक बातको 
कहता है, और २ व्यवंहारनंय जो. पारमांथिंकनंयेके विषयंकों भेंदरूप करके समंभातां हैं। 
जो सव्वे श्रृंत॑ज्ञानके द्वारा आत्मोको जानता है, "वह निश्चयनंयसे  श्रंतकेवली है 4 
वास्तंवमें परपदार्थको श्रोत्मा नहीं. जानता हैं। आत्मा: आत्मासें आत्माको स्वयं: जानता 
है । जितने भी द्व्यं हैं, वें सब अप॑ने ही क्षेत्रमेंपरिणमन करते हैं | द्वव्यका द्रव्यंमें ही परि 
णमन होता है, उसके बाहर नहीं | जसे फूलेमें से सुगन्ध आ्ती'है, तो वहाँ वास्तवंमें। हुंशों 
क्या ? फूलंके पांसके स्क॑न्ध फूलको 'निमित्त पाकर सुगन्धित हो-जांतें हैं, उनके पोसके: स्केंधे 
उनके निमित्तसे | संमीपके स्कन्धोंकी सुगनन्‍्धः हमें आती है। मालूम ऐसा पड़ता है, जैसें फूल 
में से ही सीधी सुगन्त्र हमारे पास आ रही हो । आत्मा आत्माको. हीं जानता है, भ्रीत्मासे 
भिन्‍नः परपदार्थोंको आत्मा नहीं जानतां है । अत्येके जीव अंपने'आरापको ही जोन सकता है, पर 
. पंदार्थोंको जाना ही रहीं जा सेव ता |:६ त्मांका काम झात्माके प्रंदेशोंके अन्दर ही होता है, 
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अपने प्रदेशोंसे बाहर श्रात्माका काम नहीं होता है। श्रात्माके गुणोंका फल श्रात्मप्रदेशों 
में, ही बनेगा, श्ात्मप्रदेशोंसे वाहर नहीं । इसी प्रकार श्रात्माके ज्ञान गुराने जो जाना, वह 
आत्माके प्रदेशोंके भ्रन्दर ही जाना, श्रात्माके -प्रदेशोंके बाहर वह नहीं जान सकता । जैसे 
दर्पणामें सामनेके सभी पदार्थ रामभमें श्राते हैँ। हम दर्पणको देख रहे हैं, लेकिन उसमें 
प्रतिबिस्बित पदार्थ समभमें श्राते हैं । इसी प्रकार हम आत्माको जानते हैं । जव॑ हम किसी" 
पदार्थकों जानते हैं, उसको हम इस प्रकार कहेंगे--इन पदार्थोके श्राकार रूप जानने वाले 
श्ात्माकों हमने जाना । व्यवहारसे कहते हैं-हम अमुकको जानते' हैं, परमार्थसे हम आत्माको 
ही जानते हैं। आत्माकी समझ इतनी विद्याल है'कि वह सब पदार्थोको जान जाता;है | 

ह व्यवहार भाषा है। व्यवहार परमार्थका प्रतिपादक है । जैसे हम कहते. है कि हमने घड़ी 
जानी तो इसे परमार्थ भाषामें इस प्रकार कहेंगे--हमने घड़ीके श्राकार *रूप ,जानने -वाले 
श्रात्माको जाना | 

श्रुवकेवलीका निश्चय ओर व्यवहारसे निरूपण--जो' समस्त -श्रृत द्वादशांगको जाने 
उसे श्रुत्केचली कहने हैं | श्रुतकेवली वास्तवमें बाह्य श्रुतकों नहीं ,जानता है, वह 'ह्वादरशांग 
रूप जानने वाले आत्माको ही जानता है। एक -ही व्यक्तिमें निश्चयनय और व्यवहारनय 
दोनों घटाये जा सकते हैं । वास्तविक बातको लोगोंकी समभानेके लिये व्यवहारभाषाका 
प्रयोग किया जाता है । प्रत्येक पदार्थवो समभनेकी ये ही-दो ,दृष्टियाँ; हैं--१, निश्चयहृष्टि, 
झर २. व्यवहारद्ष्टि । वास्तवमें आत्मा -आत्माको- ही जानता है,-किस- रूप आत्माको शब्रात्मा 
जानता है, यह समभनेके लिये व्यवहारभाषाका-प्रयोग -किया -जाता है। क्योंकि .यह नियम 
है कि द्रव्यका परिणमन निज क्षेत्रमें हो होता: है, बाहर नहीं । 

-आत्माका क्षेत्र दो प्रकारसे देखा जाता- है । ,१-सामान्य क्षेत्र, जो अखण्ड- प्रदेशकी 
श्रपेक्षासे देखा जाये उसे सामान्य क्षेत्र कहते हैं । २--अ्शुद्चदृश्सि -देखा गया क्षेत्र" विशेष, क्षेत्र 
कहलाता है । श्रात्मा श्रश्वण्डप्रदेशी है, इस दृष्टिसे देखो -तो" आ्रात्मा सामान्य क्षेत्रकी दृशिसि 
है, विशेष-क्षेत्रकी अपेक्षासे नहीं है । असंख्यात प्रदेशकी दृश्सि .देखो तो यह' क्षेत्र: विशेष ःहृष्टि 
से है सामान्य क्षेत्रकी-दृष्टिसि नहीं | यह एक ही आत्मा अखण्ड प्रदेशकी अपेक्षासे है और, असं- 
ख्यात प्रदेशकी अरपेक्षासे नहीं हैं | तो जब श्रसंख्यात : देशकी अपेक्षासे है' तो- खण्ड [:भ्रदेशकी 
अ्रपेक्षासे -नहीं है । इस तरह जाना गया आलक्षेत्र है ।” वास्तवमें आत्मा,! श्रात्माको ; ही 
जानता है, बाहरके परमाणुओोंको किसीको नहीं जानता है जैसे <र्पणको:देखते,. हुए.हम 
दर्षणके सामने- पड़ने वाले समस्त पदार्थोको जान।सकते हैं, “उसी-प्रकार आत्माको जानतेसे 
दुनियाके समस्त -पदार्थोको जान” सकते हैं | “व्यवहार -परमार्थका 'प्रतिपादक,है ।' (अर्थात्‌ 
निशचयनयसे जो बात जानी जाये, उसे समभानेके लिये व्यवहारत भाषाका स्प्रयोग किया 
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वस्तुतः “आत्मा एक अखण्ड सत्‌ है। उसे समभानेके-लिये नाना. हृष्टियाँ' सोचकर 
नाना प्रकारसे देखना-होता है। जिस श्रात्माका परिशमत्त श्रात्मा करता- है वह आात्मतत्त्व 
कैसा है एतदर्थे श्रभी श्राप इन चार युगलोंपर ध्यात्त दीजिये जो कि अ्रभी. कंहे जावेंगे । यहाँ 
तो-अभ्रभी इतना निरोय रखिये,कि जिस महात्माका इतना विशाल क्षयोपशम है.कि सवे कुछ 
परोक्षरूपमें जानता,है ऐसे जीवकी .चर्चा व्यवहारभाषामें “ऐसी 'होती ,है.कि यह ''समस्त 
द्वादशाज्रको - जानता है.और निश्चयसे देखो ऐसे ज्ञानसे परिणत बदिज आत्माकों ही वह 
जानता है इसमें पहिली पद्धति व्यवहारसे श्रृतकेवलीको ब्तानेको है व द्वितीय पद्धति निश्चय 
से श्र॒तकेवलीकों बतानेकी है ' । 

चार युगलोंके निशयसे पदाथका स्पष्ट अवधोध-- भ्रात्मा ही क्या. समस्त, वस्तु चार 
युगलोंसे गुम्फित है। १-स्यादस्ति, स्यान्नास्ति । २-स्यादेक,,स्थादनेक । ३-स्यान्तित्य, 
स्थादनित्य | ४-स्यात्ततृ, स्थादतत्‌ । वस्तु अ्रभेदरूप, अ्रखण्ड, अवक्तव्य, पूर्णो है । यही वस्तु 
द्रव्यहष्टिसे, देखनेपर , द्रव्य मालूम पड़ती: है, पर्यायद्ृश्सि- देखनेपर पर्याय; गुणहृष्टिसेः देखनेपर 
गुणा, उत्पावदृष्टससि देखनेषर उत्पादरूप,. श्रव दृश्सि देखनेपर ध्र व रूप . मालूम पड़ती है । 
ऐसा वस्तुकों भेदरूपसे देखनेपर होता है। अभेद. विवक्षित होनेपर वस्तु श्रभेदरूप- . प्रतीत 
होती. है । े 

वस्तु किसी भी दर्शनके बन्धनमें नहीं. बंधती, वस्तु बन्धनसे रहित है; । लेकिन वस्तु 
का समीचीन-प्रतिपादक स्याद्वाद, हैः-- भात्माके प्रदेशोंपर दृष्टि डालो 'तो आत्मा:असंख्यात- 
प्रदेशी मालूम पड़ेगी,-अभेद क्षेत्रकी अपेक्षासे वस्तु.अ्रसंख्यातप्रदेशी .नहीं है | प्यदि, श्रात्मा 
को ग्रखण्ड रूपसे देखो तो शआत्मा अ्रखण्डप्रदेशी है। श्रब यहाँ .जब अशेद क्षेत्रकी श्रपेक्षासे 
श्रात्मा है,'. भेद क्षेत्रकी अपेक्षासेःवह' आत्मा नहीं है । “अभेद- क्षेत्रकी- अ्पेक्षासे जब हमने 


पट देखा तो कपड़ा पूरा एक अ्रभेदरूप है। जब .कपड़ेको जुदे-जुदे' तन्तुरूप देखा: तो. कपड़ा 
ताना तनन्‍्तु रूप है । 


अब पर्यायकोी कालकी श्रपेक्षासे घटाते हैं-- 

काल माने समय । , समय माने: वस्तुका परिणमन | पर्याय दो प्रकारकी है--- 
१., सामान्य पर्याय, २. विशेष: पर्याय, ) सामान्य पर्याय विधि रूप है। विशेष पर्याय .निषेध 
रूप है॥ सब पर्याय है, इसीको सामानन्‍्यकाल कहते हैं। विशेष पर्यायमें, निधेघ/चलता हे । 
सामान्य परिणमनका . नाम सामान््यकाल है ।. विशेष , परिगामनका.-नाम विशेषकाल' है। 
मतलब यह है पर्यायोंमें विशिष्ट कल्पना न करो यह विधि कहलाता है ।.विश्िषटः पर्यायोंका 
नाम लेते रहो उसे. प्रतिषेध कहते हैं। द्रव्य भेदाभेदात्मक है । द्रव्य प्यह तो पूर्ण सत्त है । 


के 
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द्रव्यमें ,्रभेदविवक्षासे एक परिशमन होता है। श्रभेदविवक्षासे श्रसंस्यात परिणमन हो 
जाते है। जब विशेष पर्यायका कथन है, विश्लेपकी श्रपेक्षासे है, सामान्‍्यकालकी श्रपेक्षासे 
नहीं है । जब सामान्यकी श्रपेक्षासे कथत हैं, तब सामान्यकाल है, विशेषकाल नहीं है । इस 
प्रकार कालकी श्रपेक्षामें वस्तुमें श्रस्ति नास्ति घटाया । 

उदाहरण:--पटका परिणमन सामान्य परिशमनकी अ्पेक्षासे है तो विशेषकी 
बिवक्षासे नहों है । जब विशेषकी श्रपेक्षा करें तो विणेप परिणमनसे पट है, सामान्य परि* 
णमनसे पट नहीं है । तात्पर्य यह है कि कालकी श्रपेक्षासे श्रस्तिन[त्ति २ प्रकारसे है-- 
१, सामान्य परिणामन और विशेष परिशामनदी श्रपेक्षासे, २, अभेद परिशामन और भेद 
परिणमनकी अपेक्षासे । 

१, शभ्रात्माकी तीनों कालोंकी प्रनन्त पर्यायें जाति अपेक्षा पर्यायें ही हैं । सो पर्याय 
है यह सामान्य परिशमन है। भिन्‍न-भिन्‍न समयके परिणमन विशेष परिणमन है। जो 
काल सामान्यकाल (सामान्य परिणमन) की अपेक्षासे है वह विशेषकालकी अपेक्षासे काल 
नहीं है । जो काल विद्योषकालकी श्रपेक्षासे है वह सामान्यकालकी श्रपेक्षासे नहीं है । 

२. श्रात्मा एक वस्तु है। इसका एक स्वभाव है श्रौर एक समयमें एक परिणमन 
है । वह एक परिएमन श्रभेद परिणमन है। वरतुके इस एक स्वभावकों समभानेके लिये 
जो भेद किये जाते है वे अनेक शक्तियाँ (स्वभाव) गुण कहलाते है। इस दृष्टिसे समझे गये 
गुण श्रनेक हैं। जितने गुण हैं उतनो ही उन गुणोंकी परिणतियाँ हैं। तब एक समयमें 
श्रनन्त गुणोंकी अपेक्षासे श्रनन्‍्त पर्यायें हुईं। अब श्रभेद प रिगरमनकी दृष्टिसे देखा गया जो 
काल है वह भेद परिणमनकी दृष्टिसे नहीं है। भेद परिणमनको हृष्टिसे देखा गया जो काल 
है वह अभेद परिणमनकी दृष्टिसि नहीं है। .. - 

आत्माका ज्ञान गुण आभ्ात्माके रवक्षेत्रमें परिणमता है। ज्ञान ज्ञानको ज्ञानसे ज्ञानके 
लिये जानता है। निशचयनयसे श्रात्मा आत्माको ही जानता है, लेकिन मालूम पड़ता है कि 
बाह्य पदार्थोको जान रहे है । श्रात्माका ज्ञान आत्मासे वाहरके पदार्थोको नहीं जानता है । 
श्रात्मा जो कुछ करता है, वह सब अपने आपके लिये करता है, दूसरेके लिये हमारा आत्मा 
कुछ नहीं कर सकता है। प्रत्येक पदार्थका काम परिणमना है, क्योंकि प्रत्येक पदार्थ सत्‌ 
है । जो सत्‌ होगा,' वह अवश्य"“परिरामेगा'।' 'जो जेसा-परिणमे,' वह 'सब'उसकी निजी 
योग्यतापर निर्भर है। हमने घड़ी जानी, यह व्यवहारकी भाषा हैं। प्ररमार्थकी 'भाषामें हम 
घडोके आकार रूप जानने वाले आत्माको ही जावते है । समयसारमें शंका की गेई है कि 
व्यवहारनयको मत कहो, केवल परमार्थके कहने से काम चल जायेगा, क्योंकि वही त्तो 
प्रयोजनीभूत है । इस शंकाके उत्तरमें यह समाधान दिया कि परमा८को कहनेवा उपाय ही 
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व्यवहार है। जैसे श्रुतकेवली उसे कहते हैं जो द्वादशोॉग श्रुतको जाने, लेकिन क्या आज 
तंक क्सीं ने बाह्य हादशांग ऋूतको जाना ? नहीं, यह तो व्यवहारकी भाषा हैं। परमार्थ 
की आषामें उंसने द्वादकशांगेश्वतके झ्रकोर रूप जानने वाले ज्ञेयाकार परिशामनंमें आत्माको 
: ही जाना । द्वादशांगश्रतके जाननेका ही. श्र है, श्रात्माको जानना । व्यवहारके बिना 
परमार्थके सममभेनेके काम नहीं चल संकता । व्यवहार परमार्थका प्रतिपार्दक हैं। ह्वादशांग 
“श्त्तकी ही बाते बया ? किसी भी पदार्थको जाननेका ही अ्रर्थ है आ्रोत्माको जानना । इसका 
कारण” है कि द्वंव्यके गुराका परिणमन उस ही द्रव्यमें हैं, उसका प्रयोंग भी उसी द्रव्यमें है। 
' श्रंब आपने जीन लिया होगा कि श्रांत्मा-निरंचयसे किसको जानता है ? इस तत्त्वकों बताना 
: यथार्थमें कठिन है, सो जिस॑ ज्ञेय पदार्थके ग्रहरारूप निज ज्ञानवृत्ति रूप श्रात्मा पंरिंणामता है 
उसप्त जय पंदोर्थंका नाम लेकर बताया जांता है | यह व्यवहारं है और वंह उसे परमाथ तत्त्व 
का प्रतिपादक है । 
वास्तविक बातकों बतानेंदा साधन व्यवहार है--परदि व्यवहार म॑ हो तो हम वास्त- 
विक बातकों प्रकट नहीं कर सकते । जैसे घड़ेको जानने वालेका नि३चंयनयसे अर्थ यह है. 
कि जो. घटके भआ्राकाररूंप परिशणंमें हुए प्रात्माकों जाने, इसींको व्यवहारमें, जो घंड़ेको जाने 
कहते हैं |. प्रत्येक द्रव्य अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमें स्थित है, परके द्वंवंय, क्षेत्र, काल 
भावमें: कुछ भी: नहीं कर सकती ।  श्रंतः आत्मा परंपदार्थकी वसे जान सकता है ? अपनी 
आत्माकों ही तो. जानेगा । श्रोत्मों अपने द्वंव्य क्षेत्रकांल भावसे है परेके द्रव्य क्षेत्रकाल भांवसे 
नहीं- है; यह पंरसापेक्षे स्यांद्राद है | भ्रब स्वसापेक्षस्याद्वादसे वस्तुका स्वरूप परंखिये । शअभेद- 
 देश्सिः श्रात्मा अखण्डः एके रूंपेवतु है और भेदहृष्टिसे : गुणा सत्‌ पर्यायसत्‌ आ्राँदि भेदरूप हैं। 
सो जो आरात्मतत्त्वं श्रभेददृष्टिसे है वहः भेंददश्सिं नहीं, जो भेददृश्सि आत्मतंत्त्व है वह अभेद- 
: दृष्टिसे नहीं । अभेद क्षेत्र ऐक॑ अरंखेण्ड क्षेत्र है, उसका कोई प्रदेश भेंद नहीं है । तो जो अभेद 
.. क्षेत्रकी दृष्टिसे' है, वह भेद क्षेत्रकी हंध्सि नहीं है । जीव : असंख्यातप्रंदेशी है तो भेद क्षेत्रकीं 
.  हृष्टिसे:। भेवहृष्टिमें जाना गया जो अंसंख्यातप्रदेशी जीव है वह अभेदक्षेत्रकीं हष्टिसे नहीं है। 
विशेष - पर्यायकी अपेक्षासे जो पर्याय है, “वह सामान्य पदार्थकी अपेक्षासे नहीं' है । 
सामान्य ःपर्यायकी अपेक्षासे जो पर्याय है, वह विशेष पर्यायवी' हृश्सि 'नहीं है| एक संमयेकी 
हालतको,: एक पर्याय-अंभेदःपंर्याय कहते हैं ।- उनमें गुणोंकी अंपेक्षसे भेंद करना भेंद “पर्याय 
है । अभेद पर्यायकी हृष्टिमें“जो पर्याय है; वहं' भेद पर्योयकी अपेक्षांसें नहीं है । भेद पर्ययिकी 
. दृष्टिसे जो पर्याय है, बह श्रभेदहे्टिसे नहीं है इस प्रकार कालवीं शअ्रपेक्षासे अंस्तिनोस्तिं: है। 
_ भावकी: “अपेक्षासे: जीवमें. अंस्तिनोस्तिः-इस प्रकार है--भावको गुण शब्दसे कहतें हैं-।-गुण 
“ मात्ते वस्तुका:: स्वभाव । वह भाव दो प्रंकोरसे : देखा जाता है- १; सोमास्यभाव- २: विशेष: 
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भाव । श्ञात्मामें श्रश्नेदरूपसे एक गुण है। उसका नाम चैतन्य गुणा है | भेद'विवक्षासे जान, 
दर्शन आदि अ्रनन्त गुण एवं अनन्त शक्तियाँ हैं। सामान्यभावकी श्रपेक्षासे जो वस्तु है, वह 
विशेषभावकी श्रपेक्षासे नहीं-है । विशेष भावकी विवक्षासे -जो वस्तु है, वह -सामान्यभावकी 
अपेक्षासे नहीं है । 

द्रव्य सामान्यविशेषात्मक है, अत; द्रच्यका 'चतुष्टय'भी सामान्यविशेषात्मक *है-- 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव--ये चारों सामान्य रूप हैं श्रौर विशेषरूप । सामान्य-विवक्षासे “जो 
वस्तु .है, वह विशेष विवक्षासे नहीं है | जो वरतु विश्येपकी श्रपेक्षासे है, वह .सामात्यकी 
अपेक्षासे नहीं है। जैसे पीला कपड़ा है,, उसे दो हृष्टियोंसे देखा जा-सकता - है ः:१-पीला 
कपड़ा, २-सामान्य कपड़ा । .जिस समय कपड़ेको सामान्य - दृष्टिसे देखा, तब पीला कपड़ा 
नहीं है श्रौर जब विशेष कपड़ेको (पीले-कपड़ेकी) हृष्टिसे देखा तो पीला कपड़ा है, सामान्य 
कपड़ा नहीं है । ह 

शंका:--अ्रस्ति नास्तिमें से एकके कहनेसे काम चल -जायेगा, फिर इत्तने वाश्विलास 
की क्या जरूरत है ? 

* समाधान:-- प्रत्येक वस्तु अपनी अ्रपेक्षासे- है, परद्रव्यकी अपेक्षासे नहीं है,,ऐसा जब 
है तब उस ही तत्त्वको बताया है | वस्तुको भली प्रकार समभानेके वास्ते अस्तिनास्तिःकहना 
आवश्यक है। श्रर्ति नास्तिमें-से यदि एक न-मानों तो वस्तु-ही मिट जायेगी ।. दोगोंकी 
अद्धापर-ही परपदार्थक्नी पहिचान है--यह -यही है, यह-ग्रन्य-नहीं. है । वस्तु अनेकान्त * रव- 
रूप- है, अतएवं वस्तुओंकी व्यवस्था: है । यदि प्रनेकान्त सिद्धान्त-न होःतो-वस्तुकी व्यवस्था 
बैठ ही नहीं सकती । दुनियामें जो वस्तु परिणमन-करती है,- वही वस्तु है । जो परिणमन 
ही नहों करती, वह हो ही नहीं सकती । व्यवहारनयसे -ही पदार्थका' विशेष रूपसे ज्ञान होता 
है ।अस्ति न माने तो नाग्ति नहीं, वास्ति-न माने तो अस्तिका कोई अस्तित्व नहीं .. है । 
दोनों एक दूसरेके श्रभावमें मिट जायेंगे'। वस्तु परमार्थत:-जसी. है- उसे क्या शब्दोंमें कहा 
जा सकता है ? -उसको-बतानेका व्यवहार है। -जसे आत्मा हैओऔर परिणमन वरता है। 
यदि पूछा जाये कि बतावो आत्मा परमार्थत: क्‍्या'करता है ? उत्तर'मिलेगा जनता है। 
फिर प्रइत -होगा-+क्या जानता है ? -अब उत्तर परमार्थसे दीजिये । बहुत ज्यादह गहरे 
उतरोगे तोबोलेंगे जो ज्ञेयाकार परिणामन. ज्ञानका होता- है / उसे जानते हैं तो लो, जेयका 
(परका) नाम लेकर व्यवहार तो “बनाना हे ही पड़ा ।'अब सीधा कह दो ना: ्यवहारसे कि 
श्रात्मा अ्रमुक पदार्थकों जानृता है ।*परमाथसे तो वह-आत्माको/ जानता है । केसे | परिणत 
आत्माको जानता -है यह बात भी वहाँ अवश्य; है, यहाँ तक' भी निश्चयकी बात-रह”गई मगर 
इसका प्रकटीकरशण व्यवहारके बिना-कैसे होगा ? अतः व्यवह्वर परमार्थेका प्रतिपादक है । 
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प्रत्येक एक एक है ओर स्वतमत्र हे--दुन्यिमें जितने भी पदार्थ हैं, वे सब एक 
दूसरेसे बिल्कुल अलग ' हैं-। हम जो विचार करते हैं, वह विचार भी हम नहीं हैं, वह विचार 
भेरा भ्रव निरपेक्ष स्वभाव नहीं है ।जो जितना परिणमन “करता है, वह अपनेमें ही कर 
'सकता है, भ्रपनेसि बाहर 'बिल्वुल परिणशमन ही रहीं कर सकता | एक' परमाणुका कोई 
दूसरा टुकड़ा नहीं हो ःसकता । परमाणु ही उसे कहंते हैं, जिसका दूसरा टुकड़ा न' हो । 
अनेक परमाणाझं (स्कन्ध) के टुकड़े हो सकते हैं। वस्तु अ्रखण्ड वही है, जिसका दूसरा 
हिस्सा न। बन'सके । एक हालत या परिणमन जितनेमें होवें' उसे एक 'कहते हैं। जेसे पूरे 
श्रात्मामें एक साथ दु:ख होता' है ।' क्योंकि वह एक ' है । जैसे हमारे हाथकी उंगली जले “गई, 
लेकिन पूरा शरीर नहीं जला, भ्रतः शरीरको अनेक परमाणुओओंका पिण्ड समभना चाहिये । 
अंगुली भी :एकः वस्तु नहीं है.। हेर एकके श्रात्मा न्यारा-न्यारा है, कोई अंत्मा किसी दूसरे 
श्ात्मासे: मिला हुआ नहीं है । 

जिसने“दूसरेको देखकर मोह बना लिया कि यह मेरा' पुत्र है, यह मेरी स्त्री है; यह 
मेरा पिता. है बह अज्ञानी 'है'। किसीके 'घरमें कोई बीमार -है, 'उसको देखकरं यदि “उसे 
दया श्राती है-वहः दया नहीं 'है, वह मोह है | यदि 'अ्रन्य दूसरोंपर भी 'दया आरती 'हो तो वहाँ 
भी दयाकी - संभावना है | जो जीव-संबंधियोंसे ' न्‍्यारा' हो जातां है, उस समय 'यदि : सुमंति 
उत्पन्न हो जाये तो समभो, उसने भ्रपने 'दुःखोंको दूर करनेका रास्ता साफ कर लिया है 
श्र सत्पथपर आरूढ़ है। यह “संसार तो चार दिनकी चाँदनी फिर अंबेरी रात है।” 
कोई .इस :पर्यायक्ों पाकर सदा नहीं रह सकता । सभी जीव अलग-अलग पर्यायोंसे श्राये हैं, 
और: आ्रायु पूर्णा होनेपर संबको “पर्याय बदलनी “ही पड़ेगी । (फिर भी यह जीव इन पर्यायोंको । 
अ्रपता मानकर दु:ख प्राप्त कर रहा है। इतन पर्यायोंको अपना माननेसे' बड़ा कोई : दूसरा 
दु:ख नहीं है । 

भिन्न पदार्थो्मे एकत्वकी कल्पना करना हां क्लेशका यूल हे।--जगतृके जितने भी 
पदार्थ हैं. वे. सब न्यारे-न्यारे हैं | नाम चाहनेसे नाम नहीं मिलता और नामकी इच्छा करंने' 
से जिन्दगी भर. उलभनें नहीं मिट सकती । 'नाम साथमें भी तो नहीं जाता है | फिर यह 
मोही' इस नामके पीछे इतना क्‍यों पड़ा रहता है ? नाम चाहना, परपदार्थकों अपना'मांनना, 
शंरीरकी-रात:दिन सेवाः करना, ' शरीरको सुन्दर बनानेमें ही. अधिक समय गंवाता--इन्हीं 
का त्ताम तो. विपत्तियाँ. हैं । 'कोई विपंत्ति' इनसे अलग चीज नहीं है। जब 'शरीर दुःखका 
खजाना है, तो व्यह :मोंही ' श्रज्ञानी' इस' क्षण नश्वर 'शरीरकी इतनी क्‍यों सेवा करता है ? 
एक दिन वहाआना है, जिस दित-यह :दिखनेमान्नका सुन्दर 'चमन मिट्टी बन जाना है। इस 
व: व्यर्थमें इतनी: सेवा क्यों को, जाये ? जो शरीरदा होना होगा, वह होगा । मुझे अपने 


२४४ समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 


आपको श्ञान्त विनयशील, लोभरहित, क्षमाशील और ज्ञानोप्योगी बनाना है। इसके लिये 
आपमें सर्वप्रथम प्रत्येक बातको सहनेकी शक्ति होनी चाहिये | यदि कोई झ्रापके प्रति गलती 
करता है, वह आपकी हृष्टिमें पहलेसे ही क्षम्प होनी चाहिये । यदि कोई आपसे छोटा गलती 
करता है, उसे-छोटा श्रबोध समझकर माफ कर देना चाहिये। यदि आपसे बड़ा कोई 
गलती करता है तो वर्तुस्वरूप विचार कर उसे क्षम्य समझो | इस संसारमें कोई जीव 
किसी जीवका उपकार नहीं कर सकता है, न बुराई कर सकता । सब अपने आपमें परि- 
णमन करते हैं, में अपने श्रापमें परिणमन करता हूँ। फिर मैं क्रोध करके क्यों अ्रपनी 
श्रात्माको दृषित करू ? इस प्रकारके विचार करके सदा श्रपनी श्ात्माके उत्थानमें लगना 
चाहिये । अ्पमानको मान मानकर उसे समतापूर्वक सहन कर लेना चाहिये, यही तो तप 
है । सहधर्मी बन्धुओंके श्रपरमानजनक वच्नोंको सहन कर लेना चाहिये । जब तुम्हें अपनी 
ग्रात्माका कल्याण करना है, फिर दूसरेकी चिन्ता या मोह क्‍यों करते हो ? तो क्‍या मोहसे 
कभी आत्मकल्याण हुआ है या होगा ? नहीं, कदापि नहीं, हे झ्रात्मच्‌ ! दुसियोंमें बसकर 
ओर उनकी सेवा करके भी एक धर्मोत्साह बनाया जा सकता है। मरने वालेके पास बैठना, 
उसकी यथाशक्ति सेवा करता, समाधिभावका उपदेश करना यही वहाँ धर्म है। जब लोगों 
का श्रपने सहधर्मी भाइयोंकी दुखियोंकी सेवावी ओर ध्यान नहीं रहा, और भगवाचकी मूर्ति 
की भक्तिमें ही कल्याण समभने लगे तभी तो श्रग्य लोगोंने देवपूजा (मूर्तिपुजा) क़ा खण्डत्त 
किया है। ह द 
सदा सुखी रहना ही धर्म है। देवपुजा, स्वाध्याय, संयम, गुरुओंकी सेवा, तप व 
गरीबोंकी सेवा--ये ग्रहस्थोंके लिये षड़्‌ झ्रावशइ्यक हैं। आाचायोनि इन कृत्योंको आवश्यक 
(करणीय) दो संज्ञा दी है। ई 

: ज्ञान ही सुखका मूल हे--ज्ञान है तो सब है, ज्ञात यदि नष्ट हो गया-तो सब कुछ 
नष्ट हो गया, अतः ज्ञान करो । विद्यार्थियोंवगे तरहसे अ्रध्ययन करो तभी अ्रच्छी त्तरह ज्ञानकी 
प्राप्ति होती है । श्राप लोग अध्ययन करना केवल लड़कोंका काम समभत्े हैं | भ्ररे, जो जो 
नहीं जानता, वह उसी विषयमें बालक (अज्ञानो) है। भरत: लड़कोंकी तरह अध्ययन 'करत्ेमें 
क्या शर्म ? सिंह, सज्जन, हाथी--ये सब अपना- स्थान*छोड़कर,- दूसरे 'स्थानपर जाकिर 
मरते है । कौश्रा, कायर पुरुष, मृग -ये दूसरे स्थानपर भी हों तो, भी ्पने-स्थानपर “ही 
श्राकर मरते हैं। इनमें इतना शौर्य नहीं कि अपना स्थान छोड़कर मरे रु इन्हें 20 
कुटुम्बियोंका मोह सताता रहता है । जिसे मरते समय निरपेक्ष सद्यृहस्थोंकी'लकड़ो मिले 
वह श्रच्छा है। कुटुम्ब्रियोंक सामने मरनेमें मोह ञ्रा ही जाता है हे । हर अपन इसलिये' 
प्राप्त हुआ कि दिलका या विवेकका फकक्‍्कड़ न बन जाशझ्ो। मैं'तीनों लोकों श्रौर तीनों 
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कालोंमें मैं अकेला स्वयं हूँ, मेरा-कोई रथ देने वाला नहीं है + ऐसा विचार करके ज्ञानन 
साधनामें जुटना चाहिये ।. आत्मा ज्ञानस्ंघनासे पुष्ट: होता है.।: सुन्दर भोज्य पंदार्थेसि तो 
शरीर पुष्ट होता है।।:. शरीर माने दुष्ट 'शरारती? । अर्थात्‌ जो सदाःशरारत करता रहे, उसे 
“शरीर कहते हैं। इस-शरीरको अहितकर -जानकरं -श्रात्मसाधनामें जुटानां चांहिये | शान-' 
: प्राप्तकि साथ ब्रात्मपरिणामोंकी रिमेलता . होता जरूरी हैं॥' जितनी: अपने परिणामोंकी 
निर्मेलता बनाली, समभलो उतनी. विश्वृति प्राप्त. करली । आत्मपरिणामोंकी .निर्मेलता 
: उत्कृष्ट विभृति है ।.जितनी परिगामोंमें मलिनता. श्राई; समभो- उतने -गरीब हो गये गरीब 
 धनवाच्‌ होना आत्मपरिणामोंपर निर्मेर. है। .परिणशामोंकी निर्मेलताके,विषयमें चर्चा, करना 
भी तो अच्छा है। विवेकसे उसकी: -कषायोंगें. शिथिलता तो आ.जाती: है । जिसे सम्यक्‍त्व 
प्राप्त है, वह. कषायोंको जीत .ही लेता है |: जैसे सम्मेदशिखर जी - की. यात्रा -करनेके- लिये 
जवानं,और लड़के जल्दी पहुंच जाते.हैं और बड़े बूढ़े देरमें. पहुँच पाते. हैं-लेकिन: पहुँच -सभी 
जाते हैं। प्रयोजन यह है कि ज्ञानोपयोगमें अधिकसे अधिक समय व्यतीत होता चाहिये । 
न शुद्ध भात्मतत््वकों जाननेके लिये . प्रयत्न यह. करना पड़ता कि सबसे भिन्‍नत ग्रात्मा 
समझे | संबसे भिन्‍न तब समभे जब सबका भी तो ज्ञान हो। संब पदार्थ चूंकि द्रव्य ही 
गुणोंको जानकर भेदविज्ञानं करे । 
द्रव्य छह गुण संयुक्त हैं - द्रव्य अनन्तानन्त हैं। उत्त सबमें छह गंगा पाये जाते 
_ हैं। जो द्रव्य हैं; उनके लियें छह गुण आवश्यक हैं । जिसमें छह गुण नहीं, वह द्रव्य नहीं । 
_ $-प्रस्तित्व, २- वस्तृत्व, ३-६्रंव्यत्व, ४-अंगुरुलघुत्व, ५-प्रदेशवत्त्व ६-प्रमेयत्व, ये द्रव्यके 
छह आवश्यक गुण हैं। 
' :  अस्तित्व--सभी. बब्योंमें भ्रस्तित्व गुण पाया जाता है | जो अ्रस्ति होना है, उसमें 
 वस्तृत्व भी होता है | इसके कारण वह वही है श्रौर कोई चीज नहीं है। वस्तृत्व गुणके 
_प्रतापसे वस्तु अपने चतुष्टयसे है, परके द्रव्य, क्षेत्र काल भावसे नहीं है | तीसरा गुणा द्रव्यत्व॑ 
: यह बताता है कि चीज-परिणमी थी, भ्रागे भी परिशमेगी, और निरन्तर 'परिणम रही 
. है। परिणमनंशुन्य. वस्तु कभी रह ही नहीं सकंती। चौथा गुर श्रगुंरुलघुत्व--जब ऐंक 
: पर्योय्से दूसरी पंयायूूप बंदलती है--वहाँ यह बदल सीमारहित नहीं हो जावे, आत्मोसे 
_ पुंदृगल नहीं बने यह अगुरुलघुंत्व गुण ही तो है । इससे एक गुंश दूसरे गुणंरूप नहीं होता 
यह भी व्यवस्था हैं| पाँचवाँ गुण प्रदेशवत्त्त--यह गुंशण बताता हैं कि सब द्रव्योंमें प्रदेश 
. “हैं। छंठा गुण प्रमेयत्व--यह गुण बताता है कि तुंम हो तो जाननेमें श्रा सकते हो या तुर्म॑. 
. जाननेमें झा सकते हो. तो तुम हो | चीज तो भगवानके केंवलज्ञानमें अवर्य॑ श्रायेंगी | ऊपर... 
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कही गई ये छह चीजें सभी द्रव्योंमें पाई जाती है। पदार्थमें इन छह गुरोंके बिना काम 
नहीं चलता । इनके बिता द्रव्य टिक ही नहीं सकता, इच्के विना द्रव्य है ही नहीं | यहाँ 
शंका ही सकती है कि इन छह गुणोंकी श्रपेक्षासे सब द्रव्ये समान कहलाने ,लगेंगे ? समा- 
घान-- इन गुणोंको -ेपेक्षासे -सब -द्रव्य रुमान हैं यह सही है फिर भी-केवल साधारण ही 
गुण तो द्रव्यमें नहीं हैं, असाधारण गुण भी होते हैं। 


समाधान--पहले द्रव्यके दो भेद करो--१, चेतन, २. अ्रचेतन । जो समफ्के याने 
जो जान सकता है, वह चेतन है। चेतनकी हृष्टिसे सब द्रव्य समान हैं | चेतन द्रव्यके दो 
भेद हैं--१. भव्य और २ श्रभ्वव्य । भव्यके तो धर्मंपरिणाम हो सकते हैं, धर्मके यदि 
परिणाम हो जायें तो कल्याण हो जाये | श्रभव्यके धर्मपरिणाम कभी नहीं हो सकते तो 
उसे श्रच्छी बात बताई जाये, वह बुरी लगती है। श्रभव्यको कभी मुत्ित प्राप्त हो ही नहीं 
सकती । 'अभव्य” कहनेसे मनुष्यको गालीसी प्रतीत होती है । 


कोई किसीके भाग्यको बना बिगाड़ नहीं सकता है। जिसका भाग्य अच्छा है, 
उसको यत्न करनेपर फल प्राप्त होनेसे नहीं रोका जा सकता है। दो पुरुष थे । उनमें 
विवाद था--एक कहता भाग्य अच्छा हो तो फलप्राप्ति अपने श्राप ही हो जाये । एक 
कहता बिना पुरुषार्थके भ.ग्य कुछ कर ही नहीं सकता । इस प्रकार उनमें भगड़ा हो गया । 
उनको जेलखानेमें कद कर दिया गया । दोनोंको लगी भूख । जो पृरुषार्थ पक्षका था, उसने 
कुछ भोजन खोजना प्रारम्भ किया । उसे दो लड्डू मिले, वह बड़ा प्रसन्‍न हुआ और भाग्य 
वालेको चिढ़ाने लगा । बादमें उसने एक लड्डू स्वयं खाया, दूसरा दूसरेको दे दिया | भग्ग्य 
वाला बोला, देखो तुमने परिश्रम करके पाया तो कया पाया, हमने तो बित्ता परिश्रम .किये 
ही पा लिया । श्रतः है न भाग्य बड़ा ? इस प्रकार यदि किसीका भाग्य अच्छा है, उसे फल 
प्राप्त करनेसे कोई नहीं रोक सकता । यदि किसीका भाग्य खराब है, उसे कोई अच्छा नहीं 
बना सकता। 

हम जिन्दा क्‍यों हैं --जिन्दा हम इसलिये हैं कि-हम --ऐसी करतत-कर,.लें कि 
फिर हमें दूसरा जन्म न लेना पड़े | मोह छोड़नेसे हमें जन्म नहीं लेना पड़ेगा | मोहको दूर 
करनेके लिये खब ज्ञान प्राप्त करो । जितना तुम जानते हो, उससे अधिक सदा सीखते रहो 
इस प्रकार सीखनेसे ही ज्ञानवृद्धि होगी । ज्ञान विद्याथियोंको तरह पढ़नेसे सुगमतासे प्राप्त 
हो जाता -है | विद्याथियोंकी तरह पढ़नेके भाव मात्रसे कितने ही गुण अपने झाप आ ” जाते 
है । उसके सभी अवगुण समाप्त हो जाते है। प्रतिदिन ज्ञानकी -धीरे-धीरे वृद्धि करते 
जाओ्रो | क्योंकि-- - 
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“शनवित्त दनैविद्य।, शर्न: प्वेतमस्तक़रे। 
. शने: पन्‍्था: शने: कन्या, पत्चैतानि शनेः: शने:-।? 

इस प्रकार ये पांचों चीजें धीरे करती छअहियें | विद्या भी धीरे-धीरे ही श्राती . है । 
एक साथ सम्पूर्ण विद्या नहीं आ जाती है। प्रत्येक द्वव्यमें वस्तुत्व गुणा है। सब द्रव्य, पर- 
“स्प्र समस्त पदार्थोसे न्यारे हैं। वस्तुके निज वस्तुत्वका परिज्ञान परमविद्या है ॥.इस विद्या 
के श्रानेषर विद्याकी प्रयोजकता हल हो जाती है। | 

पर्यायबुद्धिमं कृत रुक्ृत भी हितकर नहीं--जैसे करोड़पततिको करोड़ोंकी सम्पत्ति 
नंहों सुहाती है। यदि उसे ज्ञानका अनुभव हो गया हो, तब कोटीशको करोड़ोंकी' सम्पत्ति 
न सुहाये, वही न सुहाना श्रेष्ठ है | बिना ज्ञानके सम्पत्ति 'न सुहाना व्यर्थ हैं। सम्यवत्वकी 
परीक्षा करनेके लिये ये सम्पत्तियाँ प्राप्त हों, ऐसा हम नहीं चाहते | हम निरन्तर भगवान 
का ध्यान करते रहे हों, हमने कर्मोको हटानेका प्रयत्त किया हो, क्रोधादि कषाय' करके 
अपने परिशाम न खराब किये हों--फिर भी आत्मामें सुख नहीं मिला, क्योंकि मैं वह 
पर्यायोंमें-प्रटकता रहा । पर्यायबुद्धिसे ध्यान किया भी निप्फल है। मैं मुनि हूँ, सुझे कमोसि 
दूर रहना चाहिये; जहां यह भाव लाया, मुनिपना गया । भेद (पर्याय) में अटकना ही तो 
अ्रटकना हैं । पर्याय' ऐसी ञ्रटक है कि हम लोग अपने स्वरूपमें लीन नहीं हो पाते । हमारी 
शुद्ध परिणामिक भावों तक हृष्टि. इसलिये नहीं पहुंच पाती कि पर्यायकी अटक है । पर्याय- 
दृष्टि होनेके कारण ही नेताग्रोंमें स्वाभिमान आ जाता है। इन्हीं पर्यायोंके कारण इतनी 
ऊंची साधता बन जाती “है इन सबसमें पर्यायहृष्टि ही कारण है।' 

- “यदि साधुमें पर्यायहृष्टि न रही और यथार्थ समता झ्रागई तो समझो उसका कल्याण 
हो गया, अब वह भावलिंगी है। सिद्ध भग्वानके कोई चारित्र नहीं माना है | चारित्रमें 
स्थान अनेक हैं। सिद्धोंमें अनेक प्रकारके परिणामोंकी कल्पना करना, हमारी जबद्देस्ती है.। 
सिद्ध भगवानको एक स्वभाव व एक निगाहसे देखना चाहिये । सिद्धमें सर्वे लब्धियां वीर्यान्त- 
गत हैं। श्रन्तराय कर्मकी ४ प्रक्ृषतियाँ हैं--दानान्तराय, प्ोगान्तराय, उपभोगान्तराय 
वीर्यान्तराय और लाभान्तराय । वीर्यगुणमें ही भगवानके सब गुण शामिल हो जाते हैं'॥ 
अरहन्तोंमें ,५ लब्धियोंकी कल्पना - करना ही कल्पना है। उनके ५ लब्बियां थीं, सो जब 
सायिक-भाव हो गया त्ब भी लब्धियोंका उपचार रहा | वस्तुत: किसी भी पदार्थमें अनेक 
गुण तहीं हैं | श्रेन्तरायकर्मका. काम श्रपने गुणोंको घातना है। दानान्तरायके कारण दान 
देनेका- भाव ही नहीं. बन सकता- श्रादि सब बातें श्ेदकी श्रपेक्षासे कही गई हैं । अतीतगुण- 
स्थानसे 'पहले,संयममार्गगाक्े नाना भेद हो जाते हैं.। संयम, असंयम और संयमासंयम .। 
समभपें भी सर्वेत्र संयमद़ी रुमानंता, नहीं जाती । देखो तो इस चँतच्य प्रभ्ुकी 'लीला ८ 
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परिणति | यह आत्मा एक अ्रदभ्भुत शक्तिका धारी:है.।: यह शंरीर कैसे एक स्थानसे दसरे. 
स्थानपर चला जाता है :?. वहते हैं कि स्वेत्र ईश्वरका अंश है । आत्माका जो क्षेत्र है, उस 
क्षेत्रमे ऐसी अद्भुत बातें हो जाती हैं: कि मालुम- पंड़ता: हैं;कि -किसी दिव्य: शक्तिका यह 
काम हो रहा है। + 7 ०-८ 
. संसार जाल व- मुवित निज इश्वरकी लीलागे .हैं-८दो ही प्रकारसे कारण होता है-- 
निमित्तकारण और उपादानकारण । वया ईव्वरकी ही ये दो परिणतियां :बते “गई: हैं ? 
जेसे हाथ चला | इसमें श्रात्माकोी इंच्छा-न्मित्त, है, हाथ चला .यह परद्गल-उपादान है । 
ईश्वरकी. यदि, यह चेश है, तो-यहं निम्न्ति कारण रूपसे हैः या उपांदान कांरणाः रूपसे ? 
यदि ईश्वर निमित्त कारण है तो इससे यह.सिद्ध हुआः .कि संसारकी सारी-सामग्रियाँ पहले: 
ही से थीं. औरः ईश्वर तो ,निमित्तमांत्र है।' यंदि.ईश्वर संसारका :उपादोनकर्ता :है तो: वह 
अंनादिसे ही सबका :कर्ता है -क्योंक्रि- उपादानसह॒शं कार्य भवति । इसके अनुसार सृष्टि ईश्वर 
की तरहसे होती चाहिये | जैसे-घड़ा बना । मिट्टीका रूप घड़ेमें भी है, अर्थात्‌ घड़ेमें सामीस्य - 
मिंट्री वर्तेमान है ।:उसी प्रकार जो गुण .ईहवरमें .हैं।: वे गुण पदार्थो में; भी + होने:चाहियें,: जैसे 
घड़ेसें ठीकरे बन, गये, लेकिन, संबसें सामान्य मिट्टी वर्तमान है. ।:यदि यह सृष्टि: उपादानतया' 
ईश्वरक्ृत है.'तों.सारा संसार ईश्वरके आकारके समान होना-चाहिये:।: यदि जीव सुखी 
या दुखी होता है तो ईश्वर भी. प्रसन्‍न यो दुःखी होती दिखाई देना चाहिये । भैया |: बात. 
तो यह है कि ये. संबं निजंके ईश्वरकी लीलायें हैं;:--सेंयम, अ्ंसंग्रम-औरं-संयमासंयम॥: : 
तीन तरहके भोग होते हैं--अ्रतीत भोग, अनागत भोग: और. .वर्तेमान भोग .।: द्वंब्य 
में. प्रत्येक समय एक पर्याय होती है ! जो गुजर गया वह अब है ही: नहीं । किये: गये कार्यका 
शोक नहीं करना चाहिये । अ्रनागत भोगोंकी-:सम्यग्हटि इच्छा ही नहीं करता हैं. केषाये 
तो कभी दर नहीं होती है । जब तक कषाय नहीं होंती, तब तक कषाय रहती ही नहीं है । 
कषायके उदय होनेपर जचारित्र .गुणमें विकार आते हैं.।: चौथे -गुरास्थानंका सम्यंग्हष्टि... 
स्वानुभवी भी असंयमी है । वहाँ च.षायें होती हैं विन्‍्तुःउनहें: उपयोग पव ड़ता नहीं है | इंस 
उपयोग-मालिकका उन कषाग्र कुत्तोपर इशारा नहीं हों-रहा-है | स्वानुभवके कालमें भी 
कषाय रहती है.। जब ज्ञानी मनुष्य प्रकट' हपमें भी कषाय करता हैं :तो उसके' सम्यवत्वः तो फ 
रहताः ही है । सम्म्वत्व दो; प्रकारका नहीं है, स्वानुभूति ही दो प्रकार कीष्है॥ श्जितनी देर 
सम्यक्त्व रहता है, वह निरन्तर रहता है |. जो काम करता: है, वहः उपयोगसे करता है। 
स्वानुभूति हमेशा नहीं रहती है | स्वानुभूति आर सम्यक्त्व दोनों एक:साथः होते हैं । स्वाचु 
भूति पाये बिता सम्यवत्व नहीं होता;है, चाहे सम्यकत्वं होनेके बादमें:स्वानुभूति: नः'रहे:। ह 
जितने ज्ञान. होते हैं; उतने ही श्रावरणं होते हैं, :-जो. पूर/विकास है वह सिद्धोंम 
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प्रकट है-। निमित्तनैमित्तिक भावसे भगवाचुकी लीला होती है । जसे लोग कहते हैं कि यह 
सब भगवाचकी लीला है । इसी प्रकार आत्माकी लीलाकी भी कोई पर्याय नहीं जान सकता 
है । यह सब ग्ात्म-प्रभुकी ही लीला है। ब्रह्ममें लीन होनेमें श्रानन्‍्द आ्राता है। परन्तु यह 
वास्तविक- आनन्द सम्यम्ज्ञानके पाये बिना नहीं हो सकता है। द्व्य-गुरा-पर्यायका क्‍या 
स्वरूप है, यही जानना उस श्रलौकिक ग्रानन्दकी नींव है | भूतार्थसे तक्ततको जानकर उस 
का शुद्ध श्राश्नय करके सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती है-- 


* बवहारोअ$भूयत्थो भुयत्थो देसिदो हु सुद्धणाओ्रो । 
भूयत्थमस्सिदों खलु सम्माइट्री हृवइ जीवो ॥११॥ 


व्यवहारनयको तो अ्रभ्ता्थ व शुद्धनयक्रो भूतार्थ उपदिष्ट किया गया है। भूतार्थका 
ग्राश्नय कर लेने वाला जीव नियमसे सम्यग्हृष्टि होता है (है) । जो ढंग पहिलेसे चला झा 
रहा है उसमें ही रहनेका स्वभाव संसारी जीवका हो गया है । उससे विलक्षणा कुछ भी 
कथन सामने आ जाय तो वह कठिनसा प्रतीत होता है। लेकिन १ दिन तो उस कठिनको 
सरल बनाना ही पड़ेगा। व्यवहारनय अभुृतार्थ है और नि३चयनय भृतार्थ है। भुतार्थनयका 
' आश्रय जो लेता है वह सम्यग्हष्टि होता है। व्यवहार खण्डको या संयोगहृष्टिको कहते हैं । 
निश्चय अ्रखण्ड यां श्रस्योग दृष्टिको कहते हैं। जैसे आ्ात्माको ज्ञान दर्शन सहित कहना 
अ्रथवा एकेन्द्रियादि जाति, ग्रुणस्थान मागगंणा रूप कहना सब व्यवहार है। ब्रव्यमें कुछ 
जोड़ना अ्रथवा उसमेंसे कुछ तोड़ना यह सब व्यवहार है । पदार्थ सत्‌ स्वरूप है, उससे हट 
कर संयोगरूप देखना व्यवहार है। फिर बाह्य संयोगको तो अश्रपना मानना उपचरितोप- 
चरितनय है । क्षेत्र श्रथवा कालसे टुकड़े करना व्यवहार है। आत्माको मतिज्ञान रूप आदि 
बताना व्यवहार ही तो है। जीव और कमंमें एक क्षेत्रावगाह सम्बन्ध चल रहा है, फिर 
' भी उसमें से शुद्ध झ्रात्मद्रव्ययों जानना निश्चय है। क्योंकि आत्मा विभागहीन है उसमें 
अनेक दृष्टिसे अनेक रूप बताना क्या निश्चय कहला सकता है ? अभुृतार्थका सहारा लेकर 
क्या कभी सम्यग्दशेन प्राप्त हो सकता है ? कभी नहीं । सिर्फ पूजन भक्ति करना ही व्यव- 
हार नहीं है । मन वचन कायके श्रतिरिक्त और कुछ विलक्षणा, अलौकिक तत्त्व समभमें 
न आये तो समझो पर्याय दृष्टि है। वस्तु, वह तो वह है, उसमें भेद क्या ? इसलिये उस 
एकाकी दृष्टि भृतार्थ (सत्य) है, और दो पर दृष्टि अशभृताथथ है। 


शान्ति चाहो तो भूतार्थ समझना ही पड़ेगा-ऐसा सुन्दर मनुष्यभव और सन्त 
समागम पाकर भी यदि कल्याण नहीं किया ,तो फिर क्‍या यह मनुष्यभंव बार बार मिल 
सकेगा ? गंदे दिमागसे क्‍या कभी कल्याण हो सकता है ? इन अत्यंताभाव वाले दूरवर्ती 
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पदार्थसि क्या कभी आनंद हो सकता है ? भगवान कुन्दकुन्द श्रध्यात्मके प्रकाण्ड विद्वान थे, 
अध्यात्म विषयका इतना स्पष्ट कथन हमारे देखनेमें श्रभी और कहीं नहीं है। यह श्रात्मा 
केन्द्रमें पहुँच गया, फिर उसे कभी दुःखका नाम भी नहीं छू सकता । इन अध्रव पदार्थोमें 
श्रद्धा करनेसे क्‍या मिल जायगा, ये पदार्थ तो नाश होंगे हो, किन्तु तुम्हारी आत्माको भी 
बरबाद कर जायेंगे। इस अपवित्र शरीरसे अपना बड़प्पन मानना संसारके दु:खका बीज 
बोना है। यदि निर्णय करना है तो उस एक आत्माका करो, देखना और जानना है तो 
उसी आत्माकों जानो । ऊपरसे संयुक्त दिखनेपर भी असंयुक्त उस एक आत्मद्रव्यको जानना 
आत्मकल्याणकी प्रथम सीढ़ी है। 
बरसातमें कुछ देहाती दूसरे गांवको जा रहे थे, रास्तेमें उर्नहें प्यास लगी तो पोखरे 
का भरा हुआ मेला जल ही पी लिया । किन्तु विवेकी तो छानकर अ्रथवा फिटकरीसे साफ 
करके ही पीते हैं । इसी तरह मोही राग ह्वष मोहको देखकर आनंद मानता है, इसी रूप 
अपनेको अनुभव करता है किन्तु ज्ञानी इनसे भिन्‍न अपनेको स्वच्छ निजाकार मानता है। 
एतदर्थ वह भेद्विज्ञानका प्रयोग करता है। समयसारमें बताया है श्ौर वास्तविक बात है 
कि अन्य पदार्थका आश्रय किसी श्रन्य द्वव्यको नहीं, प्रत्येक द्वव्यकों श्रपता ही ग्राश्रय है । 
अपना आ्राश्रय लिया यही निश्चय है, किन्तु झ्राश्रय लेना व्यवहार है | व्यवहारनय सभी 
अभूतार्थ है, परन्तु समभनेका उपाय यही है | जिस प्रकार बच्चेसे कहा जाय कि घीका 
घड़ा उठा लाञ्रो तो वह मिट्टीका घड़ा जिसमें घी भरा है शीघ्र उद्य लायगा, क्योंकि उसके 
इस प्रकारका प्रारम्भसे संस्कार चल रहा है। यदि उसे समझाया जाय कि जिसे घीका घड़ा 
कहते हैं वंह घड़ा तो मिट्टीका है, तो उसे समभमें श्रा जाता है। इसी प्रकार भश्रनादिकालसे 
यह जीव व्यवहारसे परिचित है। जीवके २ भेद संसारीके २ भेद च्रस श्र स्थावर श्रादि 
का उसे चिरकालसे परिचय है पर उसे ये पता नहीं कि त्रस भी जीव नहीं, स्थावर भी 
जीव नहीं, पर जीव मिलेगा उन्हींमें । जिस प्रकार सुनारकी राखमें सोना मिलता है, पर 
राख सोना नहीं, किन्तु सोना मिलिगा उसी राखमें । 'इस जीवको यह पता अभी तक नहीं 
कि शुद्ध जीव कहाँ है, मैं कौन हूं ? वह घर ग़हस्थी धन पैसाको ही मानता है यह 'मैं? 
हूँ, यह मेरा है । हे 
अपने' अखंड ध्रूव स्वभावका परिचय न होनेसे यह जीव निरंतर व्यवहारमें ही 

उलभा रहता है | लोग कहते होंगे यह चर्चा बहुत गहरी है हमारी समभमें नहीं श्राती, किन्तु 
तुम्हारा क्षयोपशम इतना है कि चाहो तो सब कुछ जान सकते हो | कितना लक्ष्य दुकान- 

दारी, घर ग्ृहस्थीके लगाते हो जो कितना पराश्चित काम है श्ौर श्रत्यंत कठिन है | अपना 

स्वभाव समभनेके लिये किसी भी पराश्रयकी आवश्यकता नहीं, कोई कठिनाई भी नहीं है । 
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वाथ और अभूतार्थ दृशि- संयुक्त दृष्टि अभृतार्थ है; असंयुक्त दृष्टि भूतार्थे है। यह 
आ्राचार्योंका कथन है । पर्यायको छोड़कर द्रव्यकों जानो, विशेषकों छोड़कर सामान्णकों जानो 
परको छोडकर केवलको जानो यही अस्युक्त दृष्टि कहलाती है| छोड़नेका अर्थ गोण करना 
है | पर्याय हमेशा बदलती रहती है किन्तु उन्त 'सब पर्यायोंमें जो रहता है वह द्रव्य है। जसे 
सीधी टेड़ी आदि अंगुलीकी पर्यायमें जो १ अंगुली है, वही अंगुली दृशन्तमें सामान्य वस्तु है. । 
पर्यायके लक्ष्यसे सम्यग्दर्शन नहीं होता किन्तु भूतार्थके विषयके, लक्ष्यसे सम्यग्दशन होता है । 
जैसे गंदला पानी पीनेवाला अ्रविवेकी ही कहलायेगा । विवेकी तो उस पानीको छानकर ही 
पीते हैं, वैसे ही ज्ञेय मिश्रित स्वाद अ्रविवेकी करते हैं, ज्ञानी स्वका ज्ञानरुप अनुभव करता 
है | ज्ञानके ८ भेद ज्ञानकी ८ पर्याय ही तो हैं, वे सब शुद्ध ज्ञान नहीं । जिसने रागादि 
पर्यायको ही अपना माना, वह कभी भी संसारसे नहों छूट सकता है | ऐसा मिथ्याहृष्टि जोब 
यदि सामायिकमें बैठ ग्या, पूजा भक्ति कर ली, बस समभो उसने, धर्म कर, लिया । किन्तु 
सब कुछ करता हुआ 'भी वह कभी अपनेको नहीं समझ सकता है। ज्ञानकी चेष्टा तो प्रति- 
भास मात्र है। 
अरे भाई ! भ्रज्ञान चेशमें तो अ्नन्तकाल बिता दिया किन्तु एक भव यह श्रपनी ज्ञान 
चेशमसें ही लगा दो। एक बार यह श्रपना ;स्वभाव जानकर ही अपने आ्रानंदको देख लो । 
प्रत्येक पदार्थ सामान्य और विक्रेषात्मक है, किन्तु जिनको सुदृष्टि है, उत्तकी दृश्मिं सामान्य 
है । उस सामान्य हृष्टिमें ऐसा, समता भाव आता है कि फिर वह सोचता है किसपर बिगड़ें, 
किससे बुराई करें, क्सिके लिये मोह करें ? कौन वस्तु मेरी है ? कौन पराई है ? आदि 
स्वपर विवेक उसका जाग उठता है। वह सब संबंधको श्रपनेसे न्यारा समझता है। अभी 
तक अपनेको नाना रूपमें अनुभव करते रहे है और यही गलती आगे भी करते रहे तो इस 
पर्याय पानेकी क्‍या सार्थकता होगी ? सम्यम्हृष्टि क्या करता है? जीव और कर्मको समभने 
के लिये बीचमें एक लकीर खींच देता है और अपनी बुद्धिका प्रयोग करके स्वपरका ज्ञान 
कर लेता है । जितना प्रतिभास मात्र है वह मैं हूँ, बाकी राग, विचार, शरीर, कीति, बड़प्पन 
सब पर हैं, पराये हैं, वह इनमें, कभी फंसता नहीं है, कभी सुख दु:खमें हषे विषाद नहीं 
मानता हैं । वह तो सोचता है मैं प्रश्नु॒ हुं और ये प्र्याय- तो बिल्कुल श्रश्न व है। इनसे मेरा 
मेल तो खाता ही नहीं है । 
शुद्ध होनेका उपाय शुद्ध तत्वको विषय करने वाली दृष्टि है--व्यवहारतथ किसी 
अन्यकी अपेक्षा रखकर होता है । निश्चयनय किसी अन्‍्यकी अपेक्षाके बिना द्रव्यगुणपर्यायरूप 
पदार्थोकोीं जाननेसे होता है । मनुष्य किसी , बढ़िया चीजमें घटिया चीज मिलानेको अच्छा 
नहीं समभता है | इसलिये जो श्रद्धामें व्यवहारकों उपादेय, मानकर ग्रहरा करता है वह 
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क्या विवेकी कहंलायेगा ? कभी नहीं । विवेकी तो वह है जो श्रद्धामें निरपेक्ष रहकर, ठीक 
ठीकसे दोनों नयोंकों जानता है। कोई सबको तो छोड़ देवे किन्तु वह कहे कि अ्रन्य सबको 
तो छोड़ता हूं किन्तु मैं बच्चेका प्यार नहीं छोड़ सकता तो क्या वह निर्मोही कहला सकता, 
वह तो शआत्महानिमें है इसी प्रकार श्रद्धा और ज्ञानके बारेमें रंचमात्र भी कम, स्वरूपसे 'रंच 
भी विपरीत श्रद्धा, ज्ञान हानिकर है | कोई पदार्थ आधा नहीं है, सभी पूर्ण हैं और वे सभो 
भ्रपने स्वभावसे स्वतंत्र परिणमन करते रहते है । एक पदार्थकी परिणति दूसरेमें नहीं होती 
है । एक पदार्थ दूसरे पदार्थमें कुछ अ्रसर भी पैदा नहीं करता है । जैसे हाथने कुछ धक्का 
लगा दिया, दूसरी वस्तु गिर गई, किन्तु 'हाथका अ्रसर हाथमें रहता है और वस्तुका अ्रसर 
वस्तमें रहता है । ल्‍ 
परपदार्थमें कतूं त्वबुद्धिसे झगड़े होते हैं; क्रोच, मान, माया, लोभ कषाय उत्पन्न होते 
हैं। यदि श्रद्धा सच्ची हो तो इन विवादोंसे कुछ श्राकुलता नहीं होती । सम्यगहृष्टिके सब 
व्यवहार होता रहेगा किन्तु उसके आञाकुलता नहीं होती है । पदार्थोकी स्वतन्त्रताका मर्म 
जानना सस्यस्दर्शनकी सुख्य सीढ़ी है। किन्हीं जीवोंको किसी समय व्यवह्ारनय प्रयोजनवाला 
है। किन्तु आगे ' चलकर तो उससे हटेगा तभी हित होगा | जो कमेभावको जानते तो हैं 
किन्तु उसके कर्ता-भोक्ता नहीं, ऐसा परमार्थी जीव शुद्धनय हो जाता है। सच पूछो तो 
व्यवहा रनय प्रयोजनवाला नहीं है, क्योंकि वह आखिर छोड़ना पड़ेगा । ऊ)र चढ़नेके' लिये 
जितनी भी सीढ़ियाँ है वे सब छोड़नेको हैं, कोई मू्खे उन्हीं सीढ़ियोंकी पकड़कर रह जाय 
तो वह मूर्ख ही है । तथापि जो व्यक्ति यिकल्पोंमें स्थित है उसे ही व्यवहारका उपदेश दिया 
जाता है। जिन्होंने वस्तुका पूर्ण परिचय नहीं किया, उन्हें उसका 'कुछ अनुभव भी - नहीं 
होता है | जैसे गन्‍्ता कहनेसे ही उसका स्वाद नहीं मिल जाता किन्तु चुसनेसे ही उसका 
अनुभव होता है और जिस प्रकार गननाके ऊपरका भाग छीलते जाश्रो उतना ही गन्ना मीठा 
होता जायगा । इस प्रकार अनुभव करो, जिसका अनुभव करना है वह भी तुम्हीं हो, जो 
अनुभव करता वह भी तुंम्हीं हो और जिससे अनुभव होता हैं वह भी तुम्हीं हो । 
' छुद्ध सोनेकी परखवाला अशुद्ध सोनेमें भी वह उसी शुद्ध सोनेकों देखता है। 
जितना और जो सोना उसमें शुद्ध रूपमें है। जिनको शुद्धात्माका परिचय हो जाता है वे 
ही नाना पर्यायोंमें रहने वाले इस शुद्ध आत्माका परिचय कर पाते हैं । . नाना पर्यायें 


' प्रयोजनवान नहीं हैं । उन पर्यायोंमें रहने--वाला अखण्ड आत्मा प्रयोजनवान है. । श्रद्धालुसे 


दी य 


ऊपरी नाना प्रकारका असत्‌ वातावरण रहने पर 'भी वह उनमें रंजायमान नहीं होता है । 
जिसने परमपारिणामिक भावको जान लिया, उसने सब कुछ जान लिया है। जो पर्याय 
को देखता रहता है वह अपने श्रापको कभी नहीं देख सकता है और जो अपने आपको 
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देखता है उसे पर्यायसे मोह नहीं रह जाता है। जैसे बच्वोंको चन्द्रमा बतानेके लिये माँ 
अ्ंगुलीके इशारेसे बताती है किन्तु अगुली चन्द्रमा नहीं है, मात्र ज्ञान करानेमें सहायकमात्र 
है, इसी प्रकार व्यवहारमात्र अपने जाननेमें जो उपयोगी है वह तो व्यवहार है बाकी सब 
व्यवहाराभास है । व्यवहारमें जो भटक जाता है वह मोक्षमार्ग पर कभी नहीं चल सकता 
है । व्यवहारनय परमार्थविषयका निर्देशन करता है तो भी साक्षात्‌ तो यों ही समझना कि 
व्यवहारनयसे जैसा है वह परमार्थसे नहीं । व्यवह्वारनय सब ही अश्नुतार्थ होनेसे अ्भृत अर्थ 
को द्योतित करता है किन्तु शुद्धनय ही एक भुतार्थ है, श्रतः वह भूत अर्थकों द्योतित करता 
है | स्वयं सहजस्वरूपको भूतार्थ कहते हैं उससे श्रन्यको भूतार्थ कहते हैं । 
जैसे गाढे क्रीचड़के मिश्रणसे जिसकी स्वच्छता तिरोहित हो गई है ऐसे जलका 
ग्रनुभव प्रयोग) करने वाले पुरुष कीचड़ और जलके विवेकको न करते हुए बहुतसे लोग 
उस अनच्छ (मलीमस) जलको हो अ्रनुभवते हैं, यह मब जल ही है ऐसा जानते हुए पीते 
हैं | परन्तु कोई विवेकी पुरुष अपने हाथसे डाले गये कतकफलीके गिरनेमात्रसे पंक व पय 
का विवेक (भेद) हो जानेसे अपने पुरुषाकारके प्रकट' भलकनेसे लक्षित सहज एक शअ्रच्छता 
हो जानेसे उस अ्रच्छ (निर्मल) जलको ही अनुभवते हैं । 
इसी प्रकार प्रबल कर्मके संक्लनसे तिरोहित हो गया है सहज एक ज्ञायक भाव 
जिसका, ऐसे मलीमस आरात्माका अनुभव करने वाले पुरुष श्रात्मा व कर्मके विवेककों न करते 
हुए पुरुष (जीव) व्यवह।र विमूढ़ होकर जिसमें श्रनेक विधता प्रद्योततान है इस रूपसे 
श्रात्माको अनुभवते हैं। परन्तु भृतार्थदर्शी पुरुष अपने ज्ञान द्वारा पाड़े गये शुद्धनयके 
श्रनुबोधमात्रसे, श्रात्मा व कर्मका विवेक उत्पत्त हो जानेसे, स्वपुरुषाकारमें प्रकट सहज एक 
ज्ञायकस्वभाव होने से प्रकट है एक ज्ञायकभाव जहाँ ऐसे शुद्ध झ्रात्माको अनुभवते हैं । 
आनन्दमयनिजकी दृष्टिसे आनन्द प्रकट होता हे--व्यवहार और निश्चय क्‍या है ? 
सबसे पहले इसे समभलें तभी उनका सही उपयोग हम कर सकते हैं। इनके स्थुलरूप लो 
शरीरको बताना कि “शरीर मैं हूँ” यह व्यवहार है। कित्तु 'शरीर मैं नहीं हैँ इस निषेश्रके 
साथ जो स्वकी उन्मुखता है! ये हुआ निश्चय । मैं ज्ञानदर्शत रूप हूँ-- ये व्यवद्वार हुआ । मैं 
चेतन्यमान्र हूं, ये निश्चय हुआ । मैं क्रोधमान रूप हैँ, यह व्यवहार हुआ । मैं इन रूप नहीं 
हैं इस निषेधके साथ जो स्वकी उन्मुखता है, ये निश्चय हुआ । किसी भी पदाथ्थमें कुछ 
जोड़ना या तोड़ना व्यवहार है और अ्भेद या अ्रखण्ड रूप वस्तुका ज्ञान निश्चय है । पर्याय 
सव व्यवहार है और अखण्ड द्रव्य निउ्चयका विषय है। जब तक व्यवहारका अवलम्धन 
रहता है तब तक शात्मामें क्षोम और आञकुलता रहती है। जो वस्तु जैसी है उसको वैसी 
जाने कुछ भी कम बढ़ न जाने तो आकुलताका नाम शेप भी न रहे । निशुचयके अवलम्बन 
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से सुख और शान्तिका अनुभव होता है । पर्यायमें श्रह॑बुद्धि होनेसे ही तो निरन्तर सुखी 
दूखी होता रहता है। किसीके ८ बच्चे हों श्रीर यदि उनमें से १ बच्चा न रहे तो उसमें 
अ्पनापन होनेसे दुखी होता है । उन ७ के होनेका सुख नहीं मनाता है। उसकी हृष्टि उस 
नष्टपर जाती है। शरीरमें 'अ्रह”ः भाव होनेसे शरीरके सख दःखमें अ्रपना शख दःख 
मानता है । 

, पर्यायबुद्धि होनेसे ही यह मेरे अनुकूल नहीं, मैं इसे पालता हूँ, मैं इसे मारता हूं, 
मैं दूसरेका कुछ अच्छा बुरा कर. सकता हूं, पर मेरा कुछ कर सकता है आ्रादि भाव होते हैं। 
जिनसे यह जीव निरन्तर दू:खानुभव करता रहता है जब यह दृढ़ श्रद्धा हो जाती है, ये 
शरीर मेरा नहीं, ये विचार में नहीं, यह पर्याय में नहीं हूं. जो कुछ भी दिखता यह में नहीं 
हूं, किन्तु इन पर्यायोंमें रहने वाला में ही श्रूव चैतन्य हूं | में हुं और निरन्तर रहूँगा। 
कषाय भाव भी में नहीं हूं, रागद्देप श्रादि भी में नहीं हूँ । पर्याय तो श्राती और चली जाती 
है, जब कि में एक ध्रूव चेतन्यमात्र हूँ । में परका कुछ नहीं करता, परद्रव्य भी मेरा कुछ 
नहीं करता, ऐसी श्रद्धा .होनेपर .फिर कृत-क्ृत्यसा हो जाता है । उसे कुछ करनेको बाकी 
नहीं रहता है । फिर यह पश्यन्नपि न पश्यति श्रर्थात्‌ देखता हुआ भीः नहीं देखता है। ब्र्‌ ब- 
न्तपि न ब्रतते श्र्थात्‌ बोलता हुआ भी नहीं बोलता है| गच्छन्तपि न गच्छति श्रर्थात्‌ चलता 
हुआ भी नहीं चलता । खादन्‍तपि न खादति - खाता हुआ भी नहीं खाता है 

, चिन्मूरत॒ हृगधारीकी मोहि रति लगत है अ्रटापटी, एक बार भी यह अपूर्वहृष्टि आ्राने 
पर 'द्रष्टां सब संकटोंसे दूर हो जाता है। उसकी. आत्मामें अपूर्व आनन्दका प्रादुर्भाव होतार 
है | फिर उसे यह संसार स्वप्नवत्‌ दीखने लगता है। इसीलिये प्रबुद्ध पुरुषोंने कहा है-- 
'जबलों न रोग जरा गहे तबलो भटिति निज हित करो ।' जिसने भेदविज्ञानका व्यवहा 

गिवनमें नहीं किया वह रोग और बुढ़ापा आनेपर जब शिथिल हो जाता है तब अपना 
कल्याण कैसे कर सकता है ? अपने बलका प्रयोग अपने उत्थान और कल्याण लगाशओ्रो 
ग्रपने ग्रनूभव और अपनी खोजमें लगाशओो । तभी मानवजीवनकी सार्थकता है। अन्यथा 
ग्रभी तक जैसे अनन्तभव व्यर्थ चले गये उसी प्रकार यह अवसर भी हाथसे निकल जायगा । 
यहाँसे यदि श्रन्य पर्याय श्रथवा नीचगतिमें चले गये तो वहाँ कल्याणका मार्ग मिले सकता 
असम्भव है । जिस परमार्थका आश्रय करदेसे निर्मेल पर्याय- प्रकट होती है उस परमार्थका 
(भूतार्थका) जो आश्रय करते हैं वे सम्यस्दृष्टि जीव हैं,.अन्य और कोई नहीं | भ्रतः प्रत्यक्‌ 
आत्मतत्त्वके द्रष्ट जीवोंको व्यवहारनयका अनुसरण नहीं करना चाहिये । 

सुख शान्तिका पथ-परमभाव--जो अपने परमभावको, देखना है- वह निश्चयका 
आश्रय है। अपरमभावकों देखने वाला ख़्यवहारका आश्रय लेकर चलता है। जो निश्चयका 
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ज्ञान करे उसे तो व्यवहारका ज्ञान हो ही जायगा किन्तु जो व्यवहार मार्गको पकड़ता है 
उसे निश्चय पथका ज्ञान हो और नहीं भी हो । चूकि निश्चय तक पहुंचनेमें उसे व्यवहार 
सार्गसे तो गुजरना ही पड़ेगा | इसीलिये दोनों दृष्टियोंको जान लेना श्रावश्यक है तभी मोक्ष- 
मार्ग चलेगा, सुख और शाच्तिका श्रनुभव करेगा अन्यथा मोक्षमार्ग चलना अ्रसम्भव है। 

जो पदार्थ जैसा है उसको वैसा हो समभकर उसकी वैसी श्रद्धा करो बस यही 
परमभाव है। उस केवल १ निजभावको जाव लिया तो वही परमभाव और वही ज्ञेयभाव 
है, बाकी सबका ज्ञान तो यह जीव भ्रनादिकालसे करता चला श्रा रहा है । दो अंगुली को 
देखकर यों तो जाना जा सकता है कि ये छोटी अंगुली है भर ये बड़ी अंगुली हैं, कि्तु 
उनमेंसे १ को जाना जाय, क्‍या ऐसा नहीं हो सकता है ? यह तो हो जायगा कि वह छोटी 
बड़ीका भेद नहीं कर सकता, इसी प्रकार जीव श्नौर कर्मकी मिश्र अ्वस्थाकों तो जाना जा 
सकता है किन्तु क्या ऐसा नहीं जाना जा सकता कि इन दोनोंमें जीव ये है ? जीवमें इस 
प्रकारकी शक्ति है कि वह चाहे तो उस एक को जान सकता है। यही निः्चयका पथ है । 
एक भावको जानना परमभाव--दो की मिश्र श्रवस्थाश्रोंको जानना ये व्यवहार है, 
सो ये तो हम सब निरन्तर जानते ही रहे हैं। हम मनुष्य हैं , हम पंचेन्द्रिय हैं आदि पर्याय 
ज्ञान सब व्यवहार है | हम चाहे तो स्वकी दृष्टिसे अपने एक पदार्थकों जान सकते हैं, चाहे 
तो दो की दृष्टिसे भी देख सकते हैं । 

ह शुद्धभावमें बंध नहीं 'है---बंध किसका स्वभाव है ? ये दोनों हाथ हैं, इकट॒ठे कर 
लिये, श्रब बताओ इन दोनों हाथोंमें किस हाथका स्वभाव जुड़ावरूप है, जुड़ना किसका 
लक्षण है ? पदार्थको देखो पर 'दोक़े संबंधसे मर्ते देखो क्योंकि दो एक पदार्थ नहीं, उनमें से 

_ एक-एक पदार्थकों जानो क्योंकि दो पदार्थ मिलकर भी एक तो हो नहीं जाते हैं । देखो--- 
दाहिना हाथ जुड़नेपर भी बायें हाथ रूप नहीं हो गया और बायाँ हाथ दाहिने हाथ रूप 
नहीं हो गया । यदि हमारी दृष्टि निरन्तर संयोगपर रहती है तो उनमें से एक को जान 
लेना कठिन मालूम होता है। किन्तु जो २ को समझ सकता है वह १ को जान सकती है । 
ऐसी दृष्टिमें न पुण्य है, न पाप है केवल संवर और निजंरा है। पुण्य कितना भी बाँध लो 
पर उसमेंक भी संवर श्रौर निर्जेरा नहों हो सकती है। किन्तु जिनके अ्रपरमभाव हैं वे 
व्यवहारसे ही समभते हैं । 

सुद्धों सुद्धादेसों शायव्वों परमभावदरिसीहिं | 
ववहारदेसिदा पुण जे हु अपरमेट्ठिदा भावे ॥१२॥ 
शुद्ध निरपेक्ष परम भावके द्रष्टाओं द्वारा तो शुद्ध और शुद्धादेश जानना चाहिये 
श्रथव्रा शुद्ध तत्त्वका आदेश करनेवाला शुद्धनय जानना चाहिये, परन्तु जो जीव अ्रपरम भाव 
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में स्थित हैं वे व्यवहारनयसे देशित होना चाहिये । 

परम भावके दरकोंका प्रयोजन शुद्ध व शुद्धादेशसे है। इस प्रसंगमें तय ३ जानना- 
(१) शुद्धनय, (२) शुद्धादेशनय, (३) भ्रशुद्ध नय (व्यवह्म रनय), परमशुद्ध निशचयनय तो 
शुद्धनयके विपयभूत तत्त्वको शुद्ध शैलीसे कहना सो शुद्धादेशनय है । बाकी सब श्राभय व 
कथन अशुद्धनय अथवा व्यवहारनय है । 

जिन जीवोने श्राखिरी तावसे निकला हुझा शुद्ध सोता जान लिया है, उनकी हृष्टि 
हमेशा शुद्ध सोनेपर ही रहती है। उन्हें फिर उसमें कितना सोना और कितना कचरा है ये 
भी भेदभाव नहीं रहता है, वह तो उसमें सोना कितना है, यही बात देखता रहता है। इसी 
प्रकार जिन्होंने अपने आत्मतत्त्वको जान लिया है उन्हें फिर कर्म संबंधसे मतलब नहीं है। 
वे अनात्माको श्रात््मा मान नहीं सकते । जिसने जान लिया कि राखमें इतना सोना है, वो 
राखको सोना नहीं मान सकते, वे न्यारिया उतना ही पैसा चुकाते हैं । क्यों ? उतने सब 
ढेरसे राखमें प्रयोजनवान उतना सोना ही है। इसी प्रकार मुमुक्षु पुरुषको प्रयोजनवान वह 
अपना आत्मद्रव्य ही है। शुद्ध सोना १० तरह॒के पिण्डमें भी होगा तो सब एकसा होगा, 
उसमें कोई श्रन्तर नहीं होगा । इसी प्रकार जितनी शुद्ध आत्मायें होंगी वे सब एकसी होंगी । 
त्रिकालवर्ती शुद्ध चेतन्‍्यभाव भी स्वभावसे शुद्ध ही है । रिश्चियन्यका विषय अनेक पदार्थ 
या अनेक प्रकारके पदार्थ नहीं, उसका विषय १ तरहका और १ ही पदार्थ है सो प्रयोजन- 
वान है । | 

सम्यग्दष्टिका विवेक -- जिसे सोनेकी परख है तो वह किसी १ तोले सोनेमें दो आना 
भर मैल और १४ श्राना भर सोना है तो पारखी तो उसमें सोना-१४ आता भर ही बता- 
येगा । कोई सूर्ख भले ही उसे १ तोला सोना कहता रहे । इसी प्रकार “जिसे श्रात्मस्वभाव 
की पहिचान है उसकी हृष्टिमें तो वही शुद्ध स्वभाव है | निश्चयनयकी दृष्टि कर लेने वालों 
के २ कला होती हैं क्‍योंकि वह आत्माके शुद्ध स्वभावको जानता है, किन्तु उसे व्यवहारका रु 
भी ज्ञान रहता है| जबकि व्यवहारदृष्टि वाला सिर्फ व्यवहारको जान पाता है। हाँ, यह 
बात अलग है कि तुम निश्चयकों समझो नहीं और रिश्चयके अनुरूप बननेका उपक्रम करने 
लगो तो बात ही अलग है। ज्ञानी भी पर्यायकों जानता अ्रवश्य है किन्तु उस- पर्यायको 
पर्यायरूपसे जानता है, पर्यायमें आरात्मबुद्धि करता घातक है किन्तु पर्यायकों पर्यायरूपप् 
जानना कुछ भी हानिप्रद नहीं है । पर्याय बुद्धि करोगे तो मोह अवश्य बढ़ेगा । उसके बाद 
अपमान सन्‍्मान सुख दु.ख आदिको अनेक विपत्तियां बढ़ जायेंगी । इसलिये यदि शनाकुल 
बनना है तो केन्द्रमें उपयोग स्थिर करो, सब आकुलताएं दूर भाग जायेंगी । जिस तरह 
१ तिजोड़ीमें १ बड़ा खंड हो, उसमें फिर १ छोटा खंड हो, उसमें १ बड़ा डिब्बा रखा हो 
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उसमें १ डिब्ब्री रखी हो, फिर £ थैली रखी हो, उसमें छोटी रैली रखी हो, उसमें सोना 
रखा हो तो उसके धनीको यह पूरा ख्याल रहता है कि उस थैलीके भीतर मेरा कितना 
सोना रखा है ? इसी प्रकार ज्ञानीको इन सब पर्यायोंमें उस शुद्ध देतन्य स्वभावका पूरा-पूरा 
ध्यान रहता है। किसी भी परिस्थितिमें वह अपने स्वभावको नहीं भुल सकता है । 

स्पाह्मादकी उपादेयता--व्यवहारनय उनको प्रयोजनवान है जो अ्परमभावमें हैं। 
परन्तु लक्ष्यके बिना मनुष्य चलेगा कहां, वह लक्ष्य शुद्धतत्त्वकी प्राप्ति है । इसलिये जो परम 
भाषमें हैं उन्हें निश्चयनय प्रयोजनवान है । जिनवचनन ही इसका सच्चा निपटारा करते हैं । 
जगतके जो जीव जो कुछ कर रहे हैं वह सब स्याद्वादके बलपर कर रहे हैं। यदि जीवनके 
हर कदमवपर स्थाद्वादका उपयोग न किया जाय तो जीवन दूभर हो जाय, कुछ भी काम 
मानव बिना स्याद्वादके नहीं कर सकता है। व्यावहारिक जीवनमें जितना भी काम चलता 
है सब स्याद्वादके बलपर चलता है । स्याद्वाद सहित जो जिनवचन है वही प्रयोजनवान है । 
जिसका मोह वमन हो गया, वह फिर कैसे मोहकों पी सकता है ? जब मोह मंद हो जाता 
है तभी वह समयसारको जान सकेगा । क्योंकि “वह कारणापरमात्मा श्रनादिकालसे अ्रन्त 
प्रकाशमान हो रहा है'” इस निज स्वरूपका बोध जिनवचनसे ही होता है । जिनेन्द्रके वचन 
ही श्रज्ञानको नष्ट कर देते हैं। बिना आगम शअ्रभ्यासके और बिना स्थाद्वादको समभे आझात्म- 
स्वरूपका- निश्चय ही नहीं हो पता है। उदाहररामें देखिये कि रागद्रेष किसकी परिणति 
है ? क्या करममकी है ? यदि कर्मकी परिणति है तो कर्मको मरने दो, फिर यहां ये म्रम क्‍यों 
लगा रखा है कि मुझे रागद्वेष होता हैं। किन्तु रागद्वेष होता है अप्रने श्रात्मामें ही, आत्मा 
को छोड़ किसी श्रन्य द्वव्यमें नहीं होता है। इसलिये वह रागद्वेष श्रात्माका विकारी परि- 
णाम है, किसी निमित्तसे होता है। इसलिये आचायोके वचनोंपर श्रद्धा करके व्यवहार- और 
निदच्रयका : ज्ञान करो । दोनोंके ज्ञान बिना कभी भी वस्तु स्वरूपका ज्ञात नहीं हो सकता 
है । दोनों नयोंको समभाकर व्यवहारको व्यवहारकी तरह जानो और निशचयको निश्चयकी 
तरह जानो, फ़िर कभी भी वस्तुके स्वरूपके ज्ञानमें संशय नहीं रह जाता है। व्यवहारको 
तो निशचयमें साधक होना चाहिए अन्यथा वह व्यवहार नहीं है | कोई मनुष्य समुद्रमें नाव 
चला रहा है, किन्तु कहीं जानेका उद्देश्य सुनिश्चित तो अ्रवश्य बनायेगा; श्रन्यथा बह बिना 
दिशा ज्ञानके कहाँ भटकता फिरेगा ? और जिसका अपना पहुंचनेके स्थानका उद्देश्य निश्चित 
है वह एक दिन अवश्य श्रपने अभीष्ट स्थानकों पहुंच जायेगा । इसी प्रकार निश्चय लक्ष्य 
बांधता है जो चीज उसे प्राप्त करता है किन्तु व्यवहारमें वह चलनेका पूर्ण प्रयत्न करेगा 
तो अवश्य, किसी दिन सफल हो सकेगा । ह 

दोनों नयोंकां परिज्ञान आवश्यक है--बिना लक्ष्य बनाने वालोंकी दशा देखो-कहते 
हैं मुझे इतने दित पुजत भजन करते हो गये किन्तु सुख श्रभी तक नहीं. मिला । मैं लखपति 
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नहीं बन सका श्रथवा मेरे सन्‍्तान नहीं हुई । जब उनका लक्ष्य ही गलत है तब सुख कंसे 
आप्त हो सकता है ? इसी वस्तुतत्त्वके ज्ञान बिना भ्रथवा शुद्ध लक्ष्यके बिना क्रोध, मान, 
माया और लोभ श्रा जाता है, विषयोंमें प्रवृत्ति नहीं घटती है । किन्तु जिनके निश्चयका 
ज्ञान है उनके व्यवहार तो होता ही है। १ मनुष्य शास्त्रोंका पूर्ण ज्ञाता है, लोक ्रौर 
अलोकमें बड़ी ऊंची और वारीक कथनी करता है किन्तु अपने को नहीं जानता तो उसका 
वह ज्ञान सब व्यर्थ है । लोककी वारीकी जान ली पर अपनेपर घटित नहीं! किया, सात 
तत्त्वोंकी कथनी समझली पर उसमें से श्रपने एकको नहीं समझा तो वह सारा विज्ञान 
आत्महितकारी नहीं । इसलिये निशचयके ज्ञान बिना व्यवहारका ज्ञान व्यर्थ है, जैसे कि 
बिता मक्खनके दूध झथवा बिना धानके उसका भूसा हमारेकों उतना उपग्रोगी नहीं । इस 
लिये दोनों नयोंका यथार्थ ज्ञान करो । व्यवहारका ज्ञान न करो तो तीर्थ नष्ट हो जायेगा, 
धर्मकी प्रवृत्ति कैसे चलेगी श्रौर निश्वयको छोड़ दोगे तो सारा व्यवहार ही व्यर्थ है। 
व्यवहार तो बच्चेको जिस प्रकार उंगली पकड़ कर चलना सिखाता है उसी तरह है, किन्तु 
वयस्क हो जानेपर फिर वह आवश्यक नहीं रह जाता है। यही हाल व्यत्रहारका है. कि 
जब तक अपने स्वरूपकी प्राप्ति नहीं हुई तब तक तो वह उपयोगी है फिर उसकी आव- 
श्यकता नहीं, अ्रन्तमें उसे छोड़ना ही पड़ेगा । 

प्रत्येक द्रव्य स्व॒तन्त्र है--प्रत्येक द्रव्य अपने-श्रपने द्रव्य क्षेत्र काल भावरूप है । 
विवक्षित आत्मा अश्रन्य सब आत्मावोंस व समस्त विजातीय द्रव्योंसे न्‍्यारा है। आत्माका 
स्वभाव समस्त परभावोंसे भिन्‍्त है। जब तक उपयोगमें विविधता रहती है, तब तक 
उपयोग एक केन्द्रपर कभी नहीं ठहर सकता है। किन्तु जब उपयोगमें ज्ञान ज्ञाता और 
जेयमें कुछ भी भेद नही रहता है, वहाँ परे उपयोग स्थिर हो सकता है। जहाँ दो वस्तुकी 
संयुक्तदृष्टि है वहाँ उपयोगका केन्द्रीकरण कभी भी हो ही नहीं सकता है। मेरा स्वभाव 
कैसा है, परभावोंसे याने परपदार्थोसि भिन्‍त है, उंनकी सत्ता अलग और अपनी सत्ता श्रलंग । 
एक पदार्थकी सत्ता दूसरेमें नही हो सकती है। सभी पदार्थ अपने चतुष्टयसे हैं परके चतृष्टय 
से नही हैं। परपदार्थवा भाव और परपदार्थके निमित्तसे होने वाले भाव, मैं इन सभी 
भावोंसे अ्रलग हूँ । यद्यपि ये रागादिभाव होते हैं आत्मामें किन्तु श्रात्मस्वभावसे भिन्न हैं। 
चैतन्य श्वभाव ही मेरा निज स्वभाव है, रागादिसे मेरा ज्ञान जुदा है । रागादि विकारी 
परिणाम हैं | झ्रतएव मैं राग नही, मैं ढ्वेष नहीं' हूं । इस प्रकार भी परभावोंसे भिन्‍न हूं । 
परभावसे भिन्‍न तो क्षायोपशमिक ज्ञान भी है, मैं उन क्षायोपशामिक ज्ञानोंके स्वभावरूप 
भी -नही' हूँ । क्योंकि मैं अन्वरा नही किन्तु आपूर्ण हूँ, अपूरों हर हूँ । ज्ञानादि गुरोसे पूर्ण 
हूँ। आपूर्ण अध्लरेको कहते हैं और अपुर्णी, जिसमें श्रश्वरापन नहीं हो उसे कहते: हैं । मति 
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ज्ञानादि आपूर्णा नही हैं. किन्तु अपूर्णो या अधूरे हैं। तो क्‍या केवलज्ञान मेरा स्वभाव न 
नही, वह भी स्वभाव नहीं , क्योंकि वह सापेक्ष है, अनादिसे नहीं किन्तु सादि है। वह 
स्वेभाव नही है। केवलज्ञान पर्याय हैं और. पर्याय प्रतिसमय बदलती रहती हैं । यद्यपि 
केवलज्ञानमें निरन्तर सहश पर्याय होती हैं। प्रतिसमय वही ज्ञान जैसा मालूमहोता है परंतु 
वैसा ही प्रतिसमय ट्वोता रहता है, वही एक पर्याय प्रतिसमय नहीं है। सहश पर्यायें है इस- 
लिये ऐसा मालूम पड़ता है- १ केवलज्ञान ही निरन्तर चलता रहता है । जिस प्रकार बिजली 
का प्रकाश निरन्तर एकसा चलता रहता है किन्तु उसमें भी प्रतिसमय नया नया श्रकाश 
रहता और काम प्रतिसमय नया-तया करता है जो कि हमारी स्थूलहृष्टिमें नही आता है । 

आ्रात्माका स्वभाव वह है जो बह्धिरत्मा, अन्तरात्मा व कार्यपरमात्मा सबमें पाया 
जावे । केवलज्ञान ज्ञानका अन्तिम विशुद्ध फल है । श्रब देखो -- अपने स्वभावको जानने 
के लिये कितने पदार्थोकोी दूर करना पड़ा-- सबसे पहिले जड़ वदार्थोको श्रद्धासे दूर किया, 
रागादिको दूर किया, फिर गुण भेदको भी छोड़कर उस अ्रखण्ड आत्मतत्त्वको पाया तभी 
आ्रात्मस्वभावको जान सके | तिसपर भी ऐसे संकल्प-विकल्पके समय वह यथार्थेतया ज्ञान 
न हो पाया, सो स्वभाव संकल्प विकल्पसे दूर है। यह शात्मा द्रव्यसे अ्रपने चतन्यरूप है, 
क्षेत्रसे अपने ही आत्मप्रदेशोंमें रहता है उससे बाहर कहीं नहीं । कालसे भी उसका कोई 
टुकड़ा नहीं होता है। स्वभावसे अपने ही ज्ञान, दर्शन, सुख, शान्तिरूप रहता है कभी भी 
परभावरूप नहीं होता है और चैतन्यस्वभावको भी कभी नहीं छोड़ता है | इस प्रकार जो 
अपने चतुष्टयको जानता है और परचतुष्टयको जानता है, वही निजस्वरूपको जान सकता 
है । जब तक वह १ आत्मतत्तव दृष्टिमें नहीं तब तक अनेक संकल्प विकल्प होते रहते हैं 
आर जब तक संकल्प विकल्प रहेंगे तभी तब यह निरन्तर आकुलतासे दुखी रहेगा । भृतार्थ- 
नयसे उस १ को जानो तो समझो सबको जान लिया, अन्यथा संसार भरका सारा ज्ञान 
भी आत्माका कल्याण नहीं कर सकता है । वह सब ज्ञान अज्ञानकी कोटिमें ही सम्मिलित 
किया जाता है, इसलिये द्रव्य, गुणा, पर्यावको यथार्थ जानकर ही आत्मानुभवन किया जा 
सकता हैं । | 

जिन्हें परमार्थका दर्शन नहीं वे व्यवहारसे समभझाये जाते हैं। जैसी निरपेक्ष वस्तु 
है उसका वैसा श्रद्धान करना निशचयनय है । इसलिये निइ्चयतयका ज्ञान कर लेना अत 
इयक है । वैसे दोनों नयोंको प्रयोजनवान बताया है। तब शंकाकार कहता है कि जेन शासन 
की कैसी दढुलमुल नीति है कि व्यवहारको भी उपादेय बतलाता है और निश्चयको भी 
उपादेय बताया गया है। सो भैया | ढुलमुल नीति नहीं है । स्याद्गादमें संदेहको स्थान नहीं । 
स्थाह्मद पूरा निर्णय कर देता है | व'तु जिस दृष्टिसे जैसी है उस दृष्टिसे वैसी ही है । 
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यह जेंग शासन ही स्याद्वादके द्वारा भगड़ेको निपटाता है| संयक्त हृष्टिको व्यव 
और भअसंयुक्तहष्टिको निश्चय कहते हैं, इसमें ऋगड़ा कहां रहा ? अरे जो कुछ दुनियामें भी 
हम करते हैं वह सब्र स्थाद्वादके श्राधारसे ही करते हैं । प्रत्येक स्थानपर स्यादह्वादका उपयोग 
हो रहा है । व्यावहारिक जीवनमें भी बिना स्थाह्वादके काम ही नहीं चल सकता है । विरोध 
मिटानेके लिए ही स्याद्वाद है । 

अनेकांतकी उपादेयता-- जहाँ अलग-श्रलग दृष्टिसे वस्तुस्वरूपका कथन किया जाता 
है वहाँ विरोध कैसा ? एक ही आदमी पिताकी शअ्पेक्षा पुत्र है और अ्रपने पुत्नकी श्रपेक्षा 
पिता है। ससुरकी अपेक्षा दामाद है श्रौर अपने दामादकी श्रपेक्षा ससुर है । इसमें क्‍या 
विरोध श्रा रहा है ? हाँ, यदि बिना श्रपेक्षाके कथन किया जाता तो श्रवश्य विरोध आा 
सकता था | उसी प्रकार आचार्य समभाते हैं कि जहाँ समभनेके लिये व्यवहार उपयोगी 
तो समभनेपर वही अनुपयोगी होकर नि३चयनय वहाँ उपयोगी हो जाता है। जैसे नाचने 
वाला जहां नेत्रहीनको अ्रनुपयोगी है तो श्रांखवालेको वही उपयोगी हो जाता है । व्यवहारनय 
तो एक संकेत है उसके बलपर चलना पड़ता है, पर उसी संकेतको पकड़कर नहीं रह जाना 
चाहिये । एक बालकको रत्नका स्वरूप समभानेके लिये काँच दिखाकर समभाया जाता है 
कि रत्न इस प्रकार होता है, किन्तु कोई मूर्ख उसी कांचको रत्न समझ बैठे तो वह मूर्ख 
ठगाया ही जायगा । जिस प्रकार बच्चोंको चवननी लेनेकी आदत पड़ जाय और उसे चवन्नी 
से कम दो तो नहीं ले सकता, उसी प्रकार जिसने परमतत्त्वको जान लिया वह फिर व्यव- 
हारमें फंसकर नहीं रह जाता है । 

जीवकी कक्षार्यं->जीवकी ५ कक्षायें होती हैं-- १-तीव्र मिथ्याहृष्टि, २-भद्र- 
, मिथ्याहृष्टि, ३-सविकल्प अ्रन्तरात्मा, ४-निविकल्प अंत्तरात्मा, ५-परमात्मा । इनमेंसे तीक्न 
मिथ्याहृष्टि उपदेशका पात्र नहीं है । निविकल्प अन्तरात्मा श्र परमात्मा इनको कुछ सम- 
भानेकी आवश्यकता नहीं है। अ्रब रहे भद्रमिथ्याहृष्टि और सबिकल्प अंतरात्मा । इनमें से 
भद्र मिथ्यादृष्टिको व्यवहारसे समभाना चाहिए और सविकल्प अंतरात्माकों निशचयसे सम- 
ऊ्राना चाहिए । पात्र भेदसे उपदेश भेद है। जिनेन्द्रवचत सब विरोध मिटाने वाले हैं । 
जिनशासनमें सभी दृष्टियोंसे वर्शात है | दृष्टिवाद अंगसे कुछ बचा नहीं है । ये ग्याद्वाद अ्रथवा 
अपेक्षावाद सभी दृष्टियोंको संभालता है | स्याह्रादस सब विरोध मिट जाता है, इस स्याद्वाद 
की क्रपासे २ विरोधी तत्त्व भी एक साथ बैठ सकते हैं । जैसे किसी मकानका, सामनेसे 
पीछेसे और श्रगल बगलसे फोटो लिया जाय तो चारों फोटों अलग श्रलग जंचेगें, पर वे हैं 
एक ही मकानके । स्थाह्वाद उनका निपटारा कर देता है कि यह भी मकानका फोटो, यह 
भी मकानका फोटो, उसमें किसी प्रकारका कोई विरोघें नहीं । जितना समझना, समभाना: 
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है वह सब व्यवहार है । जिनको भी अपने स्वभावकी दृष्टि नहीं जो श्रपरमभावसें स्थित 
हैं, वे सब व्यवहारमें स्थित हैं । 
कोई कहे कि सम्यग्हष्टिको बोलना या चर्चा वार्ता नहीं करना चाहिए ? क्योंकि 
निरचयका विषय कथन करनेका नहीं । जो जो भी कथन किया जाता है वह तो सब व्यव- 
हार है। यदि सम्यग्हष्टि चर्चा नहीं करेंगे और मिथ्याइष्टि वस्तस्वरूपको जानता नहीं है 
तब तो मोक्षमा्गं ही रुक जायगा । आचाये कहते हैं कि भद्र मिथ्याहष्टिको व्यवहारका 
उपदेश देकर उसे सन्मार्गपर लाना चाहिए, यदि उसे उपदेश ही बंद कर दिया जाय तो 
वह परमभावमें कैसे आ सकता है ? क्‍योंकि भ्रपरम भावसें तो थे ठहरे हुए हैं, उन्हें सन्मागे 
में लानेके लिये व्यवह्वारनय प्रयोजनवान है। और भी देखो जितने भी जीव परमभावमें 
आये थे व आये हैं वे सब भी तो पहिले अपरम भावमें थे उनको भी व्यवहार प्रयोजनवान 
रहा । , 
जेन शासनका स्याद्वाद इस विषयमें सुन्दर निर्णय देता है कि शंकाकी कोई गुरूजा- 
इश ही वहाँ नहीं रह जाती है। इस स्याद्वादपर कोई भी विद्येष ग्राक्षेप नहीं उठा सका । 
कुछ ब्रह्मसूत्रने लिखा है । ब्रह्मसूत्रकर्ताने लिखा है कि १ में अनेक कंसे रह सकते हैं ? पर 
वे स्याद्रादको समझ ही नहीं सके इसलिये उन्होंने ऐसा लिखा है । यदि एक श्रपेक्षासे श्रनेक 
माने गये होते तो विरोध हो सकता था पर श्रनेक अपेक्षाश्रोंसे श्रनेक रहनेमें क्या बाधा 
है ? इस गोल चौकीके प्रति पूछो कि यह कंसी है तो कोई कहेगा गोल है, कोई कहेगा 
इतनी ऊंची, कोई कहेगा इतनी मोटी है, कुछ व्यासवाली बतलायेगा, देखो एक चौकीमें 
ये सब गुण मौजूद हैं । वह लम्बी भी है, चौड़ी भी है, काली -भी है, ऊंची भी है श्रादि । 
१ चोकीमें अनेक अपेक्षाश्रोंस अनेक धर्म बतलानेसे कोई बाधा नहीं श्राती है। आत्मामें 
भी द्रव्यकी अपेक्षा नित्य और पर्यायकी अपेक्षा अनित्य, द्वव्यकी अ्रपेक्षा एक और गुण तथा 
पर्यायक्री अपेक्षा अनेकके कहनेमें कोई बाधा नहीं आरती है | स्यथात्‌ शब्दका अर्थ ही अपेक्षा 
है। द्रव्य सत्‌ है तो गुण सत्‌ नहीं, गुण सहझ्ञ हैं, सत॒के अंश है, एक समयकी पर्यायका 
दूसरे समयमें सख्भाव नहों है। मनुष्य पर्याय मिटी, देव हो गया | देव मिटा मनुष्य हो 
गया, इसलिये पर्याय भी सत्‌ नहीं है सत्‌ अंश है। यह स्याद्वाद जैनशासनका ट्रेड मार्क है, 
यह ट्रेडमार्क जहां लगा हो समभो वह सत्य कथन है । वह सच्ची दुकान है वहाँसे सौदा 
खरीद सकते हो । जिस प्रकार किसी विश्वस्त कंपनीका ट्रेडमार्क ही विश्वासके लिये काफी 
होता है, उसी प्रकार यह जैनशासनका ट्रंडमार्का है। इसके रहते हुए कहीं कभी कोई 
विरोध नहीं भ्रा सकता है। ये सब विरोधोंको समाप्त कर देने वाला अमोघ शस्त्र है । 
जेन धर्मका कोई भी शास्त्र उठालो उसमें यह ट्रेडमाक लगा हुआ मिलेगा । इसलिए कोई 
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विरोध नहीं आ्राता है । 

दृब्य अहेतुक है--सम्यग्हष्टि मोहका वमन कर देता है तभी वह सुद्ची रहता है। 
देखो आचायेने परम कृपा करके हमें मिथ्यात्वके नाशका उपाय बतलाया है। बाकी भ्रन्य 
क्रियाएँ तो अन्य धर्मोमें भी मिल जायेंगी | दया, सत्य, अरचौये, ब्रह्मचर्य बगरेहुका उपदेश 
सभी धर्मोेमें दिया है। एक मिथ्यात्वके नाशका जैनधर्ममें ही प्रधानतया उपदेश दिया है 
यही इस धर्मकोी विशेषता है । प्रत्येक द्रव्य अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे है, परके द्रव्य 
क्षेत्र काल, भाव रूप चतुष्टयसे नहीं है । सिद्धान्त प्ंथयें बताया है कि १ परमाणु २ अंश 
अधिक वाले परमाणुसे बंध जाता है, वे दोनों स्कंध और पर्यायकी हृष्टिसे बंध गये, पर द्रव्य 
की दृष्टिसे नहीं बंधे | संयोगकी हृष्टिसे दो द्रव्य बद्ध कहला सकते है, पर द्रव्यहृष्सि दोनों 
श्रबद्ध हैं, क्योंकि एक द्रव्य दूसरे द्रव्य रूप कभी भी होता ही नहीं है। स्निग्धका रुक्षके 
साथ बंध हो गया, किन्तु एकने दूसरेको नहीं परिशमाया । शरीर भी कई परमासुझ्रोंका 
पिण्ड है, उसमें १-१ परमाणुका अपना अलग परिणशमन है | एक परमाणु भी कभी दूसरे 
परमाणु रूप नहीं होता है। यह स्वरतंत्रताकी दृष्टि जैन शासनकी देन है। जिस भोजनको 
हम खाते हैं वह सत्‌ नहीं है, उसमें १-१ परमाखु सत्‌ है । इस प्रकार व्यवहारमें व्यवहार 
सत्‌ है और निश्चय सत्‌ है। इन दोनोंमें उपयोगी कौन है ? यह झ्रापका अनुभव बतायेगा | 
इन दोनों नयोंका ठीक ठीक ज्ञान होने पर आप असली तत्त्वकोी जान सकेंगे । 

चैतन्य सामान्यात्मक समयसार--मुमुक्षु जल्दी ही ज्योंका त्यों समयके सारको 
ग्र्थात्‌ श्रात्माके स्‍्वभावकों जान लेते हैं। वह समयसार ही उत्कृष्ट ज्योति है। सब पर्यायों 
में रहने वाला, निरपेक्ष, शुद्ध, निगोद और सिद्धोंमें सदा रहने वाला वह समयसार नया 
नहीं है । जितने पुराने श्राप है उतना ही पुराना वह आपमें चला आ रहा है ' लोग कहते 
होंगे कि ये कुछ नई सी बात है पर ये बात कसी नई हो सकती है। उस उत्कृष्ट समयसार 
के शुद्धपरिणमनमें सिद्ध भगवान क्रीडा कर रहे हैं। मिथ्याहृष्टि मिथ्यात्वमें खेल रहे हैं. 
सम्यग्ह्ष्टि जिनवचन और ग्रात्मश्रद्धामें खेल रहे हैं। कोई धर्मंचर्चामें खेल रहा है, कोई 
विषय कषायोंमें खेल रहा है, इस प्रकार खेल तो सभी रहे है और आनंद मना रहे हैं । 
किन्तु इन खेलोंमें बडा अन्तर है। जब तक अपनी गोकुलसे मथुरा न्यारी नहीं बसती तब 
तक मनुष्य पर्यायकी कोई भी सार्थकता नहीं है। अपने उस चंतन्य स्वभावको देखो तो 
सब अवग्रण और विकार अपने आप नष्ट हो जायेंगे । जिस प्रकार भक्तामरमें कहा हट 
'दोपैरुपात्तविविधाश्रयजातगर्वे: स्वप्तान्तरेषपि न॒कदाचिदपीक्षितासि ।” हे भगवच्‌ ! दोषों 
को जगह जगह स्थान मिल जानेसे वे आपकी तरफ देख भी न सके | और 8 कही 
स्थान न मिल सकने के कारण वे सब आपके पास आकर इकटूठे हो गये । इसमें कोई 
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श्राइवर्यकी बात नहीं है । इसी प्रकार अन्तर्जञानका गुण आ जानेके कारण सब गुर अपने 
ग्राप श्रा जाते हैं । 
स्याह्रादके दर्शन--जब आत्मानुभव होता है तब वहाँ अनुमान, प्रमाण, नयनिक्षेप 
का प्रदेश नहीं | किन्तु जब तक किसी निर्णयपर नहीं पहुंच जाते तब तक यद्यपि ये इस 
प्रकार हैं, तथापि इस प्रकार भी है कहना ही पड़ेगा । इस यद्यपि श्रौर तथापिके बिचा कभी 
भी किसी पदार्थकों पूरा समझा नहीं सकते हो । कोई पूछने लगे कि ये आत्मा केसा है ! 
तो कहना पड़ेगा कि यद्यपि सदा रहने वाला है, अजर अमर है, तथापि पर्यायसे प्रतिसमय 
नाशवान है । कोई पूछे इसका स्वभाव कंसा है तो कहना पड़ेगा कि ये ध्रूव चंतन्य स्वेभाव 
रूप है, यद्यपि इस समय क्रोध मान माया रूप विकारी बन रहा है| वस्तुका स्वभाव अ्रव- 
क्तव्य है क्योंकि उसे कहकर नहीं बताया जा सकता है, किन्तु फिर भी यदि समभाना ही 
पड़ता है तो उस समय उसे दोनों नयोंक्रा ज्ञान आ्रावश्यक है | यद्यपि सम्पग्हष्टि परमभाव 
झौर शअभ्रपरमभाव दोनोंको जानता है परन्तु लक्ष्य बनाता है वह परम भावका | सम्यग्दृष्टि 
खोटे भावोंमें रहता नहीं है किन्तु' उसे गुजरना पड़ता है | वह शुभ भावोंमें भी नहीं ठहरता 
किन्तु गुजरना उन्हींमें से पड़ता है। 
व्यवहारकी कृपा--पह् ली अवस्थामें व्यवहारनय हस्तावलम्बनकी तरह है। देखो 
ता ! तुम सबको जन्मसे ही ये सब ज्ञान थोड़े ही था | माता पिताकी कृपासे पहिले स्कूलमें 
पढ़ा, फिर और आगे पढ़े. सभी तरहकी तुम्हें सुविधायें दीं, सिखाया, समझाया तभी तो 
अब आकर इस योग्य हुए कि अब सब कुछ समभ सकते हो । अपने लक्ष्मपर जानेको जहाँ 
पहिला कदम रखा, वह छोड़ना पड़ेगा, व्यवहारकी कृपासे ही पहिली अवस्थमिं प्रवेश मिलता 
है। देखो मुभे भी कुछ थोड़ी ज्ञानकी दृष्टि मिली वह यदि चिरोंजाबाई सावसे सम्बन्ध न 
होता तो बड़े वर्णी जी से केसे सम्पर्क बढ़ता ? देखो १ बार छुट्टियोंमें घर -पहुंचा तो वहाँ 
विचार हुआ कि श्रब पढ़नेको नहीं जाना है, माताजी ने भी सम्मति दे दी, किनत सागर 
विद्यालयकी तरफसे एक नोटिस पहुंच गया कि यदि पढ़नेको नहीं आना है तो ग्रब॒तक 
जितने दिन पाठशालामें रहे, उत्तने दिन तकका पुरा मय पढ़ाईके खर्चा वसूल किया जायेगा, 
तो पाठशालामें पढ़नेकी जाना पड़ा, क्‍योंकि जानेमें खास हानि नहीं दिखाई दी, खर्चा ही 
क्यों सारा दिया जावे | एक बार फिर नहीं जा रहे थे तो फिर वही नोटिस भा गया, फिर 
भी जाता पड़ा और कुछ पढ़ लिख सका | इसके आगे भी मेरे संस्कार प्रारम्भसे ही एकान्त 
में रहनेके बने हैं। एक २५-२६ वर्षकी उम्रमें समयसार पढ़ा तो बड़ा प्रिय लगा ! इसी 
संस्कारवश आगे विवाह न करनेका नियम ले लिया | इस प्रकार झनेक व्यवहारोंकी कृपा 
से यहां तक आया हैं। झपना लक्ष्य शुद्ध रखे तो व्यवहार हेय नहीं है ! यदि ये हृढ़ श्रद्धा हो 
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कि. एक पदार्थ दूसरे पदार्थका बुःछ नहीं करता, यह श्रद्धा बनाकर चलो । व्यवहारमें सब 
कुछ करते जाओ तो भला हो भला है। देखो व्यवक्वार सरीखा परोपकारी कोई नहीं कि 
खुद तो मर जाता है श्र दुसरोंका भला करता है. ' प्रात निश्चय पर पहुंचमेपर व्यवहार 
तो श्पने श्राप छूट ही जाता है। पर झ्राजकल योई व्यवहारकों सर्वथा हैय समझते है । 
पर भला होता है व्यवह्ारस, व्यवहार न तो तो तीर्थ नष्ट हो जाग, जिद्दधोंने व्यवहारको 
साधन शोर निमुचयको साध्य बनाया वही व्यक्ति कल्याण कर राकता है | 
मानव जन्मवी सार्थक्ता--मुमृक्षुमें ज्ञान सीखनेके लिये सबसे पहिले विनय होना 
चाहिये। बिना विनयके कभी विद्या नहों श्रा सकती है। रुगकृत पढ़ने वाले विद्याधियोंक्रा 
और हमारा बड़ा सौभाग्य रहा है कि प्रार्म्भसे ही विनयकी शिक्षा और संग्कार डाले गये 
है | श्राज भी जो कुछ बड़े वर्णीजी कहें मुक्के शिरोधार्थ करता पड़ता है । कभी कुछ कठि- 
नाई भी हो तो वर्णाजी स्वयं उसे सम्ह्ठाल लेते हैं| श्राज तक कभी उत्तर देनेका अवसर 
नहीं आझाया। सबकी यही शावना रहना चाहिये कि अपनेसे बड़ोंके प्रति मेरी बिवय बनी 
रहे । आजकी प्रचलित अन्य भाषाओंवे पढ़ने वाले विद्याथियोंमें विनय नहीं देखा जाता है । 
विनयमें कल्याणभावना प्रवट होती है | लक्ष्मी श्रावे या जावे, जीवन रहे या जावे, पर मुझे 
अपने स्वभावकी दृष्टि प्राप्त हो जाये, इस प्रकारकी भावना जागृत होंगी तभी एक दिन अवश्य 
उस स्वानुभवकी दृष्टि प्राप्त हो सकती है । 
झग्रपनेको कभी छोटा मत समझो, तुम भी तो वही हो जो सिद्ध परमात्मा है, 
अखंड अनंत गुणोंके भण्डार | फिर क्‍यों श्रपनेको इतना तुच्छ समभते हो ? राजा हो या 
रंक, चिद्वान हो या सूर्ख एक दिन आखिर सबको मरना तो पड़ता ही है, फिर नया जन्म 
भी लेना पड़ेगा, इस जीवनमें भी श्रन्य जन्मोंकी तरह विपय कपायमें फंसे रहे तो उसका 
प्रतिफल अगले जन्ममें क्या होगा ? वही फल होगा जो प्रत्यक्षमें श्रन्य दुखी जीवोंको देख 
रहे हो अथवा जो श्रभी तक शास्त्रोंमें नरक निगोदका कथानक सुनते रहे हो जिनके दुःख 
श्रवणमात्रसे रोंगटे खड़े हो जाते हैं वह दु:ख भौर किनको सुरक्षित रखा गया है। उमा- 
स्वामिने लिखा है-वह्दारंभपरिग्रहत्वं नारवस्यायुष: । अर्थात्‌ बहत श्रारंभ और बहुत परि- 
>हका फल नरकायु है। पापके फलमें देर हो सकती है पर अंबेर नहीं हो सकता है । हों, 
जैनधर्ममें निमित्तमान्रकी दृष्टिमें कर्म फल देता है, इसलिये यहां जो कुछ किया तत्काल 
उसका कर्मबंध रूप फल मिल गया । यदि कहीं ईश्वर फल देता होता तो देर फिर भी हो 
सकती थी पर यहाँ कर्मका ऐसा निमित्तनेमित्तिक संबंध है कि यहां कषाय की और वहां 
कर्मबंध हुआ । इसलिये जब मरना ही है तब ऐसी भावना करो कि वीर मरण हो, कहीं 
साधु सन्‍्तोंके समागमर्मे पवित्र स्थानपर सल्लेखनापूर्वक मरण हो । झ्राजकल तो लोग कहते 
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हैं कि श्ररे उसे घरवालोंकी लकड़ी नहीं मिली, यहां झ्राचाये कहते हैं कि जहां जन्म होता 
है उसी समय संस्कार कराते समय उपदेश दिया जाता है कि 'समाधिमरणं भवतु' ग्र्थात 
तम्हारा समाधिमरण हो, आजके कुछ लोग उसे भले अपशकुन समभते हों पर मानव- 
जीवनकी सफलता उसी पर निर्भर है। श्रन्यथा इस तरह कुमौत मरते हुए तो श्रनंत भव 
बीत गये । मोह ममता कर करके तो श्रनेक चल बसे और अपनी हंसीको करत्‌त भी बता 
गये । कई व्यक्ति तो अपने मरण भोजका भी प्रबन्ध कर जाते हैं। इस मरणभोजकी प्रथा 
इसलिये चली थी कि प्रतिदिन दान देने वाला श्रावक १२ दिन तक पात्रदान नहीं कर 
सकता, इसलिये १३ वें दिन पात्रको दान देकर अपना श्रहोभाग्य मानता था और कुछ 
साधर्मी बन्धुओँंको भी इसी खुशीमें भोजन करा देते थे । इसलिये तेरहवींका अधिकार उसी 
व्यक्तिको है जिसका चौका रोज लगता है, रोज पात्रदान जो करता है, पर आज तो वह 
रूढ़ि बन गई । इसलिये मरण समय कोई कुबुद्धि न हो, हमेशा ऐसी भावना हो कि मरण 
घरमें न होकर किसी शुभ स्थान किसी सन्तसमागममें हो, तभी भविष्य सुधर सकता है । 

आचार्योकी कृपा--इस तरह व्यवहारूय प्रथम अवरथामें हस्तावलम्बनकी तरह 
है। आचार्योको यद्यपि इस बातका खेद होता है कि थ्रुके स्वभाव दृष्टिको छोड़कर क्‍यों 
व्यवहारमें फंसना पड़ता है। क्योंकि किसीको समझक्ाना श्रादि कार्य सब पागलपनकी चेष्टा 
है। वे तो चाहते हैं कि मैं उत्कृष्ट तत्त्व निजानुभवको देखता रहूं | समस्त बाह्य पदार्थोसे 
मुख मोड़कर अपने झापको जानता रहूँ। उन्हें थे व्यवहारनय कुछ भी उपयोगी नहीं है। 
नीचेसे ऊपर आनेको सीढ़ी उपयोगी होती है किन्तु ऊपर ञ्रा जाने पर फिर क्‍यों सीढ़ीका 
उपयोग है ? दूसरी मंजिलपर श्रानेको सीढ़ियाँ उपयोगी अ्रवश्य हैं किन्तु वह ऊपर जाने 
वाला व्यक्ति ये श्रद्धात पहिलेसे ही रखता है कि सीढ़ियाँ छोड़नेपर ही चढ़ी जायगी । वह 
सीढ़ियोंपर चढ़कर यदि वे सुन्दर संगमर्मरवी हैं तो उन्हींको पकड़कर नहीं रह जाता है । 
पर रखा और छोड़ा, एक सीढ़ीके बाद दूसरी, तीसरी सीढ़ी चढ़ता जाता है श्नौर छोड़ता 
जाता है। इसी प्रकार व्यवहारनय आ्रागे निश्चयनयकी प्राप्तिके लिये ग्रहण किया जाता है । 
निश्चयकी दृष्टि आनेपर फिर व्यवहारकी कोई उपयोगिता नहीं है। इस प्रकार श्रद्धा बनाने 
पर ही श्रपनेको शांतिका अनुभव होता है, शांतिका दूसरा उपाय कुछ भी नहीं है। यह 
व्यवहार, साधन रूपकी चर्चाका है। 

चास्तवमें व्यवहार तो सदा ही रहता--व्यवहार परिरशमन है। परिणमन वस्तुमें 
सदा रहता हैं। जो विवेको झ्रात्मा रवभावहष्टिके [अव्रलम्बनके प्रसादसे जो निश्चयनयके 
विपयभूत आत्मरवभावका लक्ष्य करते हैं वह लक्ष्य करना भी तो व्यवहार है। हां, इस 
व्यवहारमें विषय निशरचयका है। तो देख्ते निश्चय तो विषय 'रूपसे है और व्यवहारसे काम 
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ही रहा है। परन्तु इस व्यवहारका यहाँ विवेक नहीं किया जा रहा है । भिन्‍न समयवर्ती 
व्यवहार और निश्चयकी पद्धत्तिकी चर्चा है 
अनेक एकके दर्शन--एकत्वमें नियत और व्याप्त पूर्ण ज्ञानघन आत्माका दर्शन 
करता सम्यग्व्शन है | वस्तुकी परीक्षा ४ प्रकारसे होती है--प्रध्य, क्षेत्र काल, भाव रूप 
>तुष्टयसे । यदि प्रत्येक वस्तुबा चतुष्टय समझें आ जावे तो ज्षीघ्र ही वस्तुका स्वरूप 
समभमें श्रा जाये । सम्पूर्ण पदार्थामें द्रव्य क्षेत्र काल भाव, मौजुद है । किन्तु प्रत्येक द्व्यका 
चतुष्टय उसी द्रव्यमें है, एक द्रव्यका चतुश्य अन्य द्रव्यमें नहीं है | जँसे आात्माका द्रब्य क्षेत्र 
काल भाव श्षात्मामें ही है | श्रात्मासे बाहर क्सी अन्य पदा्थमें नहीं है। इसी तरह श्रन्‍्य 
व्रव्यका चतुष्टय उसमें ही है उस द्रव्यसे बाहर नहीं है। एक द्रव्यमें दूसरे द्रव्यका अत्यंता- 
भाव है, एक द्वव्यमें दूसरे द्रव्यका लगाव नहीं है । उस श्रखंड १ द्वव्यको देखदा सम्यग्दर्शन 
का कारण है। जीवोंको श्रनादिकालसे अनेकका परिचय है, श्रभेकमें उस १ का पन्चिय नहीं 
है । सामने जो भी सब स्कंध दिख रहा है वह १ द्रव्य नरीं वह नाना द्रव्योंका समुदाय है। 
एक एक अरु ऐसे अनेक श्रणु मिलकर स्कंध बना है| जिस प्रकार एक एक तोला मिल- 
कर १ मन हो जाता है इसी प्रकार एक एक परमाणु द्वव्य है। इस प्रकार जो १ को 
नहीं जानता वह सबको भी नहीं जान सकता है। अनेकके संयोगको जो १ मानता है, वह 
भिथ्यादृष्टि, मोही है 
.. परमें स्व॒त्वकी मान्यता ही विषपाम हे--यह धन कूठुम्ब परिवार मेरा है यह मानना 
तो और भी महामिथ्यात्व है । इससे ही सारे दुःख होते हैं । यही मान्यता विपत्तिका घर 
है । यह मिथ्यादृष्टि इन्द्रियोंसे देखकर ही जो सामने दिखता है उसीको पदार्थ मान लेता 
है, पदार्थका निर्णय करता है । उसीमें संबंधको बुद्धि कर लेता है। १रपदा्थेसि अपनेमें 
सुख दु:ख मानता है । वह नहीं समभा कि मेरा सुख दुःख मुझपर निर्भर है। मेरा परि- 
णमन कोई भी दूसरा नहीं कर सकता है। * 
प्रत्येक द्रव्य स्वाश्ित है--देखो तो वया एक पदार्थका कुछ भी दूसरेमें मिला है । 
एक द्रव्यसे बाहर उसका कुछ भी अंश नहीं है ।'सिद्ध जोव अनंतानंत एकत्र रहते हैं, किन्तु 
क्या एक सिद्ध दूसरे सिद्धर्प हो सकता है ? कभी नहीं,। अपनी भात्मामें भी अ्रनंत आत्माएं 
दूसरी निगोदिया जीवोंकी हैं पर उन सबकी अपनी अपनी आत्माएं अलग अलग हैं ।-कभी 
भी एक रूप नहीं हो सकती है। इस लोकमें कार्माणवर्गणाएं, आाहारवर्गणाएं, तेंजस 
बर्गणाएं, मापावर्गणा आदि कितनी तरह॒वोी वर्गणायें भरी पड़ी हैं किन्तु वे भी अभी एक 
दूसरे रूपमें बदलकर नहीं हो सकती हैं । देखो परखों सभी द्रव्य अपने अपने द्रव्य क्षेत्र 
रहते हैं। लोग कहते हैं मैं आ्राकाशमें रहता हैँ या जबनपुरमें रहता हूँ, किन्तु ये सब व्यव- 
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हार कथन है । प्रत्येक द्रव्य अपने झ्रापमें रहता है, कोई किसीके आधारसे नहीं रहता है । 
प्रात्मा आात्माके आधारसे, पुद्गल अपने भ्राधारसे रहता है | अ्रंतह ष्टिसे देखो तो सब द्रव्य 
स्वतंत्र दिखेंगे, इन चममचश्लुश्रोंस 'सब मिले हुए दिखते हैं । 

पर्यायदष्टि ब,ला भी पर्यायमांत्र नहीं--अ्ररे जब एक क्षेत्रावगही शरीर भी इस 
श्रात्मासे पृथक्‌ है तव इन बाह्य पदार्थों कैसे एकता हो सकती है ? इससे यह . निश्चित 


हुआ कि सभी सत्‌ अपनी अपनी सत्ता रखते हैं ,कोई किसोसे मिलकर एक नहीं हो सकता ' 


'है । जिनको हम अपना परम झाराध्य मानते हैं वह भग्वान भी हमसे पृथक सत्‌ है । इस- 
लिये इन अनेकमें से एककी हृष्टि सम्यग्दशन है । वस्तु तो सब १-१ हैं उनको हर हृष्टिसे 
समभता है । द्रव्यमें कालकृत क्षेत्रकत भावकृृत कोई भेद नहीं है। जिन जीवोंकी स्व- 
भावका बोध नहीं वे, विशेषकी हृष्टिसि समझते हैं। फिर पर्यायहृश्सि अ्पनेको देखनेवाला 
कहां तक कल्याश पथपर पर जा सकता है, यह सोचनेकी बात है। हमारे लिये बड़ा भारी 
ये कलंक है कि मैं मनुष्य हूं, अयुक जातिका हूँ इत्यावि सब पर्यायदृष्टियां होती हैं । ज्ञानी 
इन सब पर्यायोंमें उस अभ्रपने १ तत्त्वकों देख लेता है, जो व्यक्ति इन इन्द्रिय विषयोंसे विरक्त 
न होकर उनके श्राधीन बना रहता है, वह तो विषयकपायोंकी गलियोंमें ही दोड़ता रहेगा, 
उसे पथ: मिलना सुश्किल है। वह इन्द्रियोंकी विषेयोंकी पूर्तिमें जो धन वगैरह सहायक होता, 
है, उसोमें गहरा ममत्व करने लगता है। उनका वियोग हुआ्ना तो दु:खी हो जाता है । पहिले 
इन्द्रिय विषयोंकी एतिमें श्राकुलित, रहता है, बादके वियोगमें दुखी होता है। इस तरह इस 
विपय कषायके पथमें कभी सुख या निराकुलताका श्रभुभव नहीं कर पाता है । निरन्तर दुखी 
बना रहता है। इन इन्द्रिय विषयोंसे एक बार हटकर सत्याग्रह तो करो, सब इन्द्रियोंकी 
गुलामी नष्ट हो ज़ायगी | फिर आंख, नाक, कानका उपयोग ही नही रहेगा । फिर अपना 
उपयोग श्षात्मामें. ही रहेगा, अ्न्यत्त कहीं नहीं । इस तरह अपने आधारसे अ्पनेको जानना 
यही सम्यग्दर्शन है । 

आत्माके एकत्वकी इृष्टि--यह श्रात्मा व्यापक बतलाया है पर कितनेमें व्यापक है 
जितना आत्माका आकार प्रकार है। आत्मासे बाहर श्रात्माकी व्यापकता नहीं है | किल्‍ 
जहाँ आत्माकी ,सीमाका भी ध्यान नहीं, वह परिस्थिति उत्पन्त करो | जहाँपर नय, निक्षेप 
प्रमाण और गुणभेदका भी प्रवेश नहीं वहीं सम्पर्दर्शनका अनुभव होता है । यहांपर अरहन 


भगवान-भौर सिद्धमगवान -भो परद्रव्य हो जाते हैं-।.वहां पर यह कारण परमात्मा कार्य- 


परमात्मा बननेके पथ पर चल देता है। वहां. ज्ञानमें ज्ञान स्थिर हो जाता है, तब सारा 
अज्ञान ज्ञान होकर पूर्ण ज्ञानरूप हो,जाता है । 


जो हम भेददृश्सि देखेंगे तो; आत्मामें सिर्फ़ १. चतसन्यमान्न श्रपना स्वरूप दिखेगा। 
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गुणोंमें भेद सिर्फ समभने के लिये है श्रात्मा तो १ श्रसेद रूप एवं प्रख्ण्ड है । गुणोंमें भेद 
करनेसे तो श्रात्माके भी खंड करना पड़ेंगे । अनुभव करने पर श्रात्मा तो प्रतिभास मात्र 
है| वह अनुभवगम्य है। इन्द्रियों या मनके &रा उसका प्रतिभास नहीं हो सकता है । वहाँ 
पर जानने वाला और जानने योग्य श्रथवा जिससे जानते हैं--इन तीनोंमें कोई अ्रन्तर नहीं 
रह जाता है, तीनों कर्ता कर्म क्रिया एक हो जाते हैं । श्रपनेको, अपने द्वारा स्त्रयं श्राप जानने 
लगता है, वहीं पर स्वानुभूति प्रगट होती है । 

इतना अनुभव सभीको है कि उपयोग जितना जब तक घूमेगा तब तक विकल्प 
होंगे । जितने विकल्प बुद्धिमें श्राते उतना क्षोभ करना व सुखका घात करना है। विकल्प 
करनेमें न झावे, उसका उपाय आ्राध्यात्मका मनन है। विकल्प न आयें ऐसा प्रयत्न अध्यात्म 
है। भूतार्थनयसे तत्त्व क्या सारी दुनियां जाननेमें आ्रावे तो ऐसा ज्ञाता विकल्पोंसे परे हो 
जाता है । शान्तिको क्या करना ? उपयोगमें जो परिवर्तित विचार आते वे स्वस्थ्य हो जावें 
उपयोग रवमें स्थिर जम जाय तो उपयोग न बदले । कुछ पर्थायोंपर ही दृष्टि जाती, वे हैं 
विनाशीक सो वे बदलें तो दुब्वी हो जाते । जाननेका विषय भी अश्लुव, श्रश्नुवका विषय भी 
श्रश्नुव । खराब पदार्थको भी जानो पर उसमें भी उपयोग स्थिर रह जाय, सो नहीं होता । 
जो जैसा उपयोग करता उसीसे वह वैसा सुखी दुखी है । भूतार्थसे कैसा जाता जाय पदार्थ 
कि सम्यग्दशन हो जाय, इसे जानो । 

श्रब द्रव्य गुणा पर्याय तीनोंसे देखो । पर्याय विनाशीक है । अ्रश्नू व दज्ा यदि हैं तो 
कह दो कि पर्याय है, किन्तु जिस शकितिका पर्याय है वह शर्क्ति त्रिकाल है। दशाका आधार 
कोई भू व शक्ति है | जैसे क्रोव मान माया लोभ आदि पर्याथें है उनका आधारभूत कोई 
शक्ति है। चौकीमें रूप है रस है गंत्र है स्पर्श है चार त्रीजें हैं। क्या ये रस श्रादि रहेंगे 
निरन्तर ? नहीं । निरन्तर बदलते हैं जैसे काला पीला शआरादि पर्यायें हैं इनका आधार भी एक 
शवित है वह [है गुणा । रूप गुण त्रिकाल है। खट्टा मीठा पर्याय रस गुराकी पर्याय है। 
इसी तरह गंधकी पर्याय दो हैं उनका आधारभूत गंध गुण है। ये गुण नही बदलते ये 
पर्यायें बदलती रहो । गुण हमेशा रहते । पर्याय बदलती रहती है ।(दुर्गेन्ध पर्याय किनकी ? 
गंध गुणकी, इसी तरह श्रन्य गुणकी पर्यायें जानें। आत्माके ज्ञान, दर्शन आदि शक्तियां 
हैं । ज्ञानकी पर्यायें कुमति कुश्रुत ज्ञान आदि हैं । दर्शनकी पर्याय है चक्षुदरशनादि । मिथ्या 
दर्शन श्रद्धा गुणकी पर्याय है । राग चरित्र ग्रुरकी पर्याय है | ये पर्याय. जावचा श्र उनका 
शआ्रधारभूत गुण जानना । ये मनुष्य क्या है ? पर्याय है। अ्रसमानजातीय द्रव्यपर्याय, श्रवेक 
द्रव्योंका मिलकर १ पिण्ड पर्याय है। आश्रव दो प्रकारके. है--जीवाश्वव, अजीवाश्रव 
जीवाश्रवके श्रनेक भेद हैं--मिथ्यात्व कषाय योग श्रादि | राग चारित्रकी पर्याय है सम्यर- 
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दर्शन श्रद्धा गुणकी पर्याय है। । 
भूतार्थनयसे क्या ज्ञान करना--पुदुंगलका काला रूप है, काला किसको पर्याय है ? 
रूप गुणकी पर्याय है। जिसकी पर्याय है उस गरुणको जाननेमें मुख्यतया लग जाय | रूपगुण 
किसका श्रभिन्‍नगुण है ? पुद्गलका श्रभिन्‍न गुण है । अब लो, द्वव्यपर दृष्टि गई | द्रव्यदृष्टि 
होनेपर विकल्प कहाँ रहा, आत्मामें जीवाखरव रागादि हैं । प्रश्न करो राग किसकी पर्याय ? 
चारित्र गुणकी, चारित्र गुण किसका अ्रभिन्‍न गुणा है ? उत्तर-प्रात्माकी शक्ति है। गुणमभेद 
मिटा दो तो उपयोग ध्र्‌वपर पहुंचेगा । विकल्प ऐसी जगह नष्ट हुये | भृतार्थनय ऐसी जगह 
नेताको पहुंचाता है जहाँ उपयोग स्थिर हो, जाय | शांतिके श्रर्थ उपयोग स्थिर करो । दणा 
से लगाव न रखकर अपनेपर दृष्टि करो। पर्यायपर दृष्टि गई, सब विकत्पमें भ्रनुकूल व प्रति- 
कूल । स्वभाव दर्शन, कारणापरमात्माकां विश्वास ज्ञान उपयोग इंस जीवका भला कर सकता 
है । कुछ भी गुजरो पर उसके ज्ञाता ही रहो, शान्ति, निश्चयस्वभाव, परिणाम व्यवहार । 
स्वभावका श्रवलोकन लक्ष्य निश्चय हो तो कहीं भी रहो स्वभावका उपयोग हो जाय तो 
निराकुलता मिलती है। ये पर्याय मैं नहीं, पर्याय गुजरनेको आते हैं, मैं बाह्यमें कुछ नहीं कर 
सकता हूँ, एक मैं- हूं परिणमता रहता हूँ, बाह्ममें बुद्धि होनेसे पर्यायबुद्धि रहती है। प्रत्येक 
पदार्थ स्वतन्त्र है, अ्रखण्ड है, एक दूसरेमें कुछ नहीं कर सकता । मैं कुछ भी बाहर नहीं कर 
पाता, परको जानता भी नहीं, आपको अपने परिणमनसे जानता हूँ । ज्ञान ज्ञेयांकार हो 
जाता तो मालुम पड़ता कि मैं ज्ञेयको जानता हूँ | दर्पणमें क्या आप अपनी श्राँख देख रहे ? 
- भपनी आँखका प्रतिबिम्ब देख रहे । इसी प्रकार श्रपने ज्ञानके परिणमनको जानते हो उसमें 
ऐसा ज्ञेयाकार बना, तब कहते हैं फलानेकी जानते हैं। जाननेका सम्बन्ध भी वस्तुत: पर- 
पदार्थमें नहीं है। एकका किसी भी अ्रन्यएकसे सम्बंध नहीं हो सकता सो निज श्र बको 
जानो । सब जगह एकत्वको जान लेना । ज्ञेयाकार वह भी मैं नहीं हूं वह भी पर्याय है। 
पर्यायसे दृष्टि हटावो तो कुछ भी हो एकत्व स्वभावपर श्रात्मा जा सकता है। 
राग किया वह राग मैं नहीं, जिससे राग हुआ वह मैं नहीं । जाननेको भी देख 
लेना कि मैं ये कुछ नहीं । राग किसकी पर्याय है ? चरित्र गुणकी | यह गुण किसका ? 
श्रात्माका । देखो श्रभृतार्थसे हटा भरुतार्थपर श्राया । श्रुतज्ञान किसकी पर्याय ? ज्ञान गुणकी। 
ज्ञानगुण किसका ? शआत्माका | भेदसे हटना अभेदमें पहुंचना | सुख किसकी पर्याय ? श्रानंद 
गुणाकी । आनन्द गुण किसका है ? प्रात्माका । 
अभेदकी ओर ढलना सो भृतार्यसरणी हे--जितने भी स्कत्ध हैं 'वे श्रभेद वस्तु नहीं 
“हैं, अभेद अनेक वस्तुश्नोंके पिण्ड हैं। उनमें पहिले तो भेद करके भिन्‍न-भिन्‍न एक वस्तुको 
(परमाणुको) देखना, फिर अशभेद वस्तुका उपभोग करना । इतनेपर भी शुद्ध श्रभेद न श्रावे 


+ 
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तो उसमें भी जो गुणपर्यायभेद व गुणभेद हैं उन सबको गौण करके एक अभेद स्वभावदी 
ओर ढलतना । इसी प्रकार जो श्रात्मा भी आज क्सी गति इन्द्रियादि -दशामें है व परिवार 


मित्र आदिके स्नेह आदिकी अवस्थामें है उस आत्माको अन्य आ्रात्माश्रोंसे व देहादिकसे” भिन्‍न 


ग्रहरा करना । इतनेपर भी शुद्ध अभेद न झ्ात्रे तो एक उस आत्मामें या-निज श्रात्मामें जो 


ः गुरपर्यायश्ेद हैं व गुणाभेद हैं उत सबको गौणा करके एक अभेद स्वभावकी ओर ढलना । 


में सहज चेतन्यस्वरूप हूं, एक चित्स्वभावमात्र हुं->इस प्रकार पययिभेद व गुणभेदसे' “परे 
चतन्यशेक्तिमात्र अपने आपकी ओर ढलना सो ,भ्रूतार्थलरणी है। 

कल द्रव्य क्षेत्र कालादिकी अपेक्षा आत्माके सहज शुद्ध स्वभावका बर्णोनः किया था। 
'उस त्रिकालवर्ती सहज शुद्ध स्वभावकी हृष्टिं ही सम्यग्दर्शन है ।, वह स्वानुभवःकक्‍्या' है ? यह 
कहा नहीं जा सकता है । गुर प्रथक्‌ पृथक नहीं हैं, समभनेके लिये उनमें ' भेद कर लिये 
जाते हैं। जिशजासुकी जिज्ञासाके अनुरूप जिस तरह समभता है समझा दिया जाता है। 
आत्मा तो १ श्रखंड द्रव्य है। उसमें कुछ टुकड़े मत सम'फना | यह स्वभावकी हृष्टि इतनी 
सरल और सहज है कि उसे पानेको किसी भी पराश्रयकी झावश्यकता नहीं है । 

अपनी ओर 'दृष्टि देना है और उसमें से अपनेको ही पाना' है--मनुष्य ज्ञान विज्ञान 
कितना पढ़ जाय, किन्तु आात्मज्ञानके बिना वह सब व्यर्थ है। उसी' स्वभाग्का परिचय कराने 
के लिये ये ७ तत्त्व बतलाये गये है |! इन' ७१तत्त्वोंका ज्ञान तो सभीको हो जाता है,” उसकी 


' बारीकसे बारीक भी चर्चा मनुष्य कर सकता है किन्तु उन ७ तत्त्वोंके द्वारा अपने 'उस निज 


नाथको नहीं हूुढ़ सकता है। ये चर्चा वार्ता तो बन्दरोंकी छलाँग हैं। जितनी चाहे ऊँची 
भरते रहो । जिस प्रकार किसी किसी रामायणमें कथानक श्राता है कि बन्दरोंने सीताको लाने 
के लिये समुद्र पार कर लिया था | पर समुद्र तो पार कर लिया था किन्तु उन बंदरोंको 
उस समुद्रमें भरे हुए रत्नोंका क्या पता ? इसो प्रकार सब शास्त्रोंका ज्ञान पाया 'किन्तु 
श्रात्मज्ञानके बिना वह सब व्यर्थ है। धर्म' कार्य करते हुए भी जो क्रोधादि कषाय रहता है 
वह उस धर्मके मर्म त संमभनेका फल है ।' धर्म कर्र रहे है शोर क्रोध श्रा जाता है।. मात ह 


- श्लौर दिखावटीपन अधिक रहता है वह सब इसी मर्मकी ने समभनेका परिणाम है। ये 


दिखने वाले पदार्थ ध्रव तत्त्व नहीं, सबका एक दिन नाश होनेका है । जो भी समागम मिला 
एक दिन सबका वियोग होगा । यह इस ,विनाशशील पर्यग्रमें झात्मबुद्धि करके अपने “गुणों 
को नष्ट कर देता है । | 7 
आजके मानवका लच्य -- जीवोस्य: पृदुगलाइ्चान्य: जीव पृथक्‌ श्नौर पुद्गल पृथव 
है । ये कथन बहुत स्थूल है, इसके मर्मको समभकेमें लिये द्रव्य गुरा पर्यायको समझना पड़ेगा 
और उसमें भी भृतार्थ दृष्टिसि समभेंगे तभी उसमें से निज ,तत्त्वकी खोज कर सकेंगे व भ्ाज 
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का मनुष्य श्रपना कुछ ध्येय ही नहीं बना पाता है कि उसे क्या करना है ? कहाँ जाना है ? 
उसका श्रपना अ्रंतिमःलेक्ष्य वया' है ? उसका तो अपना: लक्ष्य है-कि घरें गृहस्थी बढ़ जाय 
दुकानदारी बढ़ जाय, कीति और बड़ेप्पन फैल जाय, किन्तु ये 'सभी काम 'पराश्चित हैं, ' पुण्य 
कमके' आधीन 'हैं'। श्रपने वशक्का काम नहीं है, पराधीन है । उसके पीछे हम लोग पड़े हुए 
हैं । धनका अ्धिक्से अ्रधिक संग्रह ही हमारा लक्ष्य है, जो कि आात्मासे अत्यंताभाव” वाली 
वस्तु है। इससे आ्रात्माका बया भला हो सकता है ? 
स्वरूप दशन बिना सब' दुखी--अपना स्वभाव ज्ञानमात्र है, स्वभावका दशेन सम्य- 
 ग्दर्शन है। अनेक संयोगी 'चीजोंकोः एक मानना श्रज्ञान है, अनेककों अनेक रूप मानना श्र 
उस श्रनेकमें से भ्रपनी एककी खोज कर लेना सम्यग्जान है | इस गपने स्वभावकी खोजके 
बिना जीव बस पुण्य पापमें उलका रहता है और इनको ही अ्रपता'रूप समझकर अनंत 
संसारमें घृमता रहता है। इस मनुष्यके मनमें भी भ्रपती समझ नहीं आई तो यह पर्याय 
भी व्यर्थ चली जायगी । झ्रागे दूसरी पर्यायें देखो एकेन्द्रिय, दोइन्द्रिय, तीनइन्द्रिय और चार 
इन्द्रिय -जीवोंको देखो, क्या कीमत है ? जूतेके नालसे भी उनकी कम कीमत है ।पंचेन्द्रिय 
जीवोंमें पशुश्रोंको, देखो कितने दुखी हैं, “इन सबके बाद मनुष्योंको भी देखो--क्रोध - मान 
श्रादि” कषायके वशमें .निरंतर खुद दुखी और दूसरोंकों भी दुखी करते हैं, किंसीसे विरोध 
»हो गया तो छुरी मारकर दम निकाल देते हैं श्रादि भ्रनेक दुःख 'लगे हुए हैं । बिना अपने 
एक स्वभावके जाने कभी भी. यह जीव सुखी नहीं हो सकता है। सोचो श्राज तुम कुछ घनी 
-बन गये तो मान क्‍्यों.करते हो ? 'क्या कभी तुम ऐसे न थे और यदि अपनी संभाल न-की 
तो क्‍्या' आगे 'इस प्रकार न बनोगे, फिर मान किसका ? इस संसारमें तुम्हारा कुछ भी तो 
नहीं है, एक तुम्हारी भात्मा है श्रौर उसके गुण ही सिर्फ तुम्हारे हैं, फिर किस पदार्थको 
* अपना सानकर घमंड"'करता है। आज अपने पुराण आचाये महाराजके उपदेशर्पर चलनेमें 
कठिनाई अनुभव कर रहे हैं क्योंकि लोभ कषायमें फंसे हुए हैं। इसीसे त्याग करनेमें उत्साह 
नहीं जगता । विवेकी वही है कि जिसे मौका पड़े तो देर न लगे और सब छोड़कर सन्मार्ग 
पर कल्याण- करनेको चल पड़े, वही गृहस्थ धन्य है । 

, सब भेदःविकल्प छोड़कर अपना अभेद अनुभव करो--नवतत्त्वकी संतति छोड़कर, 
अनेक भेदभावकों भी छोड़कर उस अपने एक स्वरूपकी पहिचान करो, जो सहज; ही पहि- 
चाना जा सकता है अभी त्तक हमने अपनेको बालक, जवान और वृद्ध देखा; मनुष्य “देखा 
अमुक जातिका देखा; पर 'इन-सबमें रहने वाला उस तत्त्वको नहीं देखा, जो कुछ देखा अपने 
इन चर्म चक्षुओंसे देखा, विवेककी श्रांखोंसे कभी नहीं देखा, भीतरकी दृष्टिसे ,कंभी नहीं देखा। 
वह शुद्ध अखंड द्रव्य इन आंखोंसे नहीं दिख सकता है। उसे किसीने नहीं देखा । उसे, देखे 
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बिना कभी कोई सुखी नहीं हो सकता है । 

जो अनेक पर्यायोंमें, तत्त्वोंमें रहकर भी प्रपनी एकताकों नहीं छोड़ता ऐसा वह 
सामान्य आत्मा किस प्रकारसे ज्ञात होता है ? उस उपायको और उस उपायके परिणामको 
अनुभवनेके लिये एवं बतानेके लिये पुज्य श्रीमत्कुन्दकुन्दाचाय गाथा द्वारा अपूर्वेतत्त्व चताते 
है--- 

भूयत्येणाभिगया जीवजीवा य पुण्णपावं च्‌ । 
श्रासवर्संवररिज्जरबंधों मोक्खोी य सम्मत्तं ॥१३॥ 

भ्रुतार्थनयसे जाने गये जीव, श्रजीव, आराख्रव, बंध,भ्ौर मोक्ष सम्यक्‍त्व हैं । , यहाँ 
कार्यमें कारणका उपचार करके ऐसा कहा गया है । उपचार भी किसी सच्चाईके कारण 
है । भृतार्थनयसे तत्त्व जाना जाय तो सम्यग्दशेन होता ही है, ऐसा निमित्तनैमित्तिक अथवा 
उपादान-उपादेय सम्बन्ध है, अतः इस प्रकार जाने गये नव तत्त्वोंको सम्यग्द्शन कहा है । 

भूतार्थनय है एकत्व दृष्टि, एकको देखना, एककी बातकों एकमें देखना भूतार्थनय है | 
भूतार्थतय तत्त्वोंको स्रोतकी ओर ले जाता है | यही कारण है भ्रृतार्थनयसे तत्त्वोंको जानना 
भ्रात्माकी ओर ले जाता है और वह स्थिति आत्मानुभूति उत्पन्त करती है । 

जिसकी जो पर्याय है उससे उसका नाता देखो--कर्म झ्ाना आख़ब. है, पर हमने 
उस आख्रवको अभ्रभी तक समझा ही नहीं है । हम समभते हैं कर्मके उदयसे राग होता है, 
आअआजख्व होता है, किन्तु कर्मका आखव कर्मसे, जीवका आख़व जीवसे होता है | कर्म जीवका 
आखव नहीं करता और जीव कर्मका आाख्रव नहीं करता है । समयसारकी यह तैरहवीं गाथा 
समयसारका प्राण है । इसी कारण समयसारके विस्तृत विवरणकी यह अधिकार गाथा है, 
इसमें बतलाया है कि इन ७ तत्त्वोंकी किस दृष्टिसे देखनेपर और जाननेपर सम्यग्द्शन 
होता है । जिस प्रकार न्‍्यारिया राखको धोकर उसमेंसे एक स्वर्णकणको भी निकाल लेता 
है उसे राखका संग्रह इसलिये करना पड़ा क्योंकि उसकी दृष्टि उसमें के सोनेपर है, उस 
राखके ढेरपर उसकी दृष्टि नहीं है। इसी प्रकार ऊपरसे ब्रत क्रिया करता हुआ भी ज्ञानी 
अपना एक लक्ष्य बनाता है कि मेरी एक आत्मा प्रकट हो । उस श्रात्मज्योतिको प्रगट करने 
" के लिये इन नौ तत्त्वोंका सहारा लेना श्रावश्यक है | इन नो तत्त्वोंकी जब तक भुतार्थ दृष्टि 
- से नहीं समझेगा तब तक उसके सम्यग्दर्शत ही श्रसंभव है। जैसे आजकल एक समभदार 
मनुष्यको खोदे भावोंसे बचकर श्रच्छे भाव करनेका प्रयत्न करना पड़ता है श्रोर उसकी दृष्टि 
में पुष्य कार्य ही अच्छा समझा जाता है। उसे यह ज्ञान नहीं कि यह भी श्राखव है । इससे 
तो श्रात्मा फंसता ही चला जाता है। जितंना वह संसारसे हृटना चाहता है'वह उंतना' 'ही 
मकड़ीके जालकी तरह संसारमें उलभता जाता है । हु 


है 
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अधिक फंसा छुलके केसे, वेफ॑सेको सुलकाबा वया--जिस प्रकार चिड़िया जालमें 
फंसकर फड़फड़ाती है जो कि चारों ओरसे पूरी तरह फंस जाती है--वह तो फड़फड़ा भी 
नहीं सकती और जो बिल्कूल खुली, बंधन मुक्त है, वह भी क्या फड़फड़ायेगी ? किन्तु जो 
बंधनमें तो पड़ी है किन्तु उसे फड़फड़ानेकी गुल्लाइश है वही फड़ाती है--उस बंधनसे छूटने 
के लिये | इसी तरह निगोदादि गतियोंमें रहनेवाले जीव तो धर्मके लिये फड़फड़ा नहीं 
सकते--प्रयत्न नहीं कर सकते । सिद्ध जीव जो कि मुक्त है उन्हें फड़फड़ानेकी आवश्यकता 
ही नहीं । एक मनुष्य पर्याय ही ऐसी है जिसमें यह जीव धर्मके लिये कुछ प्रयत्न करना 
चाहता है किन्तु अ्रनादि कालके खोटे संस्कारोंसे वह अपने धर्मकी पहचान नहीं कर पाता 
है । ये ६ तत्व जानकर भी उनकी बारीकियोंका ज्ञान उसे भले ही हो जाय-ऊंचीसे ऊंची 
चर्चा इस विषयकी की जा सके | किन्तु उन नौ तत्त्वोंमें से अपने श्रात्मतत््वकी खोज नहीं 
कर पाता । ज्ञानी इन नौ तत्त्वोंमें से अपनी ही खोज करता है। वह परपदार्थवोी जानकर 
भी वहाँ निजकी खोज कर लेता है । इन € तत्त्वोंके जाननेका भी प्रयोजन यही है कि उनके 
द्वारा अपनी खोज की जाय । इन नो अवस्थाओंमें रहता हुआ भी यह आत्मा क्‍या है ? उसे 
यह ज्ञान नहीं रहता । 

जिसके दृश्य रूप हैं उस अच्श्यको तो जानो--जिस प्रकार इस श्रंगुलीकी टेढ़ी सीधी 
आदि शअ्रनेक अ्रवस्थाश्रोंमें वह एक अंगुली शुद्ध तत्त्व क्यों है ? यह हमें जानना चाहिये । 
क्योंकि यह अंगुली उन अनेक अवस्थाश्रोंमें रहते हुए भी अपने एकपनेकों नहीं छोड़ती । यह 
ओत्मा भी अनेक पर्यायोंमें रहता हुआ अपने एकपनेको नहीं छोड़ता | अपने निज चेतन्य 
प्रभुकी हमने अपनो ही गलतीसे दुदेशा बना रखी है । उसे विभावोंमें बुरी तरह जकड़ रखा 
है, विकारोंसे उसे मलिन कर रखा है-- एक आ्रासनपर प्रभ्च॒ और शैतान नहीं बैठ सकते । 
विषय कषायके स्वप्त और शुद्ध आत्माके दर्ुन--ये दोनों कार्ये एक साथ कंसे हो सकते 
हैं? इसीलिये श्रपत्ती कुशलता चाहो तो पर्यायसे दृष्टि हटाकर उपयोगकों अपनी और ले 
जावो, तभी कल्याण संभव है । 

भृतार्थनयसे जाने गये ये सात तत्व सम्यक्त्व हैं श्रर्थात्‌ सम्यक्त्वके उत्पादके समश्े 
कारण हैं ; भुतार्थका मतलब है--जो पदार्थ दूसरे किसीकी अपेक्षा बिना हो--भ्रपने आपसे 
हो, परके निमित्तसे नहीं हो । कभी हो, कभी न हो--जो ऐसा न हो । भूतार्थनय, परम 
शुद्ध निश्चयनय, सत्यार्थ दृष्टि, कारणपरमांत्मा, परम शुद्ध पारिणोमिक भाव--ये सब 
एकार्थवाची शब्द है--अर्थात्‌ भुतार्थनयके ही दूसरे नाम हैं । 

पदार्थों के मूलस्व॒रूपको जानो जो पर्यायोंका ख्ोत बन रहा हें--पदार्थका ज्ञान करने 
के लिये उसे हमें दो तरहंसे समभना धोगा। एक उसके भीतरी मर्मको जानना, दूसरा 


२७४ समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक 


उसका ऊपरी ज्ञान | देखो ना ! जिस प्रकार भनुष्यकी भी पहिचान दो तरहसे हो सकती 
है-(१) उसके भीतरी भावनाओंका पता लगाकर और (२) ऊपरसे उसके श्राचार 
विचार देखकर । किसी भी वस्तुका बाहिरी ज्ञान सरल है। किन्तु उसके आ्रान्तरिक ज्ञान 
कठिन है। वस्तुके एक रूपका ज्ञान सरल है किन्तु अश्रनेकका ज्ञान जो कि कठिन होना 
चाहिये था सरल बना हुआ है ' यह उल्टा हो रहा है | मनुष्य बाहरी श्रमेक दशाश्रोंका ज्ञान 
तो सरलतासे कर लेता है, पर जिस वस्त॒की वे दश्ाएं हो रही हैं उनका ज्ञान नहीं कर 
पाता है जो कि सदा स्वयं श्रन्‍्त:प्रकाशमान है । देखो तो आ्ाचार्यदेवने कितना अलौकिक 
वेभव हमारा हमें प्रदान कर दिया है--क्या ? भूयत्त्येणाभिगया जीवाजीवाय पुष्णपाबं च। 
आसवसंवररिज्जवंरधो मोक्‍्खो य सम्मत्त । भृतार्थसे जाने गये € तत्त्व सम्यक्त्व हैं याने 
सम्यकत्वके अमोघ कारण हैं। भूतार्थनयसे इन नौ तत्त्वोंको जाननेपर सम्यग्दर्शनकों होना 
ही पड़ेगा । जहाँ सम्यग्दशन हुआ कि संसारका सारा भंगड़ा खतम | उन नौ तत्त्वोंको 
जाननेवाला वह एक श्रात्मतत्त्व है, उसका तो ज्ञान कठिन लग रहा है और इन नौ तत्त्वोंका 
ज्ञान सरल लग रहा है, तीर्थंकी प्रवृत्ति चलानेके लिये श्रभ्नृतार्थका प्रयोग होता है। जिसे 
शुद्ध सोनेका परिचय नहीं उसे अशुद्ध सोनेमें उसकी शुद्धताका परिचय कराया जाता है । 
देखो, उनमें इतना शुद्ध सोना है | बाकी सब सोना नहीं उसका शअशुद्ध (कूड़ा करकट) रूप 
है | देसो जैसे मनुष्यको कोई नहीं जानता, मनुष्यकी दश्षाओ्रोंका ज्ञान सबको है, मनुष्य 
सामान्यका पता नहीं | जो जानेगा वह या तो बालक मनुष्यकों या युवककों या वृद्धको 
जानेगा । परन्तु इन तीन अवस्थाश्रोंमें रहने वाला जो एक मनुष्य है उसे कौन जानता है ? 
इसी प्रकार त्रिकालवर्ती उस चंतन्यस्वभावक्रो समभनेके लिये इन नो तत्त्वोंका जानना अ्रभू- 
तार्थ है । पर उनके रवरूपविज्ञान द्वारा एक आत्मत्त्वकी खोज कर लेना भृतार्थ है । 
स्वभावद्रष्टा रहो, यही धर्मपालन है--धमके नामपर हाथ पैर चलाना अ्रथवा शरीर 
की कोई भी क्रिया करना धर्म नहीं--क्‍्योंकि यह तो जड़की क्रिया है! किन्तु उसमें जितना 
* लक्ष्य ज्ञान रूप है--वही धर्म है | भगवानके सामने सर नवाया-- यह तो एक जड़की क्रिया 
हुई, उसमें जो लक्ष्य चल रहा है वह घम है। भीतरसे जब प्रेरणा चलती है तब ये क्रियाएं 
तो होती जाती हैं उन्हें करता नहीं पड़ता । व्यवहारको धंर्म इसलिये कहा गया है--पर 
व्यवहार वही है जो निश्चयका पुरक हो । पर्यायकी चर्चा करना, ग्रात्माके गुणोंमें भेद 
डालकर आत्मतत्त्वको समभना यह व्यवहार धर्म है। ज्ञान दर्शन चारित्र रूप जो परिणमन 
चलते हैं--वह सब व्यवहार धर्म हैं। जिनकी श्रद्धा जड़में पक्की बस चुकी हो, जो प्ण्य 
पापको ही धर्म समभते हैं, उन्हें ये बातें कुछ अ्टपटी-सी लगेंगी । जिस पदार्थका जो धर्म 
होता है वह उसके पास रहता है। आ्रात्माका धर्म भी चैत्तन्यस्वभाव है, वह उसकी (आत्मा 
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की) प्रत्येक अवस्थामें आत्माके साथ रहता है । उस चैतन्यभावको ही हमें समझता है श्रौर 
उसीको समभनेके लिये कुन्दकुन्दाचार्य नौ तत्त्वोंका वर्शान कर रहे हैं । ये नो तत्त्व श्रभूतार्थ 
हैं। उनमें एक र्रिपेक्ष जीव तत्त्व ही भतार्थ है, बाकी जीव और अजीवके संयोगसे बनी हुई 
विविध दक्षाएं हैं। परन्तु जहाँ केन्द्रकी बात है--लक्ष्यकी बात है, उन ८ तत्त्वोंसे हटकर 
प्रपने चैतन्य तत्त्वपर ही श्राना पड़ता है । यहाँ प्रइन हुआ कि - फिर € तत्त्वोंकी भृता्थसे 
जाननेकः क्‍यों उपदेश है ? भैया बात यह है कि जीवको परिचय अनादिसे पर्यायका ही होता 
चला आया है । उससे हटनेका उपाय भुृतार्थले उनको जानना है । जब भूतार्थसे क्रिसीको 
भी जानोगे तो सब विकल्प छूटकर निज सहज स्वभावकी उन्मुल्षता हो पड़ेगी । भ्रतः निरपेक्ष 
जीवतत्त्व बस्तुत: भृतार्थ रह गया । 
जो जिस पद र्थमें स्वभाव नहीं वह धर्म नहीं हो सकता --धर्म तो पदार्थके स्वभाव 
का नाम है। जैसे आत्माका स्वभाव चैतन्यरूप है । जो दिखता है वह भी धर्म नहीं--धर्म 
किसी दूसरेको नहीं दिखता । जो धर्मको दिखानेका प्रयत्न करते हैं बह भी धर्म नहीं है । 
ये बाह्य त्याग करना नहीं पड़ता, ये तो भीतरसे जब प्रेरणा उठती है तो हो जाता है । 
कुन्दकुन्दाचार्य भी वेसे हो घर बार नहीं छोड़ सके, पर जब आत्मासे प्रेरणा उठो तो वह 
अपने श्राप छूट गया। पाँच ब्रत, पाँच समिति, तीन गुप्ति आदिमें भी उनकी स्वभावरूप 
श्रद्धा नहीं थी परन्तु करना वही पड़ता था। हम इन सब क्रियाश्रोंके अ्रन्दर हम उस तत्त्व 
को समझें जिसके बलपर सब परिणमन चल रहा है । 
खुदकी ही शीक ससकसे काम पूरा पड़ेगां--शुद्धताकी दृष्टिसि एक तोलामें एक रत्ती 
खोटा सोना भी शुद्ध सोना नहीं कहलाता है। इसी प्रकार आरत्माके सहज सिद्ध स्वरूपसें 
रंचमात्र भी विकारकी दृष्टि उसमें शुद्धता नहीं ला सकती । जहाँ थोड़ी-सी भी श्रशुद्धता 
शुद्ध मान ली जाय तो फिर शुद्ध वस्तु भी अशुद्ध है। आचायोनि सात तत्त्वके श्रद्धानको 
सम्यग्दशन बताया द्ै--ये सि्फे समझानेके लिये ही लिखा है । संसारी जीवोंके ऊपर उनकी 
दया उमड़ी इसलिये वह इस तरह समझा गये परन्तु समभना तो हमें ही पड़ेगा । उनको 
असली हृष्टिसि समझता हमारा काम है। इन सात तत्त्वोंमें से उनके भीतरी मर्मको समभक- 
कर अपना कल्याण कर लेना चाहिये । आचारयोने इसीलिये ये ग्रन्थ लिखे हैं । कोई सुनने 
मात्रसे कल्याणा नहीं, उन्हें जीवनमें उतारना होगा ! 
अर्‌हददास सेठ था उसकी यह कथा है--एक वार राजाने ग्रष्टान्हिका ब्रतमें बन- 
क्रीड़ाके लिये सब तगर-निवासियोंकों आमन्त्रित किया परन्तु श्रहददास सेठने कहा कि 
महाराज मेरे अ्रष्टान्हिका ब्रतोंमें घरसे बाहर जानेका त्याग है । सेठकों घरकी इजाजत दी | 
राजा नगर-निवासियोंके साथ वन चल दिये | यहाँ पूरा नगर सूना हो गया--सारे नगर- 
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वासी वन चले गये थे और राजा वन-क्रीड़ामें मगत हो रहे थे--उसी समय मन्त्रीने राजासे 
कहा कि स्वामिच््‌ इस समय नगरमें कोई नहीं--देखना तो चाहिये कि नगरकी क्‍या हालत 
है ? राजा श्रोर मन्त्री घोड़ेपर बैठकर नगरको चल दिये | सूने नगरमें घृमते-घामते अरह- 
दूदास सेठके महलके पास पहुंचे । उस समय सेठ अ्ररहृददास सेठानियोंसे पूछ रहा था कि 
बताओ तुम्हें सम्यक्त्व किस कारणसे हुआ है ? सबसे पहिले सेठको ही सेठानियोंने भ्रनुरोध 
किया । सेठने कथा सुनाई । बड़ी सेठानीने भी उक कहानी सुनाई, इन दोनों कथाश्रोंमें कुछ 
राजाका भी सम्बंध था | सबने तो कहा बिल्कुल ठीक है, परन्तु छोटी सेठानीने कहा बिल्कुल 
भूंठ है । राजा सुनकर सोचने लगा कि सेठकी सेठानी बिल्कुल सही कह रही है किन्तु छोटी 
सेठानोी कह रही है कि यह सब भूठ है। इसी तरह सातों सेठानियोंने अपनी अपनी कथा 
सुनाई पर हर सेठानीकी कथा सुनकर वह छोटी सेठानी बता देती कि यह सब भूठ है। 
राजा जो छिपा छिपा सुन रहा था--उसे बड़ा गुस्सा श्राया कि ये छोटी सेठानी कितनी 
दुष्ट है--जो कि सभी सेठानियोंकी कथाओ्रोंको भूठा बता रही है । इसका कल मैं राजसभा 
में न्याय करू गा दूसरे दिन छोटी सेठानीको राजसभामें सादर बुलाया गया । छोटो सेठानी 
की सात्त्विक वृत्ति थी, सफेद साड़ी पहनकर राजाके सामने पहुंची । राजाने कहा कि तुमने 
रातको सेठानियोंकी सच्ची कथाश्रोंकी भ्ूठ क्‍यों बताया ? तब रानीने कहा कि यह सब 
कहने सुननेकी कथाएं थीं, इसलिये वह सब झूठ हैं- (देखिये तो मुझे) इतना कहकर श्रन्य 
वस्त्राभूषणका त्याग कर केवल एक सफेद साड़ी भश्रोढ़े ही बनकी ओर चल दी । सेठानी 
जंगल चली गई और आयशिकाके ब्रत लेकर अपना आत्मकल्याण करने लगी । 
इस प्रकार कहना और उस रूप श्राचरण करनेमें बड़ा अन्तर है | मुमुक्षु तो परपदार्थ 
का ज्ञान करके भी उसमें से अपना कल्याण कर लेता है । 
एकत्वपर पहुंचा देना भूवा्थनयकी बात है--भूतार्थनयसे एकत्व पर कैसे पहुंचते 
हैं, एतदर्थ मुमुक्षुको द्रव्य गुणा पर्यायका बोध होना चाहिये | सतृको द्रव्य कहते हैं। अखंड 
सतुकी विशेषताओ्रोंको गुणा कहते हैं, अथवा स्वभावके भेद करनेको भी गुण कहते हैं। 'उन 
गुणोंके और द्रव्यके परिणमनसे द्वव्यकी और गुणकी जो दशा या हालत बनती है उसे पर्याय 
कहते हैं । एक समयमें गुणोंका तो भेद किया जा सकता है किन्तु पर्यायके भेद नहीं किये 
जा सकते हैं । हाँ गुणोंके भेदभावसे पर्यायके भी भेद किये जा सकते हैं । पर्याय प्रति समय 
बदलती रहती है । किसी भी हालतमें रहे पर वस्तु रहेगी अवश्य, उसका श्रस्तित्व कभी 
नहीं मिट सकता है और पर्याय प्रति समय पलटती रहती है | १ पर्याय कभी भी २ समय 
' तक नहीं रहती है। यदि पर्याय दो समय तक ठहर सके तो फिर ३-४ समयसे लेकर अनंत 
काल तक भी ठहर सकती है और फिर वह क्ूठस्थ नित्य हो जायगी । प्रत्येक वस्तु श्रखंड 
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है, उसका गुगा भी अ्रखंड है और पर्याय एक समय तक अखंड है । उस ग्रखंडकों समभनेके 
लिये खंड करना पड़ते है | यही व्यवहार है । तीर्थ प्रवृत्ति चलानेको व्यवहारका आश्रय लेना 
ही पड़ता है । जितने अनंत जीव, अ्रनंत पुदूगल आदि हैं उत्त सब द्रव्यका अपना अपना एक 
एक ही स्वभाव है। समभनेको हो उसमें स्वभावशेद करने पड़ते हैं। व्यवहारका श्राश्रय 
करके जब समभते हैं तब नाना परिशमन दीखते हैं । उत परिणमनोंमें कुछ परिशमव तो 
ऐसे हैं जिसे विशेष ज्ञानी ही जानते हैं। इस परिशमनका नाम ही पर्याय है। पर्याय निरा- 
धार नहीं, . किसी द्रव्यके श्राधारसे ही पर्याय होती है | पर्याय विलीन होती है भर प्रगट 
होती है । गुणके आधारसे भी पर्याय होती है, वह गुणकी पर्याय कहलाती है । गरुरणोंके 
समुदायको द्रव्य कहते हैं, अर्थ सबका एक होता है | पर्याय जो नाना दिखती है वह सब व्यव- 
हार है। तिर्यग रूपसे श्रौर ऊध्वे रूपसे पर्यायें श्रनन्त होती हैं । 

यृतार्थ पद्धतिके लिये आन्तरिक व्यायाम--श्रनन्‍्त पर्यायोंके श्राधारभ्त गुणपर 
आ्रायें और पश्चात्‌ उन अनन्त गुशोंके श्राधारभूत द्रव्यपर आवें या समझें तो उसे द्रव्यके 
एकत्वका निश्चय हो जाय । गुणभेदको देखकर उससे दृष्टि हटाकर अभेद रूप द्वव्यपर दृष्टि 
देनेसे ही पदार्थका सच्चा अ्रनुभव होता है| वास्तविक झुूपसे द्रव्यमें कोई भेद नहीं--द्षेत्र 
की अपेक्षा, कालकी श्रपेक्षा और भावकी श्रपेक्षा भी उसमें भेद नहीं किये जा सकते क्योंकि 
वह द्रव्य अखंड है, गुण सत्‌ नहीं है। सतके अंश हैं इसीलिये उन्हें सदंश कहते हैं। उन 
गुणोंवत अभेद पिड द्रव्य है। तिर्यग्‌ अंश रूप गुणोंकी दृष्टिसि हटकर द्रव्यपर आ्राना भृतार्थ 
है । पर्यायसे दृष्टि हटाकर गुणोंपर आता और ग्रुण भेदसे हटकर शअ्रभेद द्रव्यपर श्रानेसे ही 
निरपेक्ष वस्तुस्वरूपका निश्चय होता है। यही बात आत्मापर घटित की जाय तो श्ात्म- 
स्वरूपका भी दशेन हो सक्रता है। परवस्तुओरोंमें भी यही बात है। जो दूसरेकी चर्चामें 
लगा रहता--दूसरेकी चित्तामें लगा रहता है उसे अपनी चर्चा नहीं सुहाती किन्तु जो 
यथार्थ दृष्टिसि श्रपने आपको जानने देखनेका प्रयत्त करता है--यही द्रव्यदृष्टि कहलाती ह । 
वस्तु स्वरूपका यथार्थ ज्ञान होनेपर फिर चाहे वह्‌ परवर्तुका चिन्तवन करे--चाहे श्रात्मा 
का चिन्तवन करे उसके सम्यम्दशेनमें कोई अन्तर नहीं श्राता । 

शुक्लध्यानमें सिफ आत्माका ही ध्यान नहीं होता--किसी भी वस्तुका ध्यान रहे 
पर वह यथार्थ हो तो वह भूतार्थ श्रद्धात है और भृतार्थनयसे जाने गये सात तत्त्वोंका श्रद्धाव 
सम्यग्दर्शन है। अभूतार्थशे आत्माका श्रद्धात्‌ भी सम्यर्दर्शत नहीं | कर्मको जानकर भी 
सम्यग्हृष्टी कर्म परमाणुओंके यथार्थ ज्ञान श्रद्धाके कारणसे विचलित नहीं होता । इसी प्रकार 
भ्रृतार्थ दृष्टिसि नौ तत्त्वोंमें से किसी भी तत्त्वको जाने तो उसकी वह श्रद्धा सत्या्थ ही है । 

अपनेस नित्य अन्तःप्रकाशमान निज प्रशुदो देखो-- यह १३ थीं गाथा समयसार 


र्‌७८ समयसार बअवचन प्रथम पुस्तक 


को अ्रधिकार गाथा है और संक्षिप्त पूर्णा समयसार है। यदि उसके मर्मको न समझें तो 
समझो इसके समझे बिना भैया ! मानो हमने अ्रपनी आन्तरिक जान ही खो दी । उसका 
मर्म प्रत्येक जिज्ञासुको अवश्य झा जाना चाहिये। परिणमनशीलताके कारण निरन्तर 
परिशम रहे निजमें श्रन्त: प्रकाशमान श्रचल निजप्रभुको जानना चाहिये । यह सर्व श्रन्‍्य 
द्रव्योंसे विविक्त तथा पर्यायसे परे स्वसंवेदन द्वारसे सुगम्य है। यह सर्वे मर्म जाननेके लिये 
स्व परका प्रायोजनिक ज्ञान होना ही चाहिये । पदार्थ क्रितना ? पूरा पदार्थ, - पूरा एक, 
अखंड, परसे सम्बन्ध रहित अपने आपकें पूर्णा स्वतन्त्र, श्राश्रयविहीन एवं स्वाश्रित है। उस 
एक पदार्थको समझ जाना, प्रत्येक जिज्ञासुको श्रावश्यक है । उसके उस मर्म को जाने विना 
पदार्थका ऊपरी ज्ञान सत्य होते हुए भी झूठ है। हमारी सारी साधना उस एक तत्त्वकी 
प्राप्तिकि लिये ही होनी चाहिये। विवेषपूर्वदा की हुई साधना ही श्रन्तमें सफल होती है । 
विवेकी की साधना व्यवहारमें असफल दिखने पर भी निरन्तर सफलता प्राप्त कर <ही है | 
विवेक वही यथार्थ है जिसमें वस्तुके सत्य स्वरूपका ज्ञान हो जावे। बाह्ममें शरीराधित 
जितनी भी क्रियायें हैं वे सब अभूतार्थ हैं। एक निजक्री दृष्टिके बिना समाधि भी अभूतार्थ 
है । एक अपना निशचल श्र व स्वभाव ही भृतार्थ है। पदार्थ पूरा ? कितना ? उतना जिस 
का कि टुकड़ा न हो सके । जो दूसरेसे न बने--किसी दूसरेकों न बनावे, ऐसे सभी द्रव्य 
एक-एक हैं । किसी भी द्रव्यका “टुकड़ा नहीं हो सकता । परमाणु भी कभी छिल्त भिन्‍न 
नहीं हो सकता । इसी लिये पदार्थों अपनी सत्ता रखनेके लिए किसी परपदार्थके आश्रय 
की भ्रावश्यकता नहीं, कोई भी एक द्रव्य दुूसरेका परिणमन नहीं करा सकता । न किसी 
दूसरेसे वह स्वयं परिणमता है, यह हमारा शरीर कोई एक पदार्थ नहीं, कई तरहके अनेक 
परमाणुओंसे बता हुआ जड़ पदार्थ है| इसमें जितने प्रकारके जितने परमाणु हैं उसको 
उतनी क्रियाएं श्रौर उतने ही तरहके परिणमन चलत्ते रहते हैं । तभी शरीरमें कई तरहके . 
परिवर्तत हो जाने पर हम और आप आइचर्य करते हैं कि यह इस तरह कैसे हो गया ? 
प्रत्येक परमाणु प्रति समय श्रपनी अ्रवस्थाएं बदलता रहता है । इस परिवतंनशीलताको ही 
पर्याय कहते हैं । 
कर्मोको भी देखो यह अनेक वर्गणाझ्रोंका पिण्ड है । यह शरीर भी जीवको नहीं 
परिशमा सकता है और न कर्मकी वर्गंगा ही जीवको कुछ परिणमन करा सकती है| जीव 
का परिणमन जीवसे होता है, इसी तरह शरीरका भी यदि । किसी वस्तुको ठोकर मार दी 
और वह नीचे गिर पड़ी तो लोग समभते है कि हमारी ठोकरसे वह वस्तु नीचे गिरी, पर 
वह अपने आधारसे ही उस तरह परिणत हुई है । हर द्वव्यका परिणमन अपने आपकमें होता 
है | इस तरह आत्मामें भी ऐसी योग्यता है कि वह परिणमता है और उस्च समय उसे 
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कोई निमित्तका साधन मिल जाता है उसके शब्रनुकूल परिणम जाता है। प्रत्येक वस्तुका 
परिणशमन निदश्चित है और सर्वज्ञ भगवान इसे अपने ज्ञानसे जानते हैं और इस कारणा 
जानते हैं कि उनका वैसा परिणमन होना है। पर ऐसा नहीं है कि पदार्थ सर्वज्ञने जाना 
इसलिए वैसा परिणम रहा है | पदार्थ तो जिस विधानसे परिणत होना है, उस विधानसे 
ही वह परिणत होता है। रूप, रस, गंधका बदलना भावका परिणमन है। भरु का अर्थ 
होना--होनेका नाम भाव है । 

जीव अपनेको करता है, कर्म अ्पनेको करता है, शरीर भी अ्पनेको करता है। 
प्रत्येक वस्तुका स्वभाव स्वतन्त्र और स्थाश्रित है। इसलिए जीवका आखव जीवसे होता 
है**जीवमें जो रागादिक ठहरते हैं वह जीवका कार्य है और जीवका शुद्धोपपोग भी जीव 
का काम है, ये दोनों उंगली भिड़ीं और दोनों टेढ़ी हुई इन दोनोंकी अपने अपनेमें क्रियायें 
हुई हैं। अपने ही आ्लाश्यसे ही वे टेढ़ी हुई हैं उनमें टेढ़े होनेकी शक्ति थी जो निमित्त मिलने 
पर वे टेढ़ी हो गईं । इस डंडेमें ऐसी योग्यता नहीं है कि वह टेढ़ा हो सके । 

कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यको परिणमता नहीं--कर्मोने जीवको क्रोधी बनाया, ऐसा 
कभी नहीं हो सकता । जीव श्रपनेमें ही विकार करके क्रोधरूप परिणत हो जाता है। 
जीवने रागादि किया और कमोंमें ऐसी योग्यता है कि वह ऐसा निमित्त पाकर अपनी कर्म- 
रूप शवल बना लेते हैं । हर वस्तुको उसी दृष्टिसे देखना है। एकको देखना निश्चय है। 
ग्रनेकको देखना व्यवहार है | आत्मा' कर्मोंसे बंधी है, यह व्यवहार दृष्टि है। यह जीव शरीर 

बंधा है-यह भी व्यवहार दृष्टि है। लोग कहने लगते हैं कि कर्मोने मुझे कैसा नाच 

तनचाया यह सब व्यावहारिक कथन है | जीवने रागादि किया--जीवने निर्मेल परिशाम 
किये, यह निश्चय है ! निश्चयंनय एक सतुको दिखलाता है और जो शशुद्ध पर्यायको बिना 
दूसरे सम्बन्धकी निगाह किये बतावे वह शअशुद्ध निश्चयनय है । द्रव्यकी शुद्ध पर्याय बताने 
वाला शुद्ध निश्चयनय है, जिस प्रकार केवल ज्ञानको जीवका निजभाव कहना । अशुद्ध पर्याय 
को बताने वाला अशुद्ध निश्चयनय है जिस प्रकार मति ज्ञान आरादिको आत्माका कहना और 
केवल सतको देखे तो वह परम-शुद्ध निश्चयनय है । ये नय सब जाननेकी वस्तुएं हैं उनको 
जानकर ही शअ्रध्यात्मशास्त्रमें प्रवेश हो सकता है । 

हमारा मुख्य लद्॒य शुद्ध होना चाहिये--लक्ष्य एक होता है और उसकी पृर्तिमें 
बीचमें अनेक उपलक्ष्य चलते रहते हैं। जैसे मकान बनाने वालेका प्रमुख लक्ष्य मकान 
बनाना है-उसमें झ्रग्ज ईंट पत्थर इकट्ठा करता है, आग लकड़ी आदि इकट्ठा करना है- 
ये बीचमें अनेक उपलक्ष्य चलते रहते हैं। लक्ष्यकी पूर्ति हो जाने पर ये उपलक्ष्य समाप्त हो 
जाते है । लक्ष्य कभी नहीं बदलना चाहिये-हाँ, उपलक्ष्य बदले जा सकते हैं, इसी तरह इस 
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प्राणीका एक लक्ष्य शुद्ध चत्तन्यस्वरूप की प्राप्ति है। उसकी प्राप्तिमें बीचमें कितने साधन 
जुटाने पड़ते हैं ? वह सब साधन उपलक्ष्य हैं और उसे ही व्यवहार कहते हैं। अपना श्रव- 
लम्बन ही मुक्ति करा सकता है और स्थायी सुख दे सकता है। बश्नत लिया, नियम लिया, 
मुति बने--ये सब लक्ष्य नहीं--लक्ष्य तो परम शुद्ध निश्चयनयका विपयभूत चैतन्यस्वरूप 
की ही प्राप्ति है । ये बीचमें उपलक्ष्य तो बन ही जाते हैं। श्रपनी दृष्टि आनेपर संयमको 
आना पड़ेगा । क्योंकि विषय भोग करते करते किसीको मुक्ति नहीं मिलती है। मुमुक्षुको 
ब्रत, जप, तप, संयमस ग्रुजरना पड़ता है-रवकी दृष्टि श्राई कि उसे ऐना बनना पड़ता है। 
नीचेसे दूसरी मंजिल आनेके लिये ऊपर आना उसका प्रमुख लक्ष्य है। किन्तु ऊपर श्रानेके 
लिये उसे बीचकी सीढ़ियोंसे गुजरना ही पड़ेगा । पहली सीढ़ी चढ़नेके बाद दूसरी सीढ़ी 
चढ़ना उसका उपलक्ष्य है किन्तु वह उस उपलक्ष्यको ही पकड़कर नहीं बैठ जाता है । क्‍या 
कहीं सोनेकी सीढ़ी हो तो ऊपर आने वाला उसको ही पकड़कर बैठ जाय तो क्‍या ऊपर 
थ्रा सकता है ? भुमुक्षुकों लक्ष्ससे जरा भी नहीं चुकना चाहिये। लक्ष्य एक वार स्थिर हो 
जाय फिर ये बीचके परिशमन अपने आप चलते रहते हैं । शुभ भाव और अशुभ भावकी 
अटक उसे उलभा नहीं सकती है | क्योंकि शुभ-अशुभ दोनों ही आश्चव हैं | दोनों ही वंधके 
कारण हैं, मुक्तिके नहीं । 
निज पर्यायका आश्रय निज द्रव्य ही हो सकता हे--जीवका रागादि जीवका 
ग्राश्नव है--कर्मका नहीं । कर्मोका आना कमंका आश्रव है वह जीवका नहीं हो सकता । 
जिसका जो परिणमन है वह उसकी उस द्रव्यके क्षेत्रमें ही होता । लोग कहते हैं सूर्यने 
संसारको प्रकाशित किया पर सूर्य कितना है ? जितने में सूर्य है उतनेमें उसका प्रकाश है। 
दिखने वाली प्रत्येक वस्तुमें ऐसी योग्यता है कि वे इस तरहके निमित्त पाकर चमकमने 
लगतो हैं । जिसमें जैसी योग्यता होती है-कोई कम, कोई भ्रधिक-कोई बहुत श्रधिक, भ्रपने 
स्वभावसे ही चमकते हैं। किसो भी द्रव्यका स्वभाव उसी द्रव्यमें देखना चाहिये, अन्यत्र 
नहीं । दर्षणमें हाथ दिखा तो क्या दर्पणमें हाथ चला गया ? दर्षेणमें दर्पण है और हाथमें 
हाथ है। व्यायामका मानीटर जैसा प्रदर्शन करता वैसा सभी लड़के करते हैं पर वह सब 
अपनी-अपनी क्रिया कर रहे हैं। उस लड़केने सबकी क्रिया नहीं की । वह अपनेमें इस तरह 
का परिणामन कर रहा है, सब लड़के अपनेमें श्रपता परिणमन कर रहे हैं | इस तरह सबसे 
पहले हमें यह निश्चय होना चाहिए कि प्रत्येक द्रव्यका १रिणामन उसके अपने आपमें होता 
है उससे बाहर कहीं नहीं । 
सदाभाग साविशय मिथ्याहशिके करणलब्धिके उत्तम परिणाम-- लोकमें निमित्त- 
नैमित्तिक भावकी बात सही है, किन्तु परिशमत जिरुका होता है उसका परिशामन उसीमें 
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_उसीमें 'उसीसे होता है | जब वह आत्मा विशुद्ध परिणार्म करता है तंब कंमॉकों बन्चाप- - 
सर, संबंर व निर्जरंण स्वयं होता है। क्षयोपशमलब्धि, विशुद्धिलब्धि, देशनालब्धि पाकर 
यह जीव जब प्रायोग्यलब्धि करता है तंब' कर्मोंकी स्थिति अन्तःकोटाकोटिमांत्र रहती है तथा 
धांपसरश होने लगते हैं ज्समें कुछ और कम स्थिति हो जाती है | दोनों यहाँ तककी 
बातें तो अ्रभव्य तकके हो जाती हैं। श्रब आंगेके उत्थानकी बात भव्य जीवके ही होगी । 
. प्रायोग्यलब्धिके श्रन॑न्तरं करंशलब्धि होती है ।- यहं भव्य आत्माके ही हों संकती हैं। इंसमें 
सातिशय विशुद्ध परिणाम होते हैं। ये परिणाम तीन प्रकारके हैं - भ्रध:कंरंण, अपूर्वकरंणा 
श्रनिंवृत्तिकरण । श्रध:करण परिरणाममें उत्तरोत्तरः विशुद्धि बढ़ती है। पश्चात्‌ भ्रपूवकरण 
पंरिणाम होते हैं | इस अपूर्वकरण परिणामंमें प्रतिसमय प्रनन्तंगुणी विशुद्धि होती है, और 
इंस विशुद्धिका निमित्तमात्र पांकर कर्ममें स्वयं ५ प्रकारकी ये विशेषताये हों जाती हैं-- 
(१) पूर्वेबद्ध कर्मोकी अ्रुख्यातगुणी स्थितिका घात, (२) अंसंख्यातंगुणी हीन हीन स्थिति 
के नवीन कर्म बंधना, (३) पूर्वेबद्ध कर्मोंका अ्रसंख्यातगुणा अनुभागका घात, (४) असंख्यात 
श्रसंख्यातगुणी कर्म वर्गशाओ्रोंकी निजेरा, (५) पाप-प्रकृतियोंका पुण्य-प्रक्ंतिके रूपमें बदलने | 
इसके परचात्‌ इस सातिशय मिथ्याहंष्टिं महाभागके अनिवृत्तिकरण होता है | इसमें संमान- 
समयवर्ती श्रनिवृत्तिकरणा वालोंके परिणाम बिल्कुल सभान होते, उनके हीनाधिक विशुद्धि 
नहीं होती । श्रनिवृत्तिकरणके संख्यात भांग बीतने तक श्रपूवेकरणंकी भांति छहों प्रगतियां 
होती रहती हैं | पश्चात्‌ दर्शन मोहका: अन्तंरकररा करके अनन्तानुबन्धीकी विसेयोजना 
करके श्रनिवृत्तिकरणंका काल समाप्त होते हीं यह भव्यात्मां उपशम सम्यवत्वकों प्राप्त. कर 
 लेंता है'। 'परंचात्‌ क्षयोपशम सम्यक्त्वको प्राप्त केर सकता है पश्चांतु क्षायिक संम्यंवत्वकी 
प्राप्त कर सकता हैं। सम्यकत्व आ्रात्मानुभवपुर्वक ही होता है। ह 
खुदके उपयोगमें खुदकी ख्याति होनां आत्मान्ुभव है--पआत्माकी अंनुभूति कहो या 
ख्याति कहो । दोनोंका एक ही श्रथ है। श्रात्माका जैसा स्वभाव है-- सबसे श्रलग शअ्रपने 
आपमें स्वतस्त्र, चतन्यमात्र उसकी वैसी अनुभूति होंना स्वानुभूति है। अ्रनुभूतिमें लक्ष्यकी 
विशेषता है । लक्ष्य तंक पहुँचनेमें हमें अपना स्वयंका आश्रय लेना पडता है। भूतार्थनयसे 
जाने गये नौ तत्त्व सम्यग्दर्शनके कारण हैं । जिंन पर्यायोंसें गुजरकर वह देखना है वे पर्याय | 
सात तरहंकी हैं--उनमें जीव, भ्रजीव भूलभूत॑ पदार्थ हैं। इनकी अवस्थायें पर्याय हैं.।. अब 
इन सात तत्तवोंका पर्यायसें विंब्लेषण करते हैं। सात तत्त्व व पुण्य और पाप - ये € तत्त्व 
या € पदार्थ कहलाते हैं । ह ह 
उण्य व पाप तत्त -छुभ भाव पृण्य है, अशुभ भाव पांप । कर्म भी पुण्ये और पाप 
- होता है और आंत्मां-भी पुष्य पांप रूप होती है। पुण्यके उदयमें जो परिणाम होता है वंह 
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पुण्यभाव या शुभभाव है ।.इस तरह प्रापमें भी | श्रात्माके पुण्य पाप श्रात्माके ही हैं, कर्मके .. 


नहीं ॥ इसी प्रकार कर्मके पुण्य प्राप भी श्रात्माके हो सकते । श्रात्मामें पण्य और-पापके -परि- 
शाम्तोंका नियमित सख़स्प नहीं है । प्रण्यके. उदय होनेपर भी-पापंझूप भाव हो सकते हैं.और .-. 
पाप्के उदयमें .पुण्यरूप भाव हो सक़ते हैं । देखो--साता वेदनीयका उदय-भी चलता रहता... 
है श्रोर भाव प्रापके भी चल सकते हैं । कर्ममें शुभ पुण्य कहलाता हैऔर अशुभ: पाप 


शुभभाव. चलता है उस समय पुण्यभाव.समभना चाहिए श्रौर विकल्प अशुभ भाव है पुण्य... 
दो.तरहके होते हैं---जीवका .पुण्य और .कर्मका..पुण्य | .इसी तरह पाप भी ॥ यह. व्यवस्था: 
झगनादिकालसे. चल रही है. व्रह 'निमित्त और तैमित्तिक व्यवस्थाके बिचा नहीं आई; हैं:।- 
ऐसा निश्वम है कि ,जीवमें जब पुण्य भाव बनता है.तभी ,क़र्म-भी पुण्य प्रकृति बांचता-है॥ 

ब जीवका. प्रापभाव होता है तब क्रमकी पाप प्रकृति. बंधती है ।. इन दोनोंसें ऐसा ही. ..- 
निमित्त श्रौर नेमित्तिक सम्बन्ध है । तत्वज्ञ जीवमें शुद्धभाव .श्राकर भरी. कर्मका- पुण्यभाव 
नहीं हो सकता--ऐसा भी संभव है । पापकी तो चर्ता ही वहाँ न करो. । कर्म-यहाँ आकर: 


भी अभ्रपने छुटते टेक देता है। कर्मका जीवकया ऐसा निमित्तपना प्रवन्ध है | जीवक़ा जब  - - 
विकारी भाव होगा उसी प्रकारमें निमित्तको पाकर होगा | तथा कर्म वंधेंगे-तो जीवके उस :. 


जातिके विकार भावोंको निमित्त पाकर बंघेंगे, किन्तु सभी जीवके लिये. यह नियम: नहीं-।. 

कर्म उदयमें रहें श्लोर जीव उस रूप उपयोग्रका परिणमन्.न करे,. जैसे: उच्च. गुणस्थानोंमें: 
होता है | कर्म तो जड़ है श्लौर जीव चेतन है । जीव सावधान .होकर अ्रपने- शुद्धोपयोगमें. 
स्थिर हो जाये तो कर्म उदयमें श्राकर भी जीवका कुछ नहीं ब्रिगाड़ सकते किन्तु:..साथ ही 
ऐसा निमित्तन॑मित्तिक सम्बन्ध प्राकृतिक है कि.जीवके उत्त विशुद्ध परिणामोंका निमित्तः 
पाकर व श्रात्माके उपयोगकी स्थिति प्रकर स्तिबुक़ संक्रमण -हो. जाता है जो-क़ि :एदमके- 
एक समय पहिले हो लेता है । इसे उद्गग्न कहो, उदयंक्षय्र-कहो या स्तिबुक संक्रमण कहो,. 
कुछ कुछ श्रन्तरके साथ प्रायः एकसी-बात, है. देखो, चेतत-चेत सक्रता है यह. स्थिति: - 
अत्युच्च साधुके होती | जो निम्नित्त हो वह :विकारक कहलाता .है और नेमित्तिकको विकार्य:.. 
कहते है | जीव विकारी हुआ वह बिका, है. और कर्म उसमें निमित्त है- उसे -विकारक कहते: - 
हैं । इसी तरह जब कर्म विकाये देखा, जाय तब जीवभाव विक्ारक है;।-तथा.-डून पुण्य पापमओं.. , 
दो दो तरहके भेद हैं। एक जीव पुण्य विकाये और इूसरा. जीव/पुण्य-विकारकन-म्रात्मके> 
पुण्य रूप भाव होना जीव पुण्य विकायें है. श्रौर. उस पुष्य भावके बढ़तेमें।जो- जिमित्त. बना: 
वह जीवभाव पुण्य विकारक है । इसी तरह पाप भी दो तरहका होता है ।:अज़ीवपुण्य-कृर्म : - - 
बनता है तब वह कर्मे-प्रुण्य विकाये है और जिस. निर्मित्त या स्थितिसे: वे कर्म- परमाणु 

पुण्य रूप. हुएं वे कर्म पुण्य. विकारक , हैं.। इसी. तरहं जीव. व-कर्म पाप- भी. हैं-। इस तरह: 
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विकार्येविकारक भाव सजातीय सजातीय “परिशामोंमें श्रथवा विजातीय विजातीय 'पदार्थमिं 
लगाना । कर्मंसे पुण्य कर्म परमाणु बनते हैं और जीवसे पुण्यभाव परिणाम बनते हैं | ऐसी 
इृष्टि भुतार्थकी-पद्धति है । 

आखाव्य व आखावक भाव -आते को आख़व कहते हैं। कर्मोका आना कर्मोंकी' 
आखंब है और जीवमें रागादिक भावोंका आना जीवका श्राख्॒व हैं 4 जो कम परमाणु आये 
वे पौद्गलिक कर्म आखव्य है और जिस निमित्तसे कर्म श्राथे उसे जीव आख्रावक कहते हैं । 
इसी तरह जीवमें विकारका आना जीव/आख्राव्य है। जिस निमित्तसे विक्रार श्राया वह 
ग्रजीव श्राखावक है । उस तरह आख़वके चार भेद हो गये । एक जीव आखाव्य, दूसरा 
जीव आखावक तीसरा कम आखाव्य और चौथा कर्म आखावक । जब जीव भाव आखाव्य 
है तब पूर्वे जीवभाव आ्राखावक है श्रथवा उदित पौदुर्गलिक आमख्रावक है। जंब पौदगलिक 
कर्म आख्राव्य देखते हैं तब स्थित पौदूगलिक कर्म भ्रास्रावक अथवा जींवविभाव श्राख्नावक 
है'। आखाव्य व श्राखरावक भाव पर्याय है । पर्याथकी उपादानभत द्रव्यसे प्रकट 'होना देखना 
व भेददृष्टि गौर करके मूलबद्रव्यके एकत्वको ही ग्रहण करना सो भूतार्थनयका श्राखव तत्त्व 
का देखना है । 

बन्ध्यवन्धक भाव-बंधके भी चार भेद हैं। बंध जाता सो बंध है। एक समयसे 
ग्रधिक ठहरने वाले कर्मकी स्थितिको बंध कहते हैं। एक समयका आाख्रव होता है। आया, 
ठहरा, चला गया | इस तरह आख़वसे बंध होता 'है. पर आखंव हो और बंध भी हो ऐसा 
कोई नियम नहीं । जब बंध होगा तब आख़वपूर्वक ही होगा यह तो नियम है, पर ओख़व 
हो और बंध अ्रवश्य हो ऐसा नियम नहीं । कर्मोका बंध जाना, कर्म ब॑न्ध्य है, जिस जीव 
परिणामके निमित्तसे कर्म बंधा वह जीवभाव बंधक है | इसी तरह जीवके बंधरूप परिणाम॑ 
होना जीव वंन्ध्य श्रौर जिस निमित्तसे वह परिणाम हुए वह अ्रजीव बन्धक है । यहाँ पेर 
भी यह जानना कि जब जीवभाव बन्ध्य है तब पूर्ण जीवशाव बच्चक है श्रथवा उदित 
विशिष्ट अश्रजीव॒कर्म बन्धक है । जब पौद्गलिक कर्म बन्ध्य देखना है तब स्थित विशिष्ट 
कर्म बन्धक है श्रथवा जीवविभाग बन्धक है । पर्यायके मूलको मुख्यतंया ग्रहण करके उसके 
एकत्वको प्राप्त किया तो वह भूतार्थनयसे बन्ध्यका झ्वबोध सही हुआ मानना । इसी तरह 
संवृर और निर्जराके चार चार भेद समझ लेना चाहिए 

संवार्य संवारकः भाव--भ्राने योग्य कर्मोका। रुक जाना संवर है। कर्म रुक गये-यह 
कर्म संवाय है झौर जिस भावसे कर्म रुके वह भाव जीव संवारक है। कर्म-आ रहे हों और 
उन्हें कोई रोक सके ऐसा कभो नहीं हो सकेता-। श्राने वाले कर्मोको रोकनेकों शक्ति किसी 

में नहीं है। जहाँ कहीं कर्म आ सकते और वे यंहाँ नहीं आये--यह संवर है ।' संवर सिद्धों 
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में भी होता है, क्योंकि वहां पर श्राखव नहीं । सिद्धोंमें श्राख्रव बंध श्रौर मोक्षकी कल्पना 
नहीं उठ सकती । 

शका--सिद्धोंमें जब कर्मोक्रा श्राख्र॒व नहीं होता तव वहां संवरकी कल्पना क्यों की 
जाती है ? 

समाधान--कर्मोको नहीं आने देनेमें कारणा उनका शुद्धोपयोग निरन्तर चल रहा 
है-इसलिए कभी कर्म नहीं श्रा सबते: श्रत: उनमें संवरकी वल्पना ठीक की -जाती' है । यहां 
पर भी चार भेद जानना-- (१) जीवभाव रूवाये (२) जीवभाव संवारक, (३) श्रजीव 
संवाय, (४) श्रजीव संवारक | जीव विभाव रुका वह जीव सवार्य है, उस स्थितिके पूर्व 
क्षणकी शुद्धता जीव संवारक है श्रथवा उस प्रकारके कर्मादिकके श्रभावादिरूप स्थिति 
अजीव संवारक है । पौदूगलिक कर्म न आ सके वह अजीव संवार्य है और उस प्रकारके 
कर्मादिकके श्रभावादिरूप स्थिति अजीव रावारय है श्रथवा जीवका शुद्ध उपयोग जीव संबा- 
रक है | यहां भी भूतार्थ विधिसे द्रव्यके एकत्वमें'पहुँचना चाहिए 

निजंये निजरक भाव--निरजेरा भी चार तरहकी है । भरनेको निर्जरा कहते हैं | 
कर्मोंका भरना कर्ममिजेरा है और जिस जीवभावके निमित्तसे कर्म भरे वह जीव निर्जरक 
है । आत्माके वे भाव जो विकार भरने रूप होते हैं जीव निर्जय है भर कर्मोकी 'वह॒परि- 
स्थिति जिससे वह भाव होते हैं वह श्रजीव निर्जेरक हैं । यहाँ भी चारों प्रकार और उनका 
परस्पर निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध जानना चाहिए | पश्चात्‌ उनका स्वतन्त्र भ्रस्तित्व देखकर 
मूल पदार्थके एकत्वपर पहुँचना चाहिए । 

मोच्य मोचक भाव--श्रात्मासे कर्मोका छूट जाना ही मोक्ष है। कर्मोका छूटना 
कर्मे मोच्य और जिस जीवभावके निर्मित्तसे कर्म छूटे वह जीव मोचक है । उसी त्तरह आत्मा 
से विकारोंका छूटना जीव मोच्य, और जिन कमके क्षयके निमित्तसे जीव विकारोंसे छूटा 
वह कर्म मोचक है । मोक्ष एक समयका धोता है--उसके बाद मोक्ष नहीं कहलाता । जैसे 
किसी मनुष्यको जेलसे छूटनेपर उसे बन्धनमुक्त कहते है पर उसे तो जीवन भर यह नही 
कहा जाता कि तुम जेलसे छूटे । कहे तो भूतनेग़मकी अपेक्षा है । इस तरह इन नौ तत्त्वोंका 
भूतार्थशयसे जानना सम्यग्दशैन काकारण है । 

भूतार्थके आशभ्रयी सम्यग्हष्टि--श्रथवा ,श्रास्रवः तो आख्राव्य श्रास्नावकका. उभय है 
वह द्विनिष्ठ है, परन्तु जहाँ श्रसम्बद्ध एक अस्तित्वपर दृष्टि हो वहाँ श्राख्रव,तत्त्व न ठहरकर 
उपयोगमें द्रव्यका शुद्ध एकत्व रहता है | यह ,एकत्वोपयोग़ सम्यक्त्वका श्रमोघ कारण है। 
इसी पद्धतिसे विचारो तो संवर, बन्ध, निजंरा, मोक्ष भी द्विनिष्ठ॑ है, सो शुद्ध पदार्थंके उप्रयोगी 
के उपयोगमें यह सब भी न ट्हरकर शुद्ध एकत्व ठहरता है । इस भ्रृतांर्थका झ्ाश्रय करने 
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वाले जीव सम्यरहष्टि होते हैं । 

ये सातों प्रकारके पर्यायात्मक तत्त्व दो दो प्रकारके होते हैं जीवके और क्मंके । 
क्या ग्रावश्यकता थी कि जीवमें भी सात तत्त्व माने । किसी एकमें मानते, परन्तु भाई ! 
प्रत्येक द्रव्यकी पर्याय उसी द्रब्यमें से प्रकट होती है, जीवमें नहीं होती । कमेमें श्रा्रव बंध 
होनेपर जीवमें भी श्रास्रव बन्ध होता है । इस प्रकार इन दोतोंमें निमित्तनेमित्तिक सम्बन्ध 
है । स्थाद्राद, उसका भली भांति निपटारा कर देता है। ये तत्त्व एकमें नहीं होते दोनोंमें 
ही होते हैं। दो के ही मेलसे ये सात तत्त्व बने हैं फिर भी सातों जीवमें जीवके हैं, अ्रजीवममें 
श्रजीवके हैं । जीव और अजीब उममें ये दोनों स्वतस्त्र पदार्थ हैं बाकी ये सब उनकी ये सब 
पर्यायें हैं। यहां वस्तुतः तो दो ये भी पर्थायमुखेन हैं, इस प्रकार सात पर्यायें श्र दो हव्य 
हुए अ्रथवा ७ विशेष, दो आधार हुए | इनको पर्यायकी दृष्टिसे व देखना, नहीं तो भूतार्थ न 
जान सकोगे, यही जिनको भ्रृतार्थ है वह आगे क्‍या बढ़ें, इन नौ को पर्याय समभना । हर 
पदार्थों समभनेकी दो प्रकारकी दृष्टि होती है। एक बाह्य और एक अन्तर । ऊपरी हालत 
समभना--बाह्य दृष्टि है श्लौर आन्तरिक (भीतरी) परिशमनको समभना आरान्तरिक दृष्टि है । 

बाह्य दृष्टिसे नो ठक्त सहां हैं--पर्याय दृष्टिसि जीव और पुद्गलके भ्रनादि सम्बन्धसे 
यह आख्रव आदि पर्यायें बनती हैं। इन नौ तत्त्वोंके विषयमें सही दृष्टि श्रानेपर ही वस्तु 
तत्तका यथार्थ निर्णय होता है। यथार्थ निर्णय न हो तो बताश्रो ये प्राण जीवके है या 
शरीरके ? यदि जीवके मानो तो जीव तो अविनाजी है, फिर प्राणके घात करनेपर भी न 
तो कुछ आपका बिगड़ा ओर ,न जीवका बिगड़ा । क्‍योंकि जीव व प्राण श्रभिन्‍न हैं, एक हैं 
सो प्राश॒घात करना । लोक कहते हैं, वास्तवमें तो नहीं हुआ । दूसरी बात यह है कि यदि 
प्राण जीवसे अ्भिन्‍न माने जावें तो प्राणका घात ही क्‍या ? जीव तो अविनाशी है, प्राण 
भी जीवसे श्रभिन्‍न होनेके हेतु ्रविनाशी हो गया | देख लो, महा उपद्रव | इसका समाधान 
क्या है ? देखो, व्यवहारनयसे तो जीव और प्राण अ्रभिन्‍न हैं क्योंकि उस कालमें जीवसे 
पृथक कहीं अन्यत्र प्राण नहीं हैं और निश्चयनयसे जीव और प्राण भिन्‍न भिन्‍नत हैं। यदि 
व्यवह्ारनयका लोप करो तो वृत्ति दूषित हो जायगी और निश्चयनयका लोप करो तो ये 
प्राणी आत्माका स्वभाव कहलाने लगेंगे। तो वह सिद्ध भगवानसें भी पाये जादा चाहिये । 
किन्तु मुक्त जीवमें तो प्राण नहीं होते, इसलिये पता चलता है कि ये जीवके नहीं हैं और 
यदि अजीवके कह दिये जायें तो प्राणोंके घात कर देनेपर हिंसा नहीं लगनी चाहिये क्योंकि 
प्राण जीवसे च्यारे हैं। परल्तु प्राणोंका घात करनेपर हिंसा बताई है। यहाँ पर अ्नेकान्त 
निर्णय देता है कि पर्यायकी अपेक्षा प्राण जोउसे अभिन्‍न हैं और स्वभाव दृष्टिकी श्रपेक्षा 
आत्माके नहीं । जब व्यवहारसे आत्माके हैं तो प्राणोंके घात कर देनेपर व्यवहारसे हिसा 
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हुई श्ौर उस हिसाका फल भी व्यवहारसे नरक और निगोद भोगना पड़ता है । बनाना ' 
मिटाना यह काम व्यवहारका ही है | निश्चय दृष्टिसे कोई वस्तु बनती मिटती नंहीं है । 
निरचयसे वशब्तुके स्वभावकों धर्म कहतें है । जिर्स प्रकार जीवकों स्वभाव * चैतन्य - 
है | स्वभाव निगोदोंमें पाया जाता है और सिद्ध जीवोंमें भी । स्वभाव बह केहलाता है जो* 
कभी द्रव्यसे दूर न हो सके । लक्ष्य निर्धारित करंता'और उसमें द्रव्यपर दृष्टि रखना निश्चय 
है शोर उस लक्ष्यकी पूर्तिमें जितने बीचके साधन हैं' थे सब व्यवहारधर्म है। - भक्ति, दान 
जप, तप झ्ादि करता शुभ परिणाम है और ये उपचोर धर्म हैं। ईनके करते हुये भी जितने 
श्रच्छे परिणाम होते हैं जो लक्ष्य तक ले जानेमें पूरक होते हैं. बह व्यवहार धर्म है। इसे 
पजन भक्ति वगरहमें हाथ पैर चलाना उपचरितोपचरित धर्म कहलाता है। 
लीव ओर पुद्गलका अनादि सम्बन्ध--भ्राज तक' हमने इस जीवका परिचय इसी 
रूपमें किया है, इस विकारी प्रात्माको ही अपना रूप समझो है। इन सम्बन्धोंकों अ्रएना' 
समझा है| श्राज तक उसमें स्वरूपफा निर्णय नहीं किया है। इस जीवकी जीव कहना भी 
व्यवहार है, संसारी कहना भीं व्यवहार है । शब्द सभी व्येवहार--चैतन्यमें जीव नाम! 
नहीं खुदा है | ये तो व्यवहार चलानेके लिये हमने ताम रख लियें है। किसी ्रब्यमें कोई 
नाम खुदा नहीं है। व्यवहार, व्यवहारमें भी बड़ा अन्तर है। अंसली वस्तुमें कुछ जीड़ता 
या तोड़ता व्यवहार है। एक वस्तुर्का अनुभव निरचय है। रागादिक की व्यवस्थों बिना 
सम्बन्धके नहीं बन सकती है | इस्रोलिये जहां रागादिकका कंथेन भाता है वह सब व्यवहार 
कथन ही है। यह तो स्थल बात है, अनेक गुणोंकी बतानों यह भी व्यवहोर है। जिन 
ग्रहन्त भगवानने हमें धर्मका अ्रमृत रस पिलाया उन्हीकी चंर्चा करनो व्यवहार हैं| ये जन 
शासन भी ऐसी मधुर मिश्रो है कि जिस तरंफसे खॉंशो मीठी ही लगती है। भगवानने 
अपने लिये भी यह पक्षपात नहीं रखा कि हमारी चर्चा तो निश्चय बताश्नो । उन्होंने कहा 
जब तक तुम हमारी चर्चा करते रहोगे तुम मुक्त नहीं हो सकते, हमारी चर्चा भी छोड़कर 
जिस दिन अपने आप ही में मग्न हो जात्ोगे तभी वह अंखण्ड आनन्द मिलेगा जो क्रभी 
नही छूट सकता । जो स्वच्छन्दताको निरंचय समेत हैं--वह तो अपनी हानि ही करते 
है, पर जो यथार्थ दृष्टिसे निश्चयकों समझ लेते हैं उनका यह सेब व्यवहार भी होता रहता 
है । वे सब कुछ करते हुये भी कुछ नहीं करते, वे चलते हुये भी नहीं चलते--देखते हमे 
भी नहीं देखते । क्योंकि उनकी दृष्टि एक रिशिचयपर लगी रहती है। और जिनकी दृष्टि 
संयोगपर रहती है उन्हें कभी शुद्धता प्राप्त नहीं हो सकती । जो ख्ोटे सोनेको शुद्ध सोना 
समभते रहे वे शुद्ध अंशुद्धकी परव कैसे कर संकते है ? अशुद्ध सोनेको वे शुद्ध भी नहीं कर 
सकेंगे । हा 
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पर्यायमें . आत्मद्रव्यकी बुद्धि;होना ,अज्ञान है--पर्यायमें द्रव्य बुद्धि होनेसे कोल्हुमें 
पिरने, वाला सुनि जो. तेरह प्रकारके चारित्रुको यथाविधि पालन करता है-इन सब परिग्रह , 
एवं: उपसर्मोको शान्तिपूर्वेक्‌ सहन ,करता है फिर भी मिथ्यादृष्टि रहता है । क्योंकि वह 
सोच्नता है मैं.मुत्ति हुं मुझे कषाय नहीं करना चाहिये--यह सब दुःख शान्तिपुवंक सहन कर क 
लेना चाहिये, इस प्रकार,पर्यायको, आ्रात्मस्वरूप समभता है, परिणमतकों श्रात्मस्वरूप 
मानता है । मभिथ्यात्वकी -हृश्सि: एक घोर हिंसा करनेवाले कसाईके श्रौर उस मुनिके परि- 
णामोंमें,बिल्कुल - साम्य है कोई अन्तर नहीं । हाँ दीज् मंद विषयकका अच्तर भले ही कह 
लो | स्वरूपसे तो मिथ्यात्व॒. उभयत्र है। पर्यायपर दृष्टि पर्यायके लिये रहना मिथ्यात्व है। 

ज्ञानी सोचता है मैं- मुत्रि नहींन्‍-ये ब्रत संगम मैं नहीं--ज्ञान ध्यान भी मैं नहीं- 
मैं तो स्थिर एक, चैतन्य तत्त्व हूं” | जिसके ये बुछ भी नाम नहीं हैं उसकी दृष्टि श्रपनेमें 
जाकर ,टिकती है; वह ज्ञानी-पर्यायको पर्यायरूपसे जानता है भर द्रव्यको द्रव्यरूपसे संमभता 
है । पुण्य पाप ये; सब आख़ब हैं, मैं; कर रहा हुं---यह सब पर्याय दृष्टि है। क्‍योंकि झांत्मी 
झपनेको ही-कर सकता है बाह्य कार्य करना श्रात्माके वशका कार्य नहीं । जहाँ स्वमें टुकड़े 
किये जाते. है--मैं ज्ञान दर्शतमय हुं, श्रानन्द और शक्तिरूप हूं यह दृष्टि भी अभृतार्थ है। 
इस अभतार्थंसे हमें भतार्थकों देखता है । इन नौ तत्त्वोंमें जीवके आठ तत्त्व होते हैं। दोनों 
को अलग अलग रखो । जीवके श्राख्तवकों जीवकी दृष्टिसे देखो--अजीवके श्राखवकों श्रजीव 
की दृष्टिसे देखो । यही भृतार्थ- दृष्टि, है । भतार्थसे श्रपने जीवकी खबर लो--श्रजीवकी वहाँ. 
खबर नहीं --ये, जीवद्रव्य,अ्रनन्त शक्ति, गुण, वीयेका धारी है | जीवके आख़व, बंध, संवर॑, 
निजेरा, मोक्ष, पुण्य, पाप जीवस़े प्रकट हुए हैं। इससे दो द्वव्यके भिन्‍त शिन्‍त परिणमन 
नजरमें आये-- द्रव्य और पर्यायका ज्ञान हुआ । निमित्तको भूल गये इसलिए झ्राख़व बंध कम 
हुश्ना | पर्याय ब्रव्यसे ही प्रकट हुई है इस प्रकार जाननेमें यहाँ द्रव्यकी मुख्यता हों जातीं है| 
पत्ता वृक्षसे गिरा, इसमें वृक्षकी मुख्यता आती है। जहाँसे गिरा वह ध्व है--पत्ता' अध्चव 
है। एक द्रव्य है, दूसरा पर्याय है। इस प्रकार द्रव्यको मुख्य करके स्वभावका 'अवलम्बन 
होनेसे ही सम्यर्दशेन होता हैं। अशुभ उपयोग और शुभोपयोगसे भी हटकर जहां स्वमें दृष्टि 
श्राती है--वहीं स्वका श्रवलम्बत् है | 

भ्रताश्नय ;ढी जीवनमें स्थिर लक्ष्य निर्धारित कर सकता है--शांति पानेका भी यही 
उपाय .है। भूतार्थ ,नयसे .कंसा देखना ? हमें जो कुछ दिखता है उसे कोई कहर्ता है कि यह 
सब्र ईइवरकी «महिमा है,.क्रोई कहता है े कुछ नहीं, माया है प्रादि भनुष्य जितना सोचे 
सकता था, वह उसने बतां दिया । जेनशासन क॒दृता है कि यह सब पुदंगलकी पर्यायें हैं, जो 
निरंतर -नाशशील हैं । इसे समभत्तेका प्रयत्त करना चाहिए । यह मकान, सोना, चांदी आदि 
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जो दिखता है वह सब पुदृगलकी पर्याग्र है औ्रौर नाक हो जानेबाली है । मैं हैँ शौर हमेणा 
रहूंगा---ये विचार, ये भावनाएं, ये ओध श्रौर रागादिक सब साथ हो जाना है । थे पर्याय 
आई झोर उनके प्रभावमें अ्पनेको संभादा नहीं और उम्के प्रभावभें बह गये तो श्रात्माका 
पतन निश्चित है । जी सादा रहेगा उसका अनुसरण क्रो । णोी न्श्न्ना हीं 9 उश्का वया 
अनुसरण करते हो ? संसारके ये पदार्थ आते जाने रहेंगे श्रौर स्व रहेंगे और बदलते रहेंगे | 
इनमेंसे अ्रपनेको पहिचानवार धनुभव करे तो घान्ति शौर झआनंदका भागी बन जाय | 

परपदार्थमिं अपनेको गानदा श्रौर पर्माय्गें भी श्रहृ॑वुद्धि करना दुःखफा कारणा है।' 
श्रात्महित तो यथार्थ जञानमें है | श्रन्तर हप्ठिसे देखो तो पत्ता चलता है कि ई 
हैं, में ही ज्ञाता हूं भ्रौर में ही शेय हूं। इन निरंतर पर्यायोमें चलने वाला थी मैं ही है। 
विकार श्रीर विकारके कारणा मैं नहीं हूं, कर्मके श्राश्नव भी भेरे आज़ब नहीं । इन द्रब्योी 
पर्यायोंकी श्रमल बगल श्रौर ऊपर देखकर उन्हें यथार्थ जान लिया जाय तो बह भी भूतार्थ 
है | श्रगल बगल याने निमित्त, और उपर याने पर्याय । पर इन पर्यायोंकों हो कोई देखता 
रहे तो कभी पविश्नता नहों भ्रा सकती । जब अपनी शआत्मापर हष्टि जायगी तो उस समय 
जो स्वानुभव होता है उसके उस समय झात्मामें शुद्धता श्राती है । यह माता पिता स्थ्री पुरुष, 
कुटुम्ब परिवारका रिश्ता, सम्पत्ति, आ्रादिकादिकका संयोग सब अ्रभूतार्थ हैं । एक दिन यह 
छूटनेकी है । इन सबको देखकर किस दिन सबमें समता-भाव जामृत होगा, द्रच्योंकी स्वतंत्रता 
का अनुभव होगा भ्रौर विद्ेपताकों छोड़कर सबमें सामान्य दृष्टि श्रविगी । 

सामान्यदष्टिकी महती कृपा--ये जोवमान्र सब एक जातिके हूँ, अलग-प्रलग स्वतंत्र 
सत्‌ है--यह दृष्टि ही झाक्ति विकासवान कारश है। ये मेरा भाई है, पुत्र है, मित्र है, इन 
विशेष दृष्टियोंको छोड़ो ये दुःख झौर पतनके कारण हैं । देखो ना ! जहां ये भाव उठा मैं 
मनुष्य हूं, पंडित हूं, त्यागी द्वती हूँ, धनवान हूँ, गयेब हूँ, पुरुष हूँ, स्त्री हैँ--ये विकल्प ही 
इस जीवको दुःखके सागरमें ड्रबो देते हैं । तो जादो होने पर जब यह अनुभव करने लगता 
है-- मैं “तन्मात्र जीव हुँ--अ्रन्तरसे शरीरका ममत्व भी छोड़कर कम और कमसे भी हट 
कर चैतन्यमात्र श्रात्माकों देखने लगता है तब उस श्रात्माको जिस्तका कोई नाम नहीं, कोई 
श्रन्य स्थान नहीं, जिसमें कोई भेदभाव £नहीं एक निर्नाम, श्रखंड, श्रविनाशी, चतन्यमात्र 
है, उसके श्रनुभव श्राने पर सामान्य बुद्धि जाग्रत होती है भौर विशेष सामान्य ही में विलीन 
हो जाता है । फिर यह मेरा लड़का श्लौर' पराया लड़का-सारा अपमान ओर क्लेशं टूर 
होकर आ्ानन्दके सागरमें डुबकी लेने लगता है । जिसे देखकर ग्रापने समझा है सो वह मैं 
नहीं, श्राप वह हैं जिसे देखकर समभा नहीं-आ्राप श्रमुक लाल या श्रमुकचन्द नहीं । 

आत्मा ही क्‍या सभी पदार्थ वस्तुतः निर्नाम हैं-यदि उस झआात्माका: नाम होता तो 
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कहीं भी जावर' उस नामसे उसका पता चलना चाहिये था, पर दूसरे शहरमें जाकर एछो 
तो वहां श्रापको कौन जानता है। पर श्राप निर्नाम चैतन्य हैं इसे कहीं भी जाकर पुछा 
जाय तो हर ज्ञानी व्यक्ति बता देगा कि आप निर्नाम चैतन्य हैं। ये जो कुछ दिख रहा है 
वह तो एक खेल है, मिठता बनता रहता है। वस्तुके भेद करके व्यवहार कर रहे हैं। यह 
सब्र माया है स्वप्न है, इनमें सार कुछ नहीं । भतार दृष्टिसे अपनेको समझा जाये तो इंस 
आत्माका महोपकार हो । वे कारण जिनसे अंतहं ष्टि हो, वे सब अपने गुर हैं। जिनके 
निमित्तमे आत्माका भान हो वे सब गुरु समभना चाहिए। निर्नाम चैतन्य भतार्थ दृष्टिस 
मिलता है। निर्माम चतन्यको मोक्षकी भी चर्चा स्वरूपका अपवाद है। उसे संयोग और 
संयोगपूर्वक वियोग भी सहन नहीं । इससे मोक्षको भी ज्ञानी सापेक्ष दृषश्टिसि देंखता है। 
उसे ९ तत्त्व दिखते हैं किन्तु उनमें उसकी भतार्थ दृष्टि होनेसे वह श्रपता काम निकालता 
है । जहां एक बार वह चतनय रूप स्वभाव प्रगटठ हो वहाँ उसे फिर यह ज्ञान हो जाता है 
कि मेरा परसे कोई संत्रंध नहों है। वह फिर सिद्धकी जातिका अनुभवमें बन यया । वह 
मोहीकी जातिसे हट जाता है। मोक्षमार्गी बनकर रागादिसे हटते जायें और भ्रपती ओर 
बढ़ते जायें तो श्रात्माका महान उपकार हो। & तत्त्वोंमें से अपने एक जीवब्रव्यको 
पहिचानना यही भ॒ताथ्थे दृष्टिका फल है। द्रोणाचार्यने कौरव और पाण्डवकी परीक्षा लेते 
समय कहा कि तुम्हें उस मिट्टीकी चिड़ियाकी आँखमें निशाना मारना है जो उस पेड़ पर 
रखी है। कौरवोंसे पुछा --बोलो तुम्हें कया दिख रही है ? तब कौरबोंने बंताया कि उस 
पेड़पर जो बड़ी डाली है उसमें उस पत्तेके बगलमें चिड़िया है उसकी आँखमें निशाना 
मारना है। इस प्रकार अन्य सभी कौरव और पाण्डव शिक्षार्थियोंने उत्तर दिये किन्तु अन्तमें 
अ्रज नसे पूछा गया तो वह कहने लगा कि ग्रुरुजी मुझे तो श्रांख ही श्रांख दिख रही है और 
कुछ नहीं, तब द्रोणाचार्यने अजुनकों पास करके बाकी सबको भअनुत्ती्ण कर दिया । क्योंकि 
अजन अपने लक्ष्यपर एकाग्रतासे स्थिर था। जो एकाग्र होकर स्थिर होता है वह एक 
दिन पर्यायमें भी पूर्ण शुद्धता प्राप्त कर लेगा । जिस प्रकार सिंह अपने ऊपर गद्ठी लाइकर 
अपनेको गधाकी जातिका समभने लगता है, उसी प्रकार आज हम भी अपने चतनन्‍्यकी दृष्टि 
बिना गधेकी तरह कर्मोका ओर संसारका बोका लादकर दुखी होते रहते हैं । 

जो जाना जाता उसको खबर करो--गुण और पर्याय जाननेमें नहीं आता क्योंकि 
वे सत्‌ नहीं हैं। सब्र लोग गुणकी दृष्टिसे द्वव्यको ही पर्यायकी दृष्टिसे द्रव्यको ही देखते हैं, 
* क्योंकि गुण, पर्याय जाने नहीं जा सबते हैं। और जो जाने नहीं जा सकते उनका उपयोग 
करना यही अभूतार्थ दृष्टि है। यह जीव एकत्वसे सदा प्रकाशमान है, इस प्रकार गुण और 
पर्याय प्रकाशमान चहीं हैं । जाननेमें अर्थ श्राता है । कहा भी है “प्रथैस्प” | तत्त्व ४ प्राार 
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से जाने जाते हैं, १ श्रर्थ, २ द्रव्य, ३ गुण, ४ पर्याय । पर्यायकी हृष्टिसे श्र्थ जाना जावे तो 
अ्रभूतार्थ, गुणकी हष्टिसे भी श्रभृतार्थ । द्रव्यकी दृष्टिसे श्र्थ जाना जा सकता है| पर्याव 
आदिकी नीचेकी दृष्टिसे छूटकर जब श्रनुभवमें श्रावे तव भतार्थ कहा जाता है। यही अ्र्थका 
अनुभव कहलाता है । गुणोंसे भी जाने तो अभूतार्थ और द्रव्यसे जाने तो भतार्थ है। इन 
द्रव्य गुण पर्यायोंकी दृष्टि छोड़र जिस वस्तुका श्रनुभव होता है वही श्र्थ है । जो द्रव्यगुण 
पर्यायमें भी व्यवस्थित है वह श्रर्थ है। सबसे पहिले गुणा पर्यायको भूतार्थशे समझकर 
निश्चित किया जाय । जेसे प्रात्माकी मनुष्य या देव पर्याय है और दर्शन श्रथवा ज्ञान भ्रादि 
गुण कहलाते हैं । उनको नाना श्रपेक्षावोंसे जाने । ह 

जिस समय स्वानुभव होता है उस समय द्वव्यहृष्टि, पर्यायदृष्टि, और गुशह॒ष्टि--इन 
का-किन्हींका उपयोग नहीं रहता । कोई पदार्थ प्रूव नहीं, अ्रश्न व नही और प्र॒वाध्र व 
भी नही । श्रर्थ तो केवल न द्रव्यरूप है, न गुणरूप और न पर्यायरूप । एकत्वरूपसे अ्रभेद 
ग्रात्माका अनुभव ही स्वानुभवका कारण है | यह कारण स्वयं सम्यग्दर्शन नही है। द्रव्य, 
गुणा, पर्याय इन तीनोंसे श्रलग प्रतिभासमात्न हो वहां सम्यग्दशेनका अनुभव है। प्रतिभास 
कहो, आत्माकी प्रसिद्धि, ख्याति, श्रतुभव, अनुभूति ये सब उसीके नामान्तर हैं| शुद्धनयसे 
अनुभव हुआ, पर जो अनुभव है वह शुद्धनय नहीं । छवित, ज्ञान, दर्शन झ्ादि भेदरूपसे 
भी सामान्य अनुभव नहीं हो सकता, क्‍योंकि वहां ग्रुणभैद हुआ । पर्यायकों देखनेसे भी 
अभेद नहीं वन सकता । श 

जैसे एक आम है उसका रूप कोई नहीं जानता किन्तु जो जानता है वह रूपपर्याय- 
मुखेन आमको जानता है | श्रामकी गन्धको कोई नहों जानता है; जो जानता है वह गन्ध- 
मुखेन आमको जानता है। आमके रसको कोई नहीं जाता है, जो जानता है वह रसमुखेन 
श्रामको जानता है । श्रामके स्पर्शको कोई नहीं जानता किन्तु जो जानता है वह स्पर्शमुखेन 
ग्रामको जानता है। श्रामके रूप रस गन्ध स्पर्श अलग संत्‌ नहीं हैं। उस ही प्रकार ज्ञान 
दर्शन आनन्द आदि गुणोंको कोई नहीं जानता किन्तु जो जानता है वह ज्ञानमुखेन श्रात्माको, 
दर्शनमुखेत आत्माको व आनन्दमुखेन आत्माको जानता है। पर्यायको भी कोई नहीं जानता 
है; जो जानता है वह पर्यायमुखेन आत्माको जानता है। आ्रात्मा एक सत्त्‌ वस्तु है। गुणा ' 
और पर्याय वस्तुकी विशेषतायें हैं । विशेषतामुखेन वस्तु ही ज्ञात हुआ करती है । लोग कहते 
हैं हमने रूप जाना, रस जाना- इसमें मर्म तो जरूर है किन्तु ऐसा ही-कथन भूतार्थ ही तो 
न हो जायगा । लोक कहे कि पर्याय जाना, गुण जाता इसमें मर्स तो जरूर है कि्तु ऐसा 
ही कथन -भृतार्थे तो न हो जावेगा । । 35 हा है हे 

अंशुद्धका उपयोग न करके शुद्धका उपयोग करो--जैसे , नाना प्रकारके स्वर्में, पर्विं 
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सोलह आाना शुद्ध सोने वाले एक पिण्डमें पूर्ण शुद्धता नहीं । उस एक तोले सोनेमें पारखी 
तो उसमें पौने सोलह झाना भर ही सोना देखता है । वह उस सबको सोना मानता । इसी 
प्रकार द्रव्य, गुण या पर्यायसे देखनेपर पूर्णो श्र्थका प्रतिभास नहीं, क्‍योंकि वे सब पूर्ण सत्‌ 
नहीं हैं, सतके अंद्य है। उन संदेशोंके अनुभवोंसे पूर्ों श्रात्माका अनुभव कंसे हो सकता है ! 
पारखी सोनेको कसकर, तपाकर, जैसे शुद्धता भ्रशुद्धताका निर्णय करता है उसी प्रकार 
तत्वज्ञानी द्रव्य, गुण, पर्यायसे अर्थ का निर्शेय करके उसकी पूरोताका ज्ञान कर 
लेता है | 

९ तत्त्वोंमें जीवतत्त्व ही अपना प्रयोजनवान है । उसी जीवतत्त्वको जाननेके लिये 
विवेकी इन नौ तत्त्वोंका सहारा लेते हैं । द्रव्य, गुण, पर्यायमें यह जीवतत्त्व ढका हुआ है । 
जैसे नाना वर्णोमें शुद्ध स्वर्णा ढका हुआ है। जब नयोंकी व्यवस्थासे अर्थको ज्ञानमें लाते हैं 
तो नौ तत्त्वोंमें ढकी आत्मज्योति प्रकट हो जाती है--अंधकार विदा माँग लेता है, समस्त 
विकल्प, भ्रशान्ति नष्ट हो जाती है । 

स्थिर तत्वका उपयोग करके अस्थिरताका क्लेश भेटो--इतना अनुभव तो सभीकों 
है कि जितना उपयोग घूमेगा उतना ही विकल्प उठेगा, जितने विचार बुद्धिमें श्राते उतना 
ही क्षोभ श्रगट होता है । सुख भी उससे 'उत्तना ही दूर भागता जाता है। सुखका एक मात्र 
उपाय है उपयोगको स्थिर करके एक पदोर्थपर लगाना | वह उपयोग स्थिर तभी कर सकते 
हैं जब हम अध्यात्म शास्त्रोंका मनन करके वस्तुस्वरूपका - निर्णोय करें तभी उपयोग किसी 
१ केन्द्रपर स्थिर हो सकेगा । भृतार्थनयसे € तत्त्व क्या सारी दुनिया उपयोगमें श्रावे फिर 
भी उसके विकल्प घटते जाते हैं | उपयोगमें जितने भी परिवर्तनशील विषय श्राते हैं वे सब 
समाप्त हो जावें और उपयोग स्थिर हो जावे, शांतिके लिये मानव जीवनमें यही -करनों 
शेष है। आज तक जिन पदार्थोपर बुद्धि गई है वे सब विनाशीक हैं, पर हैं, अ्रश्न व हैं । 
अज्भुव और पर्यायको भी जाने किल्सु उन्हें पर्यायके रूपसे ही जाने तो कोई हानि नहीं, पर 
उन्हें मोही अपना रूप जानता है। खराब पदार्थकों भी जाने, “किन्तु उनपर भी - उपयोग 
स्थिर हो जाय सो तो होता नहीं है.। संसारी जीव जो जिस उपयोगमें रहता है वह अपनें 
को उसीमें सुखी मानता है। कल द्रव्यपर्यायकी वर्णन था, श्राज पदार्थको द्रव्य, गुण 
पर्मायसे-देखो-- पर्याय वह है जो अप्नू व, विनाशी और परिणमन है | जो परिणमन है वह 
एक 'समयको रहता है, वही परिणमन दूसरे समय नहीं चलेगा । ये दक्षायें हमेशा बदलती 
रहती हैं किन्तु उसका जो आ्राधार है वह केभी नहीं बदलता है । ये गुण और पर्यायें द्रव्यके 
आश्रयसे रहती है। जैसे क्रोध मात माया लोव श्राया और दूसरे समयमें दूसरा श्रायगा | 
परिणमन एक समयका रहता है । 


। 
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इस चोकीमें रूप है, रस है गंध है विल्‍तु ये निरन्तर बदलते रहेंगे | देखो छोटा 
आ्राम काला जैसा होता है वही बढ़कर हरा हो जाता है, पकनेपर पीला हो जाता है--ये 
सब रूप-गुणकी पर्यायें हैं| परिणमन हमेशा एक समयका होता है । इनके श्राधारभत एक 
शक्ति है--वह गुण है--र द्वा, मीठा ये गुण नहीं, रसगुणकी पर्याय हैं । इसी प्रकार सुगंध 
दुर्ग्ध भी गंध गुणाकी पर्याय हैं | ये पर्याय बदलते, हैं पर द्रव्य और गुणा, नहीं बदलता -+ 
इसी प्रकार आत्माकी ज्ञान-दर्शन शक्ति गुण हैं, उनमें ज्ञान गुणकी पर्याय कुमति, कुश्रत; 
कुअ्रवधि मति श्रुत वगरह है| दर्शन गुराकी पर्याय, चद्षु दर्शन, अ्चक्षु दर्शन श्रावि हैं। 
आनन्द गुणकी पर्याय निराकुलता और श्राकुलता, . श्रद्धा गुणकी पर्याय मिथ्यादर्शन और 
सम्यग्दशन है। राग चारित्र गुराकी वर्याय है। वीतरागता चारित्र गुणकी पर्याय है| इन 
पर्यायोंकी जानना और उनके आधारभूत गुणोंको जानना और उन गुणोके झ्राधारभूत द्रव्य 
को और उस द्रव्यके भी आधारभूत अर्थ सामान्यकों जानना। उसके अनुभव करनेपर ही 
सच्चा स्वानुभव होता है । 

हस और यह क्‍या हैं--यह मनुष्य क्या है ? नाना प्रकारके पुदूगल परमाणुओोंके 
पिडकी व श्रात्मद्रव्यकी एक पर्याय है। यह श्रसमान-जातीय द्रव्यपर्याय कहलाती है। क्‍यों 
कि श्रनेक द्रव्योंसे मिलकर यह एक पर्याय बची है। वस्तुतः यहां भी परिशमन भिनन हैं। 
स्थुल दृष्टिसे अथवा निमित्तनैमिन्तिकके न्यायके अनिवार्य परिणमनकी हृष्टिसि हम एक पर्याय 
कहते हैं । मृतशरीर भी एक द्वव्यकी पर्याय नहीं। उसमें अ्रनन्त परमाणु हैं, उनकी पृथक्‌ 
पुथक्‌ पर्याय हैं उनका एक पुज्ज यह शरीर है। द्रव्य श्रभेद है उसके तिय॑गंद् ग्रुण हैं। 
गुणोंके भ्रद्धवांश पर्यायें हैं। ग्रुणांश गुणोंसे प्रकट होते हैं । गुरा द्रव्यसे प्रकट है। इस 
तरह द्रव्य गुणा पर्यायका निश्चय करना वस्तुत: स्वरूपको जाननेसें अत्यन्त श्रावश्यक है। 
ग्राज़व दो तरहका है। एक जीवास्रव, दूसरा अ्रजीवासखव | जीवास्रवके श्रनेक भेद हैं । 
मिथ्यात्व, अ्रविरति, कषाय, प्रमाद और योग (ये सब जीवासख्रव हैं) इनसे ही जीवमें विकार 
का आख़ब होता है । जिसको निमित्त पाकर ही कर्मवर्गणाएं आती हैं वह कमंवर्गणाग्रों 
का आना अजीवारझूव है । इन दोनों आख्रवोंको समझकर कि जीवास्रव जीवसे होता है- 
प्रजीव आख़व अभ्रजीव कर्मसे होता है--इस ,्रकार निश्चय ,करो । ,ये जीवासख्रव, रागका 
परिणमन है--रागादिक चारित्रका परिणमन हैं और चारित्रगुण आत्माका अभिन्‍त गुण 
हैं। गुणा भेद मिटा देने पर ही उपयोग ध्र,वपर पहुँचेगा | विकल्प ऐसी जगह नष्ट हों 
जहां वे फिर उठ ही नहीं |. भूतार्थनय ऐसी जगह पहुचाता है जहां उपयोग स्थिर होता 
है-शान्ति प्राप्त करनेके लिये उपयोग स्थिर करना, अत्यावश्यके है । सामने दिखने वाली 
हर दशासे लगाव न रखकर एक अपने पर दृष्टि करो। ट दा | 
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तुम धव हो, अतः निज प्र बकी आप जानो->पैंययिपर दृष्टि -आई -कि अनेक. 
विकल्प सामने श्राकर खड़े हो गये | ये मेरे अनुकूल हैं-+*ये मेरे प्रतिकूल हैं। मान अ्रपमात . 
ग्रादि अ्रनेक भंभाट साथ लग जाते हैं।. इसलिये स्व॑भावकां दशन, कारणपरमात्माका 
विश्वांस, ज्ञानकां स्थिर उपयोग ही इस जीवका भला कंर सकता है । इन तक जानेमें बीचमें 
कुछ भी गुजरो; पर शान्ति तो स्वभाव तक पहुँचेनेपर ही मिलती है। स्वभाव..निरंचय हैं, 
परिशमन व्यवहार है। स्वभावके आलम्बनका लक्ष्य व्यवहार है | स्वभावकी श्रद्धां व्यवहार . 
है, स्वभाव. निश्चय है| कहीं भी रहो, कुछ भी करो, निराकुंलता तो तभी मिलेगी जब 
स्वभावमें उपंयोग जायगा । ये परिणंमन मैं नहीं, परिंणमन जानेके लिये ग्राते हैं | मैं बाह्य 
में कुछ नहीं कर सकता । बाह्य पंदार्थ मेरा भी कुंछ नहीं कर सकते | इस बाह्ममें' बुंद्धि 
होने से ही पर्यायमें अहंबुद्धि रहती है । प्रत्येक पदार्थ स्वतंत्र है, अखंड सत्‌ है। मैं परको 
जानता भी नहीं, अपना ही परिणमन जानता हूँ । इस निज ज्ञेयाकारकों जाना । हाँ: ! मालूम 
पड़ता है कि मैंने बाह्य ज्ञेयको जाना । पर ज्ञेयकों कोई नहीं जानता । अपने ज्ञान -परिणमत . 
को ही जानता है । ज्ञानका तो एक स्वभाव है कि सभी पदार्थ उसमें प्रतिबिम्बित हों. जांते. 
हैं । जिस प्रकार दर्पणामें दूसरे पदार्थ प्रतिबिम्बित होनेपर लोग देखते तो हैं. दर्षणको:. 
ही और कहने लगते कि मैं इतने पदार्थों को देखता हुं तो यह कहना व्यर्थ ही है। उस 
ज्ञानमें जो ज्ञेयाकार बन जांता है तब कहा जाता है कि मैं भ्रमुकको जानता हूं। जानने . 
का सम्बन्ध परपदाथसे नहीं-अपने ज्ञान परिणमनसे ही है। एक द्रव्यका दूसरेसे सस्बन्ध.. . 
नहीं हो सकता । भैया श्रंभी तक क्षरिंक परिणमनोंको ही जानते रहे-एक बार उस ध्रव . 
को तो जानों । प्रवचनसारमें लिखा है कि ज्ञानो किसी भी पदार्थकों जानकर अ्रपने एकत्वः ह 
को जान लेता है। वह तो सोचता है कि जो ज्ञेयाकार बना है-वह मैं नहीं हूं। ज्ञेयाकार . . 
पर्याय है, श्रश्न॑ व है। यह ज्ञानशक्ति भी कुछ रूप परिणमे, कुछ भी करे परल्तु मुझे तो 
एकत्वपर आना है। राग किया, वह राग मैं नहीं-जिससे राग हुआ वह भी मैं नहीं, जिस 
को देखा वह भी मैं नहीं । यह राग चारित्र 'गुणकी पर्याय है-यंह चारित्रगण आत्माका . 
गुण है।. इंस प्रकार अ्रभृतार्थसे हटकर-भूतार्थपर' आना है। यह जानने रूप श्रत ज्ञान 
किसकी पर्याय है ? ज्ञानगुरा की पर्याय और ज्ञान श्रात्माका गुण है। इस तरह भेदसे . ह 
हटना और अशभेदमें पहुंचना । इसी प्रकार अनन्त सुख गुणकी पर्याय है, सुख आात्माका- ., 
गुणा है। इस प्रकार ज्ञानी हर जगह अपने -एकत्वकों देखकर शअ्रपना - काम निकाल 
लेता है। | 
करने योग्य कास शीघ्र करो--वििकल्प छोड़कर निविकल्प अवस्थापर आश्राश्रो, शान्ति... - 
तभी मिलेगी । जीवलमें करना यटरो है मनुष्य चाहे इसे कहीं भी कर सकता है | मन्दिरमें.. 
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करो, दूकानपर करो, जंग्लमें करो या घर पर करो | मनका विकल्प दूर करना है--यही 
एक मात्र उद्देदेय होना चाहिये | साथ हो ब्रह स्वानुभव प्रकट करना है | स्वानुभवके समय 
भावमन, भी ज्ञान रूप हो जाता है। वह भावमन अतोन्द्रिय हो जाता है क्योंकि मनका 
काम विकल्‍प करना है । वह कभी निविकल्प पर नहीं ठहर सकता | मन चंचल है, निवि- 
कल्प अवस्था स्थिर है । तब मन उस अवस्थाको कैसे अनुभव कर सकता है ? | 

अजीवाखस्रव-कर्मोका आना है। विसख्रसोपचयमें पड़ी वर्गणाएं, समान शक्तिकी धारक 
वर्गेके समूह आत्माके रागद्वेषादि करमेपर कर्म रूप होकर श्राती हैं । जैसे सौ शक्तिवाले 
परमाणु मिलकर पहला वर्ग वन गया इसी प्रकार सौ सौ शक्तिके धारी अनेक वर्गोके समूह 
को एक वर्गणा कहते है | जो वर्गणाश्रोंका समूह है उसे स्पद्धंक कहते हैं । प्रथम स्परद्धककी ' 
आदि वर्गणासे दुगुना समूह शक्ति होनेपर द्वितीय स्पद्धक होता-श्रादि समझ लो जैसा कि 
आगममें उल्लिखित है । 

कर्मजालसे भिन्‍न अपने आपको देखो-- कर्मोके बनते समय विस्रसोपचयमें पड़ी 
वर्गणाएं, कुछ यहां वहांकी पड़ी कार्माणवर्गणाएं भी विस्रसोपत्रय बनकर कर्म रूप होकर 
श्राती हैं। एक मोटा दृष्टान्त है जिस तरह जंगलमें घृमनेको जाते समय सिर॒पर जो 
मविखरयाँ भिननिनाती हैं--जहाँ तक मनुष्य जाता है प्रायः वहीं तक वे साथ चली जाती, 
हैं। उन्हींमें से कुछ यहां वहां की भी इकट्ठी हो जाती हैं | इसी तरह कामणवर्गणाएं भी 
हैं । कर्मेूप होकर वे यथायोग्य श्राठों कमरूप बन जाते हैं | जिस प्रकार भोजन करनेपर एक- , 
प्रकारका भोजन सात धातु और अनेक उपवातुश्रों रूप अपने श्राप,परिणम जाता है उत्ती 
प्रकार ये कर्म मूल श्राठ प्रकृति रूप श्लोर विशेष -भेद करनेपर अ्रसंख्यात रूप परिणमन कर 
जाते हैं। इनमें प्रकृति बंध, प्रदेश बंध, स्थिति बंध और अनुभाग बंध रूप भाग बंटवारा 
हो जाता है । इस तरह इन कर्मोको अपनी आात्मासे अलग समझकर अपने आत्मस्वरूपको 
देखना शान्तिका मुल कारण है। 

' शान्तिके लिये अपनी स्वयंकी प्रद्योतमान आत्मज्योतिको देखो--वर्तमानमें जो 
संयुक्त आत्मा दिख रही है उस दृष्टिको गौण करके स्वभावसे जो तीनों कालमें विशुद्ध रहता+|+ 
है--उस ८तन्य प्रकाशमान स्व-स्वरूपका दर्शन करना ही धर्मे है। किसी भी अवस्थामें वह 
ग्रात्मज्योति हमेशा हमारे पास रहती है, निरन्तर जल रही है | अनन्त परिणामोंके बलपर- - 
जीवोके भाव भी शअ्रनतन्त होते हैं इसीलिए_ गुणस्थान भी अनन्त हो सकते हैं,। लेकिन यह,- - 
समान स्वभाव वाले जीवोंकी श्रेणी बनाकर १४ गुण स्थान बनाये हैं । उनमें बताया है कि - 
श्रात्माके गुणोंकी पर्याय कितनी हो सकती हैं ? सयमासंयमके, संयमके अ्रसंख्यात्त युणारथान 
टो सकते हैं। जैसे जीवोंके भावोंकी शुद्धता बढ़ती जाती है उसी प्रकार गुणस्थान बढ़ते”. 
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जाते हैं । उस एक श्ात्मज्योंतिको देखो-:बतन्त्र प्रत्भिासमात्र जो न राग सहित है, झोर 
न रागरहित है, न शुद्ध है, न भशुद्ध है। वह स्वभाव एकरूप है, उसके देख लेनेफ्र ही 
स्थाई आनन्दके दर्शन होते हैं। श्रपने विकारोंसे हमने उसे डक दिया है। जिसके ये सब . 
परिणुमन चलते हैं, जिसका आविर्भाव तिरोभाव चलता है वह एक है। पचासों .गांवोंसे 
गुजरनेवाला प्रुरुष तो एंक ही है इस तरह प्रत्येक' सतु इकहरा--एक और. भ्रखंड है । अ्रन्तः 
. प्रकाशमान, बाहरसे ढकी हुईं उस अन्तरज्योतिको एक बार भी देख सके तो ये संसारके 
सब भगड़े समाप्त हो जायें । देखो ! एक वही तो ढका है, वही पूरा विकसित है, मौजृद " 
भी है और नहीं दिखनेसे नहीं जसा भी है, सामान्य रूप भी है और विशेष रूप भी है। 
पदाथ सामान्य विशेषात्मक अवगत होता है--'सामान्य विशेषात्मा तदर्थो- विषय: 

याने पदार्थ सामान्य और विशेषरूप होता है | जितने ये विशेष दिख रहे हैं उन्हींमें सामा+ 
मौजूद है । विशेषको छोड़कर सामान्य कहीं भी नहीं होता | पर जो सामान्य है वह विशेष 
नहीं, जो विशेष है वह सामान्य नहीं । मनुष्य, बालक,, जवान, बूढ़ा-- ये विशेष हैं-और 
इन तीन अवस्थाओंमें रहने वाला एकमात्र मनुष्य सामान्य है। किन्तु पर्याय-रहित्‌- मनुष्य 
नहीं होता है । जो बालक था वही जवान बना है श्जौर जो जवान था वही बूढ़ा हुआ है | 
इन तीनों अ्रवस्थाश्रोंसे जो मनुष्य गुजरता है वह सामान्य है ।, विशेष अनन्त होते हैं उनमें “' 
सामान्य एक होता है । उन्हीं श्रनन्त भावषोंमें से जीवको आठ तत्त्वोंसें बांध दिया है | अजीव 
मिलाकर ये नो तत्त्व होते हैं। विकल्पोंसे छूटनेके लिए -विशेषकों छोड़कर सामान्यपर ' 
आओश्ो | गए श्र पर्यायको छोड़ द्रव्यपर आझ्ो । भृतार्थका विषय वही एक आझात्मा है । 
ग्रात्माका वणन करने वाले अब उपाय बताते हैं। केवल पर्यायकों कोई नहीं जानता है, 
जो जानता है वह पदार्थकों ही जानता है। किसीने गंध 'ली उसे भी पदार्थका ज्ञान हुश्ना 
ऐसी इन्द्रियोंकी मुख्यतासे (निमित्ततासे) पदार्थको ही जानते'हैं। यहो कला इन नयोंमें 
है | कोई नय भेदसे पदार्थकों जानता है, कोई अ्भेदसे, कोई पर्यायसे | नय और प्रमाण॒का 
काम जानना -है । उसका व्यवहार करना काम निषक्षेपका है। प्रमाण सर्वाश और नय एक 

अंशको जानता है। इनका व्यवहार चलानेके लिए निक्षेपका सहारा लिया जाता है। जैसे 
 -एक-बूद समुद्र है कि नहों ? यदि समुद्र है तो उसमें जहाज' चलाकर बताओ और यदि 
बूद समुद्र नहीं-तो समुद्रकी एक एक बूंद मिलाकर भी समुद्र नहीं बत सकता, तो वह 
सब बू दें, भी समुद्र नही । इसका समाधान यह है कि बांदें समुद्र नहीं शौर न असमुद्र है | 
किच्तु समुद्रांश (समुद्रका अंश) है | इसी प्रकार नय ज्ञान नही' और श्रज्ञान भी नहीं कि तु 
ज्ञानांश है | ज्ञानांशका समूह ही प्रमाण 


निक्षेपका व्यवहार चार .प्रकार्से द्ोता है, किसी वस्तुका नाम रख देता नाम- 
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लिक्षेप है। वस्तुका नाम रखे बिना व्यवहार चल ही नहीं सकता । वस्तुक्नी जानकारीके 
शाद्य निर्णयको नाम निक्षेप कहते हैं । ज्ञानसे किसे जाना ? पर्यायकों | उसमें किसी वस्तु 
विशेषकी स्थापना करना स्थापना निक्षेप है। जैसे यह घट है उसमें घटत्वशी स्थापदाका 
व्यवहार है। ज्ञानमय जैसा ज्ञेयाकार बना वह ये है ऐसा बोध स्थापना निक्षेप है। जैसे 
शतरंजमें हाथी घोड़ाका व्यवहार करते हैं यह स्थुल दृष्टि है, भावी होनेवाली पर्यायको वर्त- 
मानमें बताना--जैसे राजाके लड़केको राजा कह देना द्रव्यनिक्षेप है। द्रव्यनिक्षेप उसकी 
योग्यताका वर्णन करता है श्रौर उसकी वर्तमान श्रवस्थाकों बताना भावनिक्षेप है। द्रव्य- 
निक्षेप--किसी वस्तुकी स्थापनाके बाद बतानेका यत्न करना है और भावनिक्षेप वर्तमानमें 
जो वर्तमान कहा गया यह है । । 

भ्रृद्धार निराधार नहीं होता है--पहले बताया था कि भूतार्थका विषय एकत्वहूप 
ञ्राता है। उस प्रद्योतमान आत्माकों जाननेका उपाय, नय और प्रमाण है । जैसे रूप पर्याय 
को चक्षुइच्द्रियसें जैसा समभा उससे जो वस्तुज्ञान हुआ वह प्रमाण है। यद्यपि ये उपाय 
भी शअ्रभृतार्थ है । ये नय और प्रमाण जिसे जानते हैं वह भूतार्थ है। जैसे माता बच्चेको 
श्रंगुलीसे चन्द्रमा दिखाती है वह चन्द्रमा भृतार्थ है और उसमें अंगुली खुद चन्द्रमा नहीं, श्रतः 
अंगुली अभूताथे है । यदि कोई अंगुलीको ही चन्द्रमा समभने लगे तो वह मोही ही है । इसी 
प्रकार प्रमाण नय निशक्षेपसते समभो पर श्रटको मत । उस एकत्वको ढूढ़ना है। नदीमें बैठ- 
कर चारों तरफ नावको चलाभ्रो श्रौर खूब घूमो, लक्ष्यके बिना कोई एक किनारा तो नहीं 
मिल सकंता । भृतार्थसे जाना यह द्रव्य है यही प्रमाण है। प्रमाण दो तरहका है--एक 
प्रत्यक्ष और दूसरा परोक्ष । परके अ्रबलम्बनके बिना केवल आत्मशक्तिसे जानना प्रत्यक्ष है। 
इन्द्रियादिक परक्रे अवलस्बनसे जानना परोक्ष ज्ञान है। 

पहले ज्ञान स्वभाव एक था। उसका यह भेद परिशमन हुआ । फिर उसके प्रत्यक्ष 
परोक्ष ये भेद किये । उसके भी अनेक रूपक बनाये । पर स्वभावमें स्थिर होनेके लिये परि- 
मन करना है तो इतने भेद भी मत करो। भेद तो समभने और समभानेको करना पड़ते 
हैं। स्वभाव तो एक प्रतिमास मात्र है। उसको समभनेके लिये सब भेद-प्रभेद चलते है । 
प्रत्यक्ष निविकल्प है और परोक्ष सविकल्प । मतिज्ञान. निविकल्प है और परोक्ष सविकल्प | 
मतिज्ञान निविकल्प है, श्रुतज्ञान सविकल्प है।' जो -अपने झालम्बनसे पदार्थीकों एक देश 
जाने उसे विकलप्रत्यक्ष कहते हैं। सकलदेश जानना' सकल प्रत्यक्ष हैं। उनमेंसे मूर्तको 
पुद्गलको जानने वाला अवधिज्ञान है। उससे झ्लागे सनके भावोंको जानने वाला मन:पर्य य- 
जान है। सब पदार्थोकी सब दशाओ्रोंका जान सकनेका सामर्थ्य केवलज्ञानमें है । 

व्यवहार श्रौर श्रभृतार्थवी दृष्टि श्रसत्य है। क्योंकि, यह दृष्टि सतमें होने वाले' 
निरपेक्ष परिणामिक भावको नहीं देखती । अंगुटी तो सब अवस्थाओंमें अंगुली सामान्य ' 
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. और एक हीं है । उसीकी अ्रवस्थायें पचासों होती: हैं। यहाँ परं जानने वाला और जानने: 
योग्य और जाननेका साधने एंक ही हो: जाता है. ऐसा एंपाये चले वही भूताथ है । जसे 
देखो यहाँ मत्दिरमें बंठे हैं तो इस धर्मच॑चकि आंगे दुकानंदारी अभतार्थ जंहतो है ' दुकान 
पर बैठने पर-मन्दिर अ्ंभूतार्थ है (व्यापारकी हंशिमें) इंसीं प्रंकार व्यवहारंकी दृष्टिमें निंईंचय 
' अभतार्थ:है और निरंचंयकी हृष्टिमें व्यवहार अंभतोर्थ- हैं | यहाँ इंतना विवेक जरूर; करो, 
तकी स्थितिसे पंहिले निश्चय आ्राता, सो नि३ंचय भंतार्थ है । पूरा पदार्थ नयंसे नहीं जांता 
जा सकता ।. जिसका. एक बोर गनुभंव' कर  लिंयां उसका जरासा संकेत कंरनेपर अनुभव 
होने लगता है | जिसने मिंश्रीका स्वाद ले लिया उसे मिश्रीका नाम ले देनेपर ही मिश्रीके 
स्वादकां अनुभव सा हो जाता है।: * ! 
०५ अज्ञानचक्रका खंण्डन करने वालो नंयचक्र है--तयोंकी कृंपासे पंदार्थका ज्ञान होता 
। पर वह ज्ञान श्रपूर्ण रहता है ।' द्रव्यकी मुख्यतासे अ्रनुभव करें वह द्रव्यार्थक नेय हर 
पंयायकी दंष्टिसे ग्रनमव करना पर्यायोथिकनय हैं। ये दोनों नंय भूतार्थ दृष्टिकी पद्धंतिसे 
जानने लग जाँय॑ तो यथार्थ ज्ञानं कर' सकते हैं। द्रव्यदृष्टिसे द्र॒व्यंको देखें, पर्यायहृश्टिसे 
पंर्यायको जाने श्रौर उस पर्याय॑में रहने वाले द्रब्यंका अ्रनभव करें तो वही भतार्थ हो जाता 
है | जहां द्रव्य, पदार्थ और गुणका कुछ भी भेद नहीं रहता-केवल स्वभावका अनुभव है. 
वह ग्रर्थज्ञानं है। जब तक उत्संव पूरा नहीं होता तंब तक हल्‍लों गुल्ला होता है--उत्संवं 
पूरां हुंश्ना कि हल्ला गृल्ला समाप्त। इंसी प्रकार जब तक लक्ष्य पूरा नहीं/होता तब तक 
प्रमाण नय निक्षेपकाी सहारा लेना: पड़ता है। स्वानभंव हो ,जानेपर इन तीनोंकी- कोई ' 
आवश्यकता वह स्थिति स्वयं प्रमाण है। ज्ञानाभ्यास और मनंनका उद्यम. किया. जावे, कभी : 


न कंभी लक्ष्य सिद्धि हो लेगी। एक कुम्हारकों एक बांबू ने पायजामा दें दिया। भेयों |” 


उसे पहननेका कुछ भी ज्ञान नहीं थां, इस कारण उसे कभी सिर पर डालता है, हाथ पर 
डालता, कभी कमर पर | एक बार परोंमें भी डाल दिया । ठीक हो जानेंके बाद वह उस 
का प्रहिनना श्रब कभी नहीं भूलता:है । देखो बार-बारके प्रयोगंमें वह कुम्हार स्व्॒यं सब . 
बोर बॉरके मंननमें वह निज अलौकिक तत्त्व; ' जिसके लिये योगी संतेंत उपासना करते हैं, 
ज्ञान द्वारा सुजात मिलता है। ह हर 
5: अलनुभवका पुवरूप निश्चय व निश्चयका पूवेरूप व्यवहार--व्यवहार चलानेके लिए 
व्यनिक्षेप है । भविष्यमें होने वाली पर्यायका वर्तमानमें व्यवहार करना द्रव्यनिक्षेप है । - द 
_वतेमात्त पर्यायकोी वर्तमानमें कहता भावलिक्षेप-है | द्रव्यनिक्षेपमें पहले भौरु पोछे दोनों 
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व्यवहार होते हैं । देखो व्यवहारमें-विशेषकी महत्ता है-। जसे यह विशेष ज्ञानी है पहलवान 
है। पर अध्यात्म मार्गमें सामान्यकी महत्ता है। अभेदरूप सामान्य है उसका श्रनभव करने 
पर विशेष उसीमें बिलीन हो जाता है । इसी प्रकार जीवका स्वभाव जान लेनेपर इन 
प्रमाणनय निक्षेपोंकी कोई श्रावश्यकता नहीं रहती । जैसे सारी बरात एक दृल्हाके ऊपर' 
निर्भर है और सब बरात न हो एक दूल्हा ही हो तो काम बन सकता है- पर बरात हो 
और दूल्हा न हो तो क्या कामकी बरात है ? श्रहा, देखो, देखो तो इस निजस्वभावके 
अनुभव होने पर, नयलक्ष्मीका उदय नहीं, प्रमाण अस्त हो जाता है, निक्षेप तो कहाँ चले 
जाते हैं ? इस निविकल्प स्थितिमें कोई द्वैत ही प्रतिभास नहीं होता है । 

अ्रभी भृतार्थका वर्णशोन था--एक स्वभाव है इसके जाननेपर कोई: विकल्प नहीं 
रहता । जिसमें न भेद द्रव्यका है; न क्षेत्रका और न-कालका ही है । जब अनुभवसें सामान्य 
आत्मा रहता है। वहां नय-निक्षेपका कुछ भी लक्ष्य नह्हीं रहता । वहां व निश्चय है और' 
न व्यवहारनय है। सब दशाएं गोण हो जाती हैं। जैसे सज्जनके समागमसे सज्जनता 
आ्रत्ती । उसी प्रकार द्रव्य सामान्‍्यके श्राथयसे द्रव्य सामान्यकी प्राप्ति होती है । 

स्वानुभवके यत्नमें लगो--स्वानुभूतिका तरीका यह है कि मोहके प्रसंगोंस बचकर 
मौलिक संदाचारोंका पालन किया जाय । आचरण शुद्ध करना होगा, सम्यस्ज्ञानकों सम- 
भना होगा । सबसे विभक्त इस श्रात्मस्वरूपको समझना होगा । एतदर्श शुद्धनयका आश्रय 
प्रयोजनवान है । शुद्धनयकी बात जाननेके लिए व्यवहार प्रयोजनवान है । अपनी पूर्व भ्रवस्था 
से ही श्रन्दाज लगा लो कि व्यवहारकी बातमें श्रटके रहे और माना उसीको सर्वेस्व | यह 
द्रव्यस्थभावकी बातकी समझ “नियमसे मोश होगा” इसकी सूचक है, शुद्धनय ग्रात्मरवभाव 
को प्रकट करता हुआ प्रकट होता है-। शफ्िसि जुद।, कमेसे जुदा, औदायिक भावोंसे श्रलग, 
परभावोंसे श्रलग, - विकारी, परिणमनोंसे भी अलग, अत्यन्त श्रभाव वाले पदा्थेसि श्रलग कर 
शुद्धनय आत्मस्वभावको प्रकट कराता है। शुद्धनय खालिस एक शुद्ध स्वभावको प्रकट करता 
है | परसे जुदा किया । फुटकर ज्ञानोंसे भी झ्पनेको जुदा किया क्‍योंकि वह ज्ञान श्रपूर्ों 
है । आात्मस्वभाव आएपूर्ण हैं। ये फुटकर ज्ञान अन्न व हैं। आत्मस्वभाव त्रिकाल श्र व है । 
अब यहाँ शंका होती है कि जब मैं पुटकर ज्ञानसे जुदा हूँ तो केवलज्ञान तो मेरा स्वभाव 
होगा । 

स्वभाव श्रादि अन्त रहित होता है | केवलज्ञान श्रादि रहित नहीं है वह भी ज्ञान 
गुणकी पर्याय है--प्रतिसमय समान रूपसे प्रकट होता रहता है श्रतः श्रन्यपना ज्ञात नहीं 
होता है | वह केवलज्ञान सापेक्ष भी है ।- पहले नहीं था श्रब प्रकट हुआ । जीव मलिन था, 
दुखी था, सम्यम्ज्ञान पाया, स्वतन्त्रता समझी, अपने स्वभावमें रहा, शुभ अशुभसे दूर हुम्रा 


समयसार प्रवचन- प्रथम पुस्तक है *: “रहह 


४ ॥ 

तब युक्ति मिली, , पूर्ण ज्ञानी बना | वह-केवलज्ञानः भी स्वभाव नहीं । क्योंकि जबसे आत्मा 
है तबसे स्वभाव है। जब आत्मा अ्रनादिसे है! तो स्वभाव उसका श्रनादिसे होना' चाहिए । 
केवलज्ञान ज्ञानगुणकी पर्याय - होनेसे श्रात्माका स्वभाव नहीं | केवलज्ञानमें यह विशेषता है 
कि प्रतिसमय उसका नया परिणामन होता. रहता है पर एक समान रूपसे परिणमन' होने 
कारण उसमें ' अन्तर नहीं मालूम पड़ता । जिस प्रकार यह जलती हुईं बिजली प्रतिसमय 
नई प्रकट होती है पर देखनेवालोंको ऐसा पता चलता है कि घन्टों एक ही'बिजली जला 
करती है। आ्रात्मावा स्वभाव अशेद, अखंड एक चंतत्यरूप है.। वहाँ भेद-भावकी' कोई गुंजा- 
इश नहीं । 

आत्मस्वक्षाव अनात्मत्वसे भिन्न है--आत्माका श्वभाव परभावोंसे भिन्‍त है, ओऔदा- 
रिक शरीरसे भिन्‍न, रागादिकसे भिन्‍त, औदायिक भावोंसे भिन्‍त, क्षायोपशमिक भावोसे भिन्न. 
प्रौर केवलज्ञानसे भी भिन्‍न है । ये चार बातें कल आ चुकी थी। जिसके ये सब परिणमन. 
हैं उसे लक्ष्य कहा जाता है । पर्याय स्वभावमय नहीं । स्वभाव तो अनादि श्रनन्त है जब कि 
पर्याय प्रतिसमय परिवतेंनशील है। रवभाव, सहजशक्ति, सहजज्ञान और सहजदशैन श्रादि 
इनको तो कहते होंगे ? उत्तर--स्वभ्ाव एक होता है और अखंड होता है, उसके दर्शन ज्ञान 
शक्ति रूप कैसे भेद हो सकते है। स्वभाव अनेक नही हो सकते प्रश्न--अ्रनेक नहीं ऐसा 
तो स्वभाव है--इससे तो अपनेको पहचान लेंगे। उत्तर---'विलीनसंकल्पविकल्पजालम:” 
अ्रनेकका खंडन करनेपर भी उनका विकल्प श्रा ही जाता है । जिस प्रकार किसीसे कह 
दिया कि तुम जंगलमें चले जावो, वहाँ अमुक पेड़के नीचे कोई भूत वर्गरह नहीं है डरना 
मत, इस निषेधमें भी उस मनुष्यको भूतका भय भर ही गया । उसे संकल्प विकल्प तो 
उठेंगे ही । स्वभाव निषेधके विक्ल्पपू्वेक नहीं होता | संकल्प वह है जो मिथ्यात्वके उदयसे 
हो- --विकल्प वह है जो रागद्वेष विकार हो याने दर्शत मोहसे संकल्प होता है और चारित्र 
सोहसे विकल्प--इन दोनोंके जालसे रहित और एक श्रनेककी कत्पनासे परे अनुभवगम्य 
चैतन्यमात्र आत्माका स्वभाव है। 

१रसे भिन्‍त सोचनेपर विभावोंसे भिन्‍न हो चुका, पुटकर ज्ञानसे भिन्‍न हो चुका, 
स्वभावसे भी भिन्‍न हो चुका, स्वभावका लक्षण स्वभावपर्यायसे भी भिन्‍न है---जब अपनेको 
देख लिया वहाँ कोई संकल्प विकल्प नहीं। संकल्प विकल्पके बिना श्राकुलता और दुःख 
भी नहीं रह जाता । एकमें ज्ञान होनेपर तो आनन्द और शान्ति ही रह जाती है। 

सम्पम्दर्शश और स्वाजुभतिमें विशेष्ता--स्वानुभूति, ज्ञान गुणकी पर्याय है, वह 
लब्धिरप और उपयोगरूप होती है | लब्धि उसे कद्ठते हैं जिसके कि जाननेका क्षयोपशम 
हो ओर उस समय उसका उपयोग हो या न हो । जैसे किसीको चार भाषाओंका ज्ञान है 


३०००. #॥] । ... समयसार प्रवचन प्रथम पुस्तक: 
श्रौर: उसके सामने किसी एक भ्राषाका:पत्र-ग्राया तो वह!उसे ही पढ़ता है। तो भी लब्िमें 
तींन भाषाएं हैं और उस समय उपयोगमें एक भाषा. ही आ रही है.। आप 
सम्यग्दर्शनके होनेपर जो स्वानुभूति होती है: वह लंब्धिरूपसे हमेशा रहती. है. किन्तु 
उपयोगरूपसे - जब कभी सम्यग्दरशन लब्धिरूप और उंपयोगरूप  नहीं-रहता;। :जो तत्काल 
देखा वह:ः उपयोगः कहलाता है: और जिसे' जाननेकी «शक्ति-है वह लंब्धि- कहलाती: है ।.इस 
प्रकार श्रात्मस्वभावका प्रकाश करता हुआ स्वानुभव प्रक्रट होता: है;। “उस. स्वभावको बताने 
के, लिए 'भगवात कुन्दकुन्द'- १४ वीं: गाथामें शुद्धनयकी कलाका प्रायोगिक रूप कहेंगे । ४ 5 
०7] फ़ धा था डा 
इस . प्रकार -सच्‌-१६५६ में जबलपुर' आदि स्थानोंमें हुए अध्यात्मयोगी न्यायतीर्थ 
पूज्य श्री मनोहर जी वर्णी “'श्रीमत्सहजानन्द” महोराजके : समयसारपीठिकाके १३ गाथावों 
के प्रवचन समाप्त हुए । है... जे. - कप ४ दा 
है न .« »। ३* तत्‌ सत्‌ परमात्मने नमः.॥ . . . 


॥ इंति समयसार प्रवचन प्रथम भाग संमाप्त ॥ 





_ समयसार-प्रवचन हितीय पुस्तक 


झ्ो३ेम नम: परमशुद्धाय 
प्रखण्ड, अविकार आत्मस्वभावकी उपासनासे, झ्रात्मीय सहजानन्दके अनुभवसे तृप्त 
'अ्रध्यात्मयोगीश्वर श्रीमत्कुन्दकुन्द श्राचार्य श्रव यह बताते हैं कि वह शुद्धनय क्‍या है, * जो 
केवल, शुद्ध, विभक्त; एकत्वगत श्रात्मस्वभावको प्रकाशित करता हुथ्ना उदित होता हैः+-. - 
जो पस्सदि भअप्पाणं अबद्धपुदु अराण्णयं खियदं। | 
ग्रविसेसमसजुत्त त॑ सुद्धशायं वियाणीहि ॥१४॥ 

जो आ्राशय श्रात्माको अबद्ध, अस्पृष्ट अनन्य, नियत, श्रविशेष व असंयुक्त, देखता है 
उसे शुद्ध नय जानो । यहाँ शुद्धनयसे तात्यय परमशुद्धनेश्वयनयसे है। परमशुद्धनिश्वयनय 
श्र्थंके परमस्वभावकी श्रोर दृष्टि दिलाता है। वस्तुका परमस्वभाव तो वस्तुतः अवक्तव्य है 
और इसीपर दृष्टि दिलानेका प्रयोजन अध्यात्मशास्त्रका होता है । इसके वन करने वाले 
नयको शुद्धादेश तय कहते हैं। इस दृष्टिसे नयके तीन प्रकार हैं:---. १) शुद्धनय,: (२) शुद्धा- 
देशनय, (३) व्यवहारनय अथवा अशुद्धनय । परमस्वभावको जानने वाले ज्ञानको शुद्धनय 
कहते हैं | शुद्धनयके विषयका प्रतिपादन करनेमें समर्थ ज्ञानको शुद्धादेश नय कहते हैं | इसके 
अतिरिक्त श्रवशिष्ट सब दृष्टियोंको व उनके प्रतिपादत करनेमें समर्थ भ्रवबोधोंको व्यवहारनय 
कहते हैं। इस प्रकरगामें इस पद्धतिका भनुसरण किया गया है। इसीका दिग्दर्शन पूर्वोक्त 
यह गाथा करती है “शुद्धों शुद्धा देशो शायव्वो परमभावदरसीहिं | धवहारदेसिदा पुणा जो 
दू अपरमेद्िदा भावे” । प्रयोजन भी इतना हैः-- (१) उपादेय अ्रवगम, (२) उंपादेय कथन, 
(३) उपेक्ष्य । उपादेय-भ्रवगम व उपादेयकथन तो आवश्यक है ही, किन्तु उपेक्ष्य-प्रवबोध 
भी उपेक्ष्य बताकर उपेक्षा करानेके प्रयोजनमें श्रावष्यक है। इस प्रकार इंन तीनोंके परि- 

ज्ञानसे मुमुक्षुता मार्ग विशद हांता है । .. 
जब हम और झाप किसी वस्तुकों संयुक्त देख सकते हैं तो उसे असंयुक्त भी देख 
सकते हैं । संयुक्त-असंयुक्त भी देख सकते हैं । मिली हुई चीजोंमें से एकको.देखना अ्संयुक्त 
दृष्टि है । जब यह जीव श्रसंयुक्त दृष्टि द्वारा परमशुद्ध निरचयनयका प्रयोग करता है तव उसे 
ग्रात्माका अ्रबद्धस्पृष्ट रूप दिखने लगता है। अर्थात्‌ वह कर्मोंसे नहीं, बंधा, शरीर और कर्मों 
से नहीं छुम्मा गया । रागादिकमें कर्म तो फिर भी निमित्त कहा जा सकता है, पर शरीर 
निमित्त नहीं है । जहां एककों निरखा वह वंधा नहीं है । यह डंडा बंधा हुआ है पर उसमें 
एक एक परमाणु स्वतंत्र है | आत्मा एक अखंड है । जिसमें एक परिशमन हो वह अखण्ड 


न समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक 


है। एक प्रदेशपर जो एक परिणमन होता है सम्पूर वस्तुमें ही वह परिशमन हो-उस्े 
अखण्ड कहते हैं । लोग कहते हैं कि बुद्धि मस्तिष्कमें रहती है बाकी और कहीं नहीं, किन्तु 
बुद्धिका क्षयोपशम समस्त आंत्मामें है । पर हम इतेने कमजोर हैं कि हमें ज्ञान मानो 
इन्द्रियोंकी सहायतासे होता है, परल्तुं अनुभव पूरी आ्रत्मीसे ही होता है । ज्ञान सब आत्म- 
प्रदेशोंमें, एक होता है । इसी तरह दर्शन झ्रादि वृक्तियां भी .हैं ।: कोई भी गुणा ले लो वह 
'आत्माके समस्त प्रंदेशोंमें है । एक अ्रखंड स्वभाव अबद्ध है। जसे कमलिनीका पन्न पा्नीमें 
रहकर भी उससे अलिप्त रहता है। पानी उसको छुमप्ना भी नहीं है-जब भी बाहर निकालो 
वह सूखा ही है, पानीके रुयोगमें भी वह अ्लिप्त है । इसी प्रकार कहते हैं कोई कि आत्मा 
आ्राकाशमें रहती है किन्तु आत्मा, आत्मांमें ही रहती है; किसी परपदार्थमें नहीं । 

जो अभिप्राय आात्माको अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत्त, अविशेष और असंयुक्त 
जानता है वही शुद्धनय है । 

ग्रात्मा-अबद्ध, अ्रस्पृष्ट. एक नियत, सामान्य, स्वभावमें तन्‍्मय, परसे भिन्‍न, अनुभव 
में आवे वही शुद्धनघका कार्य है। यद्यपि स्वानुभवके समय नय* भी विलीन हो जाता है 
'किन्तु जब, उस एकको जानते है-शुद्ध नंयकी सहायतासे ही | ऐसी अनुभूति वस्तुके एक्त्व 
'परः जब प्रयोज्यमान होती है तब अपूर्व आनन्द प्रच्ट होता है। 'एकका विशेष महत्त्व है। 
जहाँ विशेषपर दृष्टि गई वहाँ आ्रापत्ति श्राई । तेरहवीं चौदहवीं ऐसी गाथा हैं कि इनका मर्म 
समभ जाओ्रो तो समझो सब समभ गये। इस पुस्तक पर पुद्ठा चढ़ा है, पर पुस्तकमें पुंदी 
'नहीं और पुदुु में पुस्तक तहीं है। पुस्तकमें पुस्तक श्रौर पुट्ठेमें पुट्ठा है। दीवाल पर 
जुना पोता गया । लोग कहते हैं दीवाल सफेद हो गई पर सफेद दीवाल नहीं हुई--सफेद 
-चुना ही हुआ है। दीवाल तो वेसी ही है। अभी उस चनेकोःखुरेद कर देखो तोदीवार 
अपने: रूपमें. और चना अपने रूपमें । ऐसे ही वस्तुस्वरूपको देखनेसे वह शुद्ध -ही दिखता 
है.। यदि पानीमें डूबा हुआ कमलका पत्ता देखोगे तो वहाँ कमल'ओऔर पानी दोनों दिखेंगे 
और यदि वहाँ एककी दृष्टिसे देखो तो वहां शुद्ध पत्ता ही दिखेगा । 

. बस्तुकों उसके निज निज अस्तित्वमें देखो -- जहां भी संयोग हृष्टि जाती है, वस्पु 

.बद्ध ,दिखने लगती: है । रस्सीसे बंधी गाय-दोनोंके संयोगके दृश्सि बंधी' है । जहाँ एककी दंष्टि 
दो, गायमें गाय. और रस्सीमें रस्सी हैं । इसी प्रकार लोग कहते हैं कि हम" घर! गृहस्थीसे 
बंधे हैं, पर यथार्थदृष्टिसे कोई किसीसे बंबा नहीं है । आपत्ति मेटने की यही एक सर्वोत्तिम 
दवा है-एककी दृष्टिसे देखो । वह न बंधा है और न दृूसरोसे छंग्रा है । सब विपत्तियां अ्रपने 
आप दूर हो जावेंगी । इसके श्रतिरिक्त' सुखके लिये तीन लोकोंका कोना-कोना खोज डालो- 
उसके कहीं दर्शन भी नहीं होंगे । नह 
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संसारमें कोई किसी का मददगार नहीं है.। अपनी श्रात्मा ही भ्रपनी स्वयंकी सदद- 
गार है। दुनियांको सही दृष्टिका पता;हो तो: दुनिया ही,,मिट जाय और वस्तु स्वच्छ हो 
जाय । उकि यह होना संभव नहीं । विषय कषायकी तरह, यदि स्वभावका परिचय हो 
जाय तो यह संसार ही मिट जाय | ये विकार ही तो संसार है। ,फिर भी जिन जीवोंका 
हित-समय था गया वे संसारसे मुक्त होंगे ही ।' ० 

लोग कहते हैं कि भारतको धर्मने बर्बाद कर दिया | धर्म किसीको बर्बाद या दुःखी 
नहीं करता । धर्मबी झोटसमें जो पाप होते हैं श्र उस पर धर्मका मुलम्मा चढ़ाकर“उस्ले 
धर्मकी संज्ञा दी जाती है--त्रह ही बर्बाद करने वाला है। सच्चे धर्मसे, तो तत्काल सुख 
होता है । । 

धमकी ओटमें किये जाने व्रांसि प्राप बरबादीकी जड़ है--पाप मनुष्य दो तरहसे 
करता है--एक तो सरलतामें हो जाता है, दूसरा कपट-पुर्वक पाप करता है । मैं पाप करता 
रहूँ और दुनियां न जान पावे यह कपट-पूर्वक पाप है॥ पापसे भली भांति परिचित है फिर 
भी पाप 'करे वह भी यही है। शरीरसे या बाह्य किसी साधनसे धर्म नहीं होता । अपने 
स्वभावको जानकर ही धर्म होता है। लोग कहते हैं वह साधु बन गया--पर साधु कोई 
बनता नहीं-भीतरसे जब वीतराग्रता प्रकट होती है तब उसके सब क्षरिक त्याग करनेके 
भावके अनर्थान्तर रूप स्वभाव भावना प्रकट हो जाती है। उस समय यह साधुरूप: अपने 
आप बन जाता है। पैसेसे भी धर्म नहीं होता ।.लोग कहंते हैं धर्म करो--याने पैसेका त्याग 
करो, परन्तु त्याग किया नहीं जाता है। स्वतः श्रात्मासे भ्रनुभव होने पर, स्वभाव्हृष्टि 
आनेपर यह संसारी पदार्थ जब कोई श्रपत्ताने योग्य नहीं रहते उस समय अपने श्राप 
उदारता आ ही जाती है ॥ धर्म तो सम्पग्दशेन, रत्नन्नय आदि रूप,है । 

आत्मीय समृद्धि ही सच्चा बेभव है--स्वयंमें तो उन प्रनन्त गुणोंका भंडार भरा 
पड़ा है, जिसके ,मुकाबलेमें |संसारका सम्नस्त धंन.कौड़ीकी,-भी, कीमत नहीं रखता । परन्तु 
इस आत्मधर्मका जिसे पता।नहीं -वह.ही उस भौतिक धमकी धन मानता है। लोग कहते हैं 
कि अपने पूर्वजोंकी नीति निबाहो, अपने. पूर्व॑जोंसे यह ,कार्य चला झा रहा है पर अ्रपने पूव॑जों 
की ओर ध्यान. तो दो. उन्होंने वया-बया किया, ? बड़ोंने कैसा काम 'किया--धन-वैभव जोड़ा, 
पर अन्तमें. सब. छोड़ दिया और स्वभावको,खोजने जंग़लमें चल दिये । एक चंक्रवर्तीकी पुत्री 
ग्रनन्तश्री थी । उसे विद्याधर हर ले गया और उसे: जंगलमें , छोड़ दिया । वहाँ कोई था तो 
'महीं, भयानकतो थी । जीव जंतुओंकी चीत्कार, वृक्ष पत्थर ही उसके साथी थे | कुछ दिनों 
में कपड़े भी फट गये ।- वह सोचने लगी क्या किया, जाय ? वहीं वह आत्मध्यान करने लगी । 
हजारों वर्ष तपस्या वी । एक समय एक, अजगर , सांपने उसे श्राधा निगल लिया । इतनेमें 
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उसका पिता चक्रवर्ती श्रकस्मात बहींसे निकल पड़ा | उसने अपनी लड़कीको इस तरह देख- 
कर हथियारसे सर्पक्नो मारना चाहा। परन्तु लड़कीने पितासे आर्थता की कि आप! हिंसाका 
कत्य क्यों करते हैं, यह तो हिसक है ही, आप क्‍यों हिंसक बनते हैं ? इसे श्रभयदान दो । 
सर्प उसे निगल गया और वह प्रनन्तश्री श्रगले भवमें देवी हुई । वहाँसे चयकर विशव्या हुई 
जिसके शरीरके छुये हुये एक बू'द पानीसे ही भयंकरसे भयंकर विप दूर हो जाते थे । 
अपने शुद्ध भाव रखो उसमें भले ही तुम्हें गरीबी भोगना पड़े । पर हिम्मत करो 
तभी स्वभाव प्रकट होगा | कुछ भी हो हम इसी प्रकारः श्रपने -जीवनमें अहिसा और सत्यका 
प्रयोग करें । जब आपत्ति श्र जाय तो अपने स्वभावका अनुभव करो । सब आ्रापत्ति विलीन 
हो जायगी । उसी समय सुख शांति प्राप्त हो जावेगी । 
पदार्थको परखनेके चार उपायभूत आशय---कोई भी चीज हो, चार अकारसे जानी 
जा सकती है--१, परम शुद्ध निशचयनय, २, शुद्ध निश्चयनय, ३. श्रशुद्ध निश्चयनय, 
४, 'व्यवहारतय । उसमें मूल सुंद्रा निग्चयनय है। एककों ही जानना निशचयनय है। 
निश्चयनय ३ प्रकारका है:--परम शुद्ध निर्चय, शुद्ध निग्चय और श्रशुद्ध निदचचय । जो एक 
को जाने उसे नि३च्रयनय कहते है । और जो दो या दो से अ्रधिकका सम्बन्ध जाने उसे 
व्यवहारनरय कहते है । किसी भी चीजको दो ही प्रकारसे जाना जा सकता है। जैसे तनु 
समूह व कोली आदिसे कपड़ा बना, यह व्यवहारनय है | परमाणुओंसे कपड़ा बना-यह 
निश्चयनय है | खालिस जाननेको +चय और सम्बन्धसे जाननेकी व्यवहार कहते हैं।परम 
शुद्ध निश्चयनय वस्तुके स्वभावकों जानता है । शुद्ध निश्चयनय वस्तुकी शुद्धपर्यायकों जानत्ता 
है और अशुद्ध निद्चयनय वस्तुकी अशुद्ध पर्यायकोी जानता है। 
जैसे एक दर्णण है। दर्षणके शुद्ध स्वभावकी दृष्टिसे भी दर्पणाकी देख सकते हैं। मान 
“लिया हमारे पोछें कोई चीज रखी है, दर्पणके सामने होनेसे दर्पणमें उसका प्रतिबिम्ब 
'आजावे | यद्यपि प्रतिविम्ब तिमित्त पाकरके आ्राता है तो भी केवल दर्पणाको भी देखकर 
प्रतिबिम्ब जाना जाता है। माना दर्पणमें वृक्षका प्रतिबिम्ब है । तो क्‍या दर्मण और वृक्षके 
देखने से ही वृक्ष दिख सकेगा ? नहीं, दर्पणमें प्रतिबिस्वरमात्र अशुद्ध पर्याय देखने से भी 
वृक्ष दिखाई- दे सकता है| स्वभाव, परमशुद्ध, शुद्ध और शशुद्ध पर्याय अद्वेतसे तिश्चयनयसे 
जाना जाता है । वस्तुका सम्बन्ध व्यवहारनतयसे जाना जाता है। शुद्ध पर्यायकी' मुख्यतासे 
जाने तो शुद्ध निश्वयनयसे जाना जाता है। स्वभावकी मुख्यतासे जाने तो परमविशुद्ध 
(निशचयनयसे जाना जाता है। अशुद्ध पर्यायकी मुख्यतासे जाने तो अशुद्ध निश्चयनय कह- 
लाता है। जीव रागी है, हेपी है, क्रोधी, है, मानी है-- यह अशुद्धनिश्वयनयका विषय है | 
|परमशुद्धके मुकाबिलेमें अशुद्ध निश्चयनय व्यवहारतयका विषय है। निरचयनयका विषय 


“संउयसार प्रवः न द्वितीयें पुस्तक । ८23, 
_अंखेण्ड एक होंता है। शुद्ध निश्चयनयंका इंशग्त---ओत्मा निष्कषाय हैं, शुद्ध हैं तथा सिद्ध 
: पं्रेथं तीन काल रहुने वाले स्व॑ंभांवको देखना परंमशुद्ध निश्चयनय है। जैसे मतिज्ञान 
पर्याय हैं, वेसे ही केवलज्ञान भी पर्याय है। श्रध्यात्म तपस्या करने पर ही केबलज्ञान प्राप्त 
« होती है। फिर भी वह पर्याय है, ज्ञांन गुणा है, केवलज्ञात पर्याय हैं | परंमशुद्ध निश्च॑यमें 
.. आत्मा चेतंनन्‍्यमात्र है, ऐसा जानना । केवलज्ञान पर्याय है तो बह प्रति समय नये परिशमन 
में होता है। जैसे विजली दो घंटेसे जल रही हैं| ऐसा नहीं कि वह दो घंटेसे एक हीं जले 
. रही है और एक ही कॉम कर रहीं है। वहं प्रतिसभयें नई-नई जल रही है और नया नया 
.. काम कर रहीं है। केंवलज्ञान भी इसीके संहर्श है। केवलज्ञानवी' पर्याय भी प्रंतिंसमंय 
.. बदलती रहती है। लेकिन वह मालूम नहीं पड़ता है। बयोंकि वे ज्ञानपंरिशमंन सब सहश 
हैं व्यवहोरनय सम्बन्धकों ज.दता है | आत्मा कर्मके उंदयसे क्रोधी है, यह व्यंवहारंनय है | 
| मैं धनी हूं, गरीब हुं. सत्रो हुं, पुरुष हुं--इन सब पर्यायोंकों देखना भी व्यंवहीरनय 
है.। क्योंकि इंनमें भी एकद्रंब्य नहीं देखा गयेा।। हा हद कि 
सेम्त्रन्धकी दंष्टि रखंनेमें आंकुलता है-- भशुद्ध निव्चयनयसे देखने वाले जीवके आ्राकुई 
- लता बनी रहती है । केवल्ज्ञन पर्यायकों तमने जाना, पर्याय क्षशिकि है | इंस' उपंयोगका' 
.  विषय-तमने क्षणिक बनाया, जिस उपयोंगकोा विषय तुमने क्षरिक बनाया, वह अ्रधिक सेमय 
'तक-रंह' ही नहीं सकता है। जिस उपयोगने परपदार्थंकोी विषय किया वह भ्रधिक समय तंक 
' रहः ही: नहीं- सकता है । उपयोंग बदलना ही दुःखका कारंणो है। लौकिक मामलेमें भी देखो, 
. जिस समय खा रहे हैं उस समयके उपयोगका बदलना ही तो दु:खंका कारण हो रहा है।' 
_ जिसका उपयोंग न बदलें, समझो उसको मोक्ष होने ही वाला है | यह एकत्ववितकेध्यानमें 
. होंता-है। परपदार्थंकों' मानते समय॑ उपयोग बदलता ही है । ईश्वर-भक्तिसे भी मोक्ष नहीं ँ 
- मिलता है; क्योंकि ईइवर-भक्ति परपदार्थ है। जो परपंदार्थ है, उससे उपयोग अवश्य बंद- 
' लेगा.। जहाँ मोक्षकी प्राप्तिकीं बात है, वहाँ ईश्वरं-भक्तिसे मोक्ष नहीं मिलता है। भगवान 
का ध्यान आत्मस्वेभावंकी परखमें साधंक बन सकता हैं। भ्रतः उसपर दृष्टि डालना चांहिंये ।' 
| निजके सच्चका मम अवश्य समकझो---निज स्वभावके उपयोगसे संम्पगदर्शनकी प्राप्ति 
* होती है | परंमशुद्धके उपयोगंसे स्वानुभव व स्वानुभवसे ही संम्यक्त्व पैदा होता है। स्वानु 
- “भव होनेके “बाद चाहें उस समय स्वानुभव न भी हो, सम्यर्दश्शन प्रत्येक समय रहता है | 
. - संस्यवेत्व तो : एंक बार उत्पन्त होकर सदा ही बना रहंता है, जब तक॑ कि घाते ने हो । 
-- स्वानुभंव उत्पन्त होंनेके बाद रहता भी है, नहीं भी रहता.। क्योंकि स्वांनुभंव उपयोग है ॥ 
.. आत्माके स्वेरूपंको ढकनें वाली ७ श्रक्ृतियोंके उदयसे सम्यग्दंशेन नष्ट हो जाता है इस 
- -बोधंकी मर्म भ्रेभेद हृष्टिसे जाना-जाता है। उसे संमभनेके लिये व्यवहार पहिले उपयोगी है. 
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चार नयोंसे हम .वस्तुका परिज्ञान फरते हैं। परमशुद्ध निश्चयनय और व्यवहारनय 
उनमें मुख्य हैं । अब हम शात्माको किस हृष्टिसे देखें कि परमशुद्ध निश्चयनय बना रहे और 
सम्यग्दशन भी पंदा हो जाए। जानी आत्माकों श्रबद्ध देखता हैं। यह निशचयनयका विषय 
है। ओर शात्माको सम्बद्ध देखना व्यवह्ारतयका काम है । बंधी हुई अवस्थामें भी वस्तुको 
अबद्ध देख लेना ज्ञानक्लाका काम है। जैसे कहीं गाय वंधरी है। लोग कहते हैं कि गाय 
गिरमासे वंधी है। कभी भी कोई भी गिरमासे गायको नहीं बाँध सक्ता.,है। गिरमा 
गिरमासे ही बाँधा जा सकता है। लेकिन सभी उस गायको गिरवासे बंधा कहते हैं । यदि 
केवल गायकोी देखें तो गाय गिरमासे भिन्‍न है और गाय स्वतन्त्र है। यदि गाय ० गिरमा 
को एक साथ हदृष्टिमें लाओो तो गाय बंधी मालूम पड़ती है। श्रात्माको अ्रबद्ध निरखना 
नियत एक रूप देखना, चेतन्यक्रा पिण्ड रूप देखना--इस तरहसे श्रात्माको असंयुवत देखना 
शुद्ध निश्वयनयका विषय है । 

स्वभावके आश्रयसे अपूर्व आनन्द आता है --इस आत्माको चैतन्य स्वभावकी दृष्टि 
से जिसने श्रभी तक नहीं देखा वे इस संसारमें श्रभी तक भटक रहे है। बड़े बड़े चक्रवरतियों 
ने इस स्वभावको देखनेके लिये छह खण्डोंके राज्यको भी छोड़ दिया | अतः स्वभावहष्ट 
षट्‌ खण्डके राज्यसे भी बड़ी विभूति है । स्वभावका आश्रय करने पर उनको शअ्रपूर्व आनन्द 
श्राता है, इसीलिये तो वे उसे नहीं छोड़ते हैं । अ्रन्यथा वे नि:संग अवस्थाको छोड़कर छः 
खण्डोंका राज्य फिरसे प्राप्त कर लेते | वे समभते हैं, यदि यह स्वभावदृष्टि प्राप्त हो,गई 
तो हमारा कल्याण निश्चित है । 

ग्रनियत, चल .विचल, नाना शाक्तियों वाली दृष्टि श्रपरमार्थ दृष्टि है। लोकमें आ्रादर 
विशेषका है | मोक्षमार्गमें सामान्यका आ्रादर होता है। विश्ेषके आ्रादरसे हमें संसारमें 
भटकना पड़ता है | दुनिया विशेषका आदर करती है। ज्ञानी सामानन्‍्यवा आदर करते हैं। 
जैसे कमलिनि पत्र होता है, उस पर पारो च्पटता नहीं है। वह पानी पतन्रपर मोतीकी 
नाई -ढलकता रहता है। वह कमल-पत्र खूब नोचे पानोमें रख दो, उसके ऊपर नीचे पानी 
है.। फिर भी कमल-पत्र जलसे बिल्कुल भिन्‍न है.। .कमल-पत्रके स्वभावकों देखो,, कमलपत्र 
जलसे भिन्‍न है, बिल्कुल भी छुप्रा हुआ ही-नहीं है। जब तुम कमल-पन्र और पानी को 
एक साथ संयोगदृष्टिसे देंखो तो तुम्हें कमल-पत्र जलसे सम्बद्ध जान पड़ेगा । यह सब बात 
व्यवहारनयकी ,अ्रपेक्षासे मालूम पड़ती है, स्वभाव. मात्र देखना -निक्चयनय है। आत्मा 
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मात्र वस्तुत्वकी दृश्िसि देखो तो झात्मत्व पुद्गलसे बंधा है यह अभतार्थ है । इसी तरह 
स्पृष्टत्व पर्यायसे भ्रनभव करो तो जीव दरीरसे स्पष्ट है, यह सत्य है परन्तु वस्तुत्व द्ृश््सि 
केवल श्रात्मस्वभावकों उपयोगमें लेकर श्रनुभव करो तो आत्मा आत्मा ही है, भात्मा भ्रात्मा 
में है, यह प्रतिभात है | वहाँ यह बताना कि श्रात्मा शरीरसे स्पृष्ट है तो यह अभतार्थ है । 
वास्तवमें भतार्थता तो यही है कि पदार्थ अपने आ्राप स्वभावसे जैसा है वसा ही 

जानना । यदि आत्माको स्वभावदृष्टिसे देखो तो आत्मा अबद्ध अस्पृष्ट श्रब भी दिखाई देता 
है.। ग्रात्माके चैतन्यस्वभावके अनभवका नाम ही वेदान्त है, जहां ज्ञानका अन्त है। स्वभाव 
के अनुरूप ही पर्यायका बन जाना ही भगवान्‌ कहलाता है । ज्ञानका आनन्द तत्कान प्राप्त 
होता है । जिस कालमें ज्ञान प्राप्त किया उसी समय ज्ञानका आ्रानच्द प्राप्त होता है | 

भ्रम महती मलीमसठा है--शरीरको और आत्माको एकमेक मानना गन्दी अ्रवस्था 
है। शरीर व श्रात्मा भिन्‍न भिन्‍न हैं, यह भी सोचना वोई ऊंची अवस्था नहीं है| केवल 
आात्माके विषयमें ही विचार करना चाहिए, शरीरके विषयमें उस समय कुछ भी नहीं 
सोचना चाहिये । ग्रात्मस्वरूपपर हृष्टि डालना ऊंची चीज है | और अ्रब श्रात्मस्वभावका 
अनुभव सर्वोच्च चीज है । 

जो कार्य करो, उसे अ्रध्ययनकी हृष्टिसि करना चाहिए। जो विद्यार्थी समभकर 
श्रध्ययन या स्वाध्याय करता है, वह ज्ञान जल्दी प्राप्त कर लेता है। आत्माकी अनुभूतिके 
भर्थ ज्ञानका प्रयत्त करना चाहिये, यही सबसे बड़ी विभूति है। योगीजन सदा स्वभावहृष्टि 
पर ही निगाह रखते हैं। दृष्टि विशुद्ध नहीं तो प्राणायाम भी क्या करे ? एक योगी ६ 
घण्टे तक प्राशायाम करते थे । यह समाचार राजाके पास पहुँचा । राजाने योगीसे कहा, 
यदि आप ऐसा कर देंगे तो हम आपको मुह माँगी दौलत देंगे । योगीराजने सोचा-हम तो 
काला घोड़ा माँगेंगे । प्राणायाम समाप्त करते ही योगीराज बोले, लाग्रो काला घोड़ा । 
वे प्राणायाम करते हुए जी सोच रहे होंगे, हम तो काला घोड़ा लेंगे । इस प्रकार उनका 
उपयोग काले घोड़ेकी श्रोर ही था । ज्ञानदृष्टिमें केवल आत्मस्वभाव ही रहता है। तपस्या 
करना शआत्मस्वभावको जाननेमें बाधक नहीं, साधक है। ज्ञात बिना कर्मोकी निर्जरा नहीं 
होती । 

. सम्यक्त्वेके होनेपर अ्रहं-भाव नष्ट हो जातां है । सम्यत्॒त्व यह भी स्वीकार' नहीं 
कराता कि. मैं “मुनि हूं, त्यागी हूं आदि । मुनि तो पर्याय हैं। पर्यायबुंडिके कारण ही क्रोध 
श्राता है। मुनिको जब यह ख्याल श्राता है, भ्ररे मैं तो मुनि हूँ, श्रमुक ग्ृहस्थ है, अ्रमुकने 
भेरे प्रति ऐसा क्‍यों किया ? इस पर्यायबुद्धिमें वह गुस्सा करने लगता है। मोक्षमार्गके 
लायक हमारी योग्यता है, श्रतः सम्यग्हृष्टि बनकर मोक्ष मार्गमें अग्रसर होना चाहिए |. घर 
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गृहस्थीके भंभटोंकों छोड़कर यदि बाहर किसी शान्त आश्रममें रह जाये तो सभी चिता- 
समान चिताश्रोंसे छुटकारा मिल सकता है । वर्षमें कमसे वम एक माह ऐसा अवध्य करना 
चाहिये कि घर ग्ृहस्थीके भगड़ोंसे दूर रहकर ज्ञानप्राप्ति करना चहिये। जो श्रपनेको गति 
प्राप्त हुई है, ये सब पर्याय हैं | इन पर्यायीमें जो व्यक्ति “मैं” मानकर चलता है, वह पतित 
है । जैन दर्शनमें उद्धारका मार्ग वणित है। जैनदर्शन वस्तुके वास्तविक स्वरूपको बतलाता 
है। घरसे दूर आश्रमोंमें रहने वाला श्रावक ज्ञान प्राप्त कर स्वप्र-वत्याण-साधक वन 
सकता है। यह सुगम उपाय है । स्वभावहष्टिसे अपनेको निर्मेल बतावों | परथदार्थ चाहे 
अनुकूल परिणमे या प्रतिकूल, श्राकुलित न हो । 

. एक किसान दम्पति थे । किसान बहुत श्रशांत था । वह प्रतिदिन अपनी पत्नीको 
पीटनेका उपाय विचारता रहता था, लेकिन उसे पीटनेका कोई अवसर प्राप्त न होता। 
किसान इससे और भी हैरान रहने लगा । एक दिन वह अपने खेतमें हलमें बैलोंकों उल्टा 
जोतकर खेत जोतने लगा । और सोचा, भ्रव किसाननी आवेगी, इस तरिषयमें मेरेसे विवाद 
ग्रवद्य॒ करेगी । फिर क्‍या, फिर तो मैं किसाननीकी खाल उपेड़ दूगा। किसाननी रोटी' 
देनेके लिये आई । बैल उल्टे जुते देखकर वह सब बात ताड़ गई कि इसने मुभे पीटनेके लिये 
स्वांग बनाया है। उसने सोचा, खैर कोई परवाह नहीं ।. वह किसानसे बोली कि आप उत्डा 
जोतें या सीधा हम तो अ्रपना काम करके (रोटी देकर) लो यह चले । इस घटनासे किसाव 
के हृदयमें परिवर्तत हो गया और वह श्ान्त रहने लगा । शान्तिकी बात समा जावे तब 
शान्ति आना कुछ कठिन नहीं । चतन्य दृष्टि ग्रानेपर तो सभी बातें श्रपने आप आ जाती हैं। 

पदार्थको जाननेके प्रकार-पदार्थ दो प्रकारसे जाना जाताहै-(१) पदार्थकों रवभावकी * 
हष्टिसे जानना, (२) अनेक पदार्थोकों सम्बन्धकी दहृश्सि जानना । वस्तुका स्वभाव संत्यार्थ है। 
सम्बन्ध सत्यार्थ नहीं । स्वभावकी हृष्टिसि यदि जानो तो श्राद्योपांत वस्तु एक ही दिखाई देती 
है | झ्रात्मस्वभाव भृतार्थ है, श्रतः स्वभावकी दृष्टिमें आनन्द आता है | अभ्तार्थका सम्बनधि 
करनेसे क्लेश होता है | मोह दूर करनेका उपाय स्वभावहंष्टि है । किसी परमाणुकों मिला 
हुआ ही मत देखो । जब कोई स्कनन्‍्ध ही दिखेगा तो कैसे मर्द होगा कि अमुक वस्तु मेरी 
है ? पदार्थकों चैतन्यस्वभावकी निगाहसे देखो तो मोह पैदा हो ही नहीं सकता है । पर्याय 
को पर्यायकी -हृष्टसि देखना चाहिये । यदि मनुष्यको यह विश्वास हो जाये कि जैसे सबके 
शरीर जलाये गये, उसी प्रकार;मेरा भी शरीर जलाया जाता है, तो शरीरसे मोह हो ही 
नहीं सकता | प्रत्येक वसस्‍्तुको स्वभाव दृष्टिसे देखते जाओ, सभीसे मोह हट जायेगा | जितने 
जड़ पदार्थ हैं । उन्हें भिन्‍त दृष्टिसे देखो, उनसे भी मोह हट जायेगा। स्वभाव सदां स्वभाव 
बना रहता है, और पर्याय नष्ट होगी रढुफी है। मनुष्य होता वस्तुका स्वभाव नहीं, अपितु 
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- पर्याय है । के की 
ह सम्बन्ध हौव्वा मात्र है--अपनेको इंन्सानन समंभो, चैतन्य स्वरूपोत्मा- समझो: तो 
सब क्लेश मिट जायेंगे । अन्य सम्बन्ध आदि " रूप न देखो: सम्बन्ध अवस्तु है | जैसे. इस 
-चौकीपर यह पुस्तक रखों है। हम लोग कहते हैं कि पुस्तक और चौकीका सम्बन्ध -है ! 
- लेकिन- यथार्थमें पुस्तक और चौकीमें सम्बन्धपना है ही नहीं .। सम्बन्ध न- द्रव्य है, -न गुणा 
है, न पर्याय है । सम्बन्ध नित्य वस्तु नहीं, भ्रतः न द्रव्य है, तः गुण है। सम्बन्ध यदि, पर्याय 
_हैतो बतावो' कि वह रुबंध चौकीकी पर्याय है. या पुस्तककी पर्याय ! यदि-चौकीकी 
पर्याय है। तो वंहाँसे पुस्तक हृटानेपर चौकीमें संबंध परिणमन.: होता रहना : चाहिये। 
: यदि सम्बन्ध पुस्तंवं की पर्याय है तो वहांसे पुस्तक हटा लेनेपर पुरतंकमें वह सम्बन्ध परि- 
' शमंना चाहिये। तात्पये यह है कि यदि उसमें सम्बन्धपना  होतों तो चौकीपरसे -पुस्तक 
' हटा लेनेपर पस्तकमें या चौवीमें सम्बन्धपना बना रहनों ज्ाहिए | लेकिन ऐसा नहीं होता 
है । भ्रतः सम्बन्धको अ्रवस्तु समझो । ही 
... हमने इसे ोव्या बना रबखा है--हौव्वो-कल्पनाकी वस्तुकों कहते हैं। श्रर्थात्‌ 
: पदार्थोर्में सम्बन्धकी अपनी कल्पना मात्र है । चौकी और पुस्तकका सम्बन्ध वास्तवमें नहीं 
है । मस्तिष्कमें जेसी विचार लिया, उसीका सम्बन्ध मान बैठ । श्रात्मी और शंरीरंको 
“मोही प्राणियोंने उल्टी .कल्पता और दिमागके बल पर ऐसा चिपकों लिया कि वह अब 
"अलग नहीं हो सकता है। शरीर और आत्मा की. जैसी कल्पना की हैं, उससे श्रात्मा शरीर- 
>परम्परासे निकल नहीं पाता है । 
...... अब पर्यायका दूसरा दृशन्त लेते हैं--नैमित्तिक जिंतनी भी पर्याय हैं, सभी अभूतार्थ 
. हैं । जैसे मिट्टी है । कुम्हार व्यवम्थासे ही उस मिंट्रीको घड़े रूपमें परिवर्तित कर देता है। 
. पहले वह मिट्टीसे लौंदा बनाता है, लौंदेसे पिण्ड निर्मारें करता है | पिंण्डसे थेप थेपकर 
. .कुठिया जैसा बनाता है। कुठियासे वह घड़ां बनाता है। घड़ेके फूटनेके पश्चात्‌ कंपालोदि 
: अवस्थामें म्ट्री है |. पर्याय देखनेसे वहाँ विभिन्‍न पर्याय बनंती हैं । सभी पर्याय न्यारी 
-.न्यारी हैं। न्यारी न्‍्यारी चीजोंसे न्‍्यारा न्‍्यारा-काम चलता है| आ्रतः पर्याय दृष्टिसे सभी 
_ पदार्थ यारे न्‍्यारे दिखाई देते हैं। स्वभावकी  दृष्टिसे देखनेसे. सिद्ठी ही सिट्टी दिखाई देती 
है । आात्माको पर्याय -हृश्सि देखो,, सभी यारी- हैं |: लेकित:स्वभावकी -हृष्टिसे- देखो आत्म 
सभी पर्यायोंमें रहता: हुआ भी एक है ।; पर्यायहष्टिसे: जानना व्यवहारनयकी अपेक्षासे है । 
... स्वभावहंष्टिसे: देखना निशुचयनयकी अपेक्षासे- है | उस मिट्टीको पिण्ड,-कुटिया, घड़ा, कपाल 
_आ्रादि पर्याय रूपसे अ्रनुभव किया, उपयोग लगाकर ज़ादा- तो , वहाँ पिण्ड, कुट झ्रादि पर्याय 
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गण द्दीम न्रष्य 
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ईर्षा होती है । मृत्युके थम 
पता जीं हैं । पर्यायपर टृष्टि डालनेके की द्ठ । 
लकर में चैतन्य स्वरूपात्मा है 
क्क्भों बह्दी 
तहैँ। पर्यायों 


मं डगमग है। “| म समुद्र है तो सम 
रंगों दो तो डगमग 


'#& आई खाई देंगा यदि 
हु देगा । गेर्दि समुद्रको वृद्धि हार्निक 
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“पड़ेगा । यदि समुद्रको एकरूप: देखो तो. निथय मालूम पड़ेगा । उसी प्रकार आत्माका स्वभाव 
भी नित्य व्यवरिथित है। उस हृष्टिसे देखनेसे आत्मा नियत है। आत्माको -वृद्धिहानिकी- दृष्टि 
से देखो तो श्रनियत. मालुम पड़ता है-। इस दृष्टिमें समुद्रका श्रनियत होना भृतार्थ है। परच्जु, 
. नित्य व्यवस्थित समुद्रके स्वभावक्रों सन्तिकट उपयुक्त होकर देखो “तो यह अनियतपना अभू- 
ताथ है।. वास्तवमें भतार्थ हृष्टिसि तो समुद्र समुद्रमें नियत है.॥:इसी प्रकार आत्मामें जो 
 गुणांशोंकी वृद्धि. हानिकी पर्याय चल: रही हैं उत्तको दृश्सिःआत्माका परिचय करेंःतो वृद्धि 
| हानि भृतार्थ. है । परन्तु नित्य.व्यवस्थित चेतन्यस्वरूप आत्मस्वभावके ग्रनुभव किये जानेपर 
: वृद्धि; हानि सब अश्यृताथ हैं। वास्तवमें भूतार्थ हष्टिसे तो आत्मा ओत्मस्वभावमें नित्य अचल 
व्यवस्थित हैं। निशचयनयके ३ भेद हैं--१, परमशुद्ध निश्चयनय, २. शुद्ध. निश्चयनय 
: ३, अशुद्ध निश्चयनय । परमशुद्ध निश्चयनयका विषय यहाँ बताया जा रहा है । शुद्ध निश्चय- 
 :नय शुद्ध पर्यायकों एक अर्थमें बताता । अ्शुद्ध निश्चयनय भ्रशुद्ध पर्यायकों एक श्र्थमें जनाता । 
:निश्चयनय वह बताता है कि कषाय. हमीसे उत्पन्न होती है और कषायें हमींमें नष्ट होंगी । 
कारक छः होते हैं--कारक आध्यात्मिक दृष्टिसे ६ ही होते हैं। सात कारक हिन्दी 
और संस्क्षत वालोंने ही माने हैं । अध्यात्म संगक्ृतिमें सम्बन्ध कारक नहीं होता है। सम्बन्ध 
-किसीका नहीं बनता क्योंकि यह कल्पना मात्र है | कल्पनाके कारण ही हम लोग सांसारिक 
 पदार्थोका संग्रह करते हैं--अ्रतः लड़ाई भगड़े , होते हैं। यह कल्प्रनासे होता है | सम्यग्हष्टि 
_(निर्धनतामें. और धनी अवस्थामें भी आनन्द मानता है ।- सम्यग्हष्टि लौकिक सुखसे सुखी 
'होता: हुआ भी क्लेश अनुभव करना चाहता है । जैसे धनी व्यक्ति,हलुश्ना खाते-खाते श्रघा 
जाते हैं, तो उन्हें भुने चने खानेकी इच्छा हो जाती है | इन इन्द्रियोंके व्यापारको ज्यादा 
'मत. बनाओ । यदि इन्द्रियोंके विषयोंकोी ग्रहण न. किया-तो श्रानन्द ही श्रानन्द है। आत्माके 
:  भ्वभावकी दृष्टिमें आ्राकुलता नहीं. है । भ्ात्मामें आनन्द स्वयं है, किन्तु परकी श्रोर दृष्टि बनने 
'सेः प्राप्त: साधनका आनन्द नहीं ले पाता यह आत्मा । एक: -वृद्धा थी, उसके सात 
"लड़के थे । उनमें से एक मर गया, तो बुढ़िया उसके मरनेपर रोने लगी । उसे बार-बार 
“उसका : ख्याल आने लगा । उसके ६ लड़कोंने बहुत समझाया कि मां मत रो, हम छः तो 
: 'हैं.+यदि त ज्यावह रोवेगी तो हममेंसे भी एक मर जायेगा । बुढ़िया बोली क्या करू. बेटे 
: #मरेकी याद. ज्यादह श्राती है । छः मेंसे भी एक मर गया,'बुढ़िया उसीको (रोने. लगी 4 उसके 
''ग्रवश्षेष ५:लड़कोंने कहा, माँ हम तो. हैं, तू क्‍यों रोती है ?; वह फिर कहती है कि बेटा मुझे 
.. उसीकीःयाद आती है । इस- तरहसे उनमें एक ओर मर जाता है। इंस प्रंकार दे बच्चे मर 
जाते हैं।- अब. अन्तमें एक बचता है । वह कहता है; अम्मां तू मत रो मैं तो हूं। तू मुझे 
: । देखकर: ही :सन्तोष-धारण कर । लेकिन जुढ़िया-रोती , रहती-। वह. वर्तमानपर संतोष, नहीं 
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रखती । सातवां पुत्र भी मर जाता है । इस मोहवशा वृद्धाकी तरह मनुष्य हजारपति होकर 
लखपति होनेकी इच्छा रखता है । वह लखपति नहीं बन पाता है, यह तो दुःख उसे रहता 
ही है, लेकिन वह हजार रुपयोंकी तरफ कोई ध्यान नहीं देता है, श्रत: वह हजार रुपयोंके 
सुखको भी नहीं भोग पाता है | लखपतिसे करोड़पति बननेकी, करोड़पतिसे अरवपति बनने 
की इच्छा रखता है, लेकिन अधिक चाहनेके कारण दुःख ही दुःख भोगता है । अ्रथवा यदि 
लखपतिको हजारका टोटा पड़ गया तो उसकी दृष्टि हानिपर तो हैं किन्तु वर्तमान समागमपर 
नहीं, भ्रत: भैय्या, वर्तमानपर सन्‍्तोष रखना' चाहिए-॥'मैं तो .सदा श्रपनी विभूतिकों अ्रपना- 
ऊंगा, इसीसे मनुष्य सुखी हो सकता है । 
स्वभावदृष्टि रह करो--स्वभावदृष्टिको मजबूत बनानेके लिए ३ प्रकारोंका वर्शत 
आया | १, परवस्तुके संसर्गको न देखो- अ्रन्य पदार्थके संसर्गके देखे जानेपर वस्तुक्का स्वभाव 
नहीं देखा जा सकता है। आत्माकों जानना है तो केवल ग्रात्माको जानो । ०. आत्माको 
जानना है तो परिशमनकों मत देखो | पर्यायादि आ्रात्माका बगीचा है। पर्यायकों मत देखों। 
नहीं तो उस पर्यायरूपी बगीचेमें सदा भटकना पड़ेगा । भेद विकल्प संकल्प छोड़कर भ्रनुपम 
विश्वाम करो । इस निष्पक्षता और सुविश्रामके परिणाममें आत्माके शुद्ध स्वरूपके श्रर्थात 
'परमात्मतत्त्वके दर्शन होंगे । यद्यपि स्वभाव व परिणमन ऐसा नहीं कि दोनों श्रलग रहते 
हों; वस्तुका परिणशमन अवश्य होता है | चीजकी प्रति समय हालत अवश्य बदलती रहती 
है ॥ किन्हींने आत्माको हालत बिना माना है किन्तु «वह युक्तियुक्त है ही नहीं । प्रत्येक समय 
“वस्तु कुछ न कुछ रूपक अ्रवश्य रखती है । प्रति समय वस्तु का परिणमन होता रहता है । 
'जो सत्‌ है, वह अ्रवश्य बदलता है | पर्याय एक समय होती है, दूसरे समयमें नष्ट हो जाती 
'है । स्वभाव सदा वही रहता है। परिणमन होता रहता है । स्वभाव व पर्याय बराबरकी 
चीज नहीं है ।'पर्याय एक समय रहती है | स्वभाव त्रिकाल बना रहता है | परिणमन एक 
नहीं रहता । दूसरे समयमें दूसरा परिशमन, तीसरे समयमें तीसरा और इसी प्रकार चौथे 
समयमें चौथा आदि । अपने स्वभावको हृढ़ बनानेके लिये पर्यायोंको मत देखो । ऐसा नहीं 
' कि पर्याय न हों, पर्याय तो श्रवश्य होती है | ग्रात्माका स्वभाव चंतन्यगुएणमय है । झत्मा 
ज्ञानदर्शनमय है | और श्रेद्र करमे पर चरित्रमय भी है। चेतन्यका श्रर्थ है, जो प्रतिभास 
करे, जाने, देखे | प्रतिभास करना, यह तो पर्याय है। प्रतिसमय नया नया प्रतिभास होता 
है । एक स्वभाव जो नाना पर्यायोंको :धारण करके भी विचलित न हो वह स्वभाव कहलाता 
है । उसने जो काम किये वह पर्याय हैं। जो स्वभाव है, उसका कार्य है, जिसका कार्य है 
उसका परिणशमन अवश्य होता है | झ्रात्मस्व॒भावके परिणमनका नाम ही चैतन्यका परिणमन - 
है | यदि हम चैतन्य स्वभावको जानना चाहें,तो हमें पर्यायोंगर दृष्टि नहीं डालनी चाहिए ! 
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पर्याय तो हमेशा रहती है, लेकिन उसको उपयोगमें न लावे तभी स्वभावकों जाना जा 
सकता है। सहभावी गुण अथवा पर्यायोंके भेद भी निश्चयनयसे सह्य नही हैं। सुवर्रामें 
स्तिम्धत्व, पतीत्व, गुरुत्व आदि अनेक धर्म हैं, ऐसे ही उन धर्मोके रूपसे अनुभव बिये जानेपर 
ये सब धर्म भ्ृतार्थ हैं, सत्य हैं तो भी केवल सुवर्णेत्वके स्वभावकों जहां समस्त ग्रुशाधम भेद 
श्रस्त हो जाते हैं, अनुभव करने पर वे सब धर्म श्रभुतार्थ हैं। इसी प्रकार ज्ञान, दर्शन श्रादि 
गुण धर्म (पर्याय) के रूपमें आत्माके अनुभुयमान होनेपर यह विशेषपना भृतार्थ है, सत्य 
है, तो भी उस प्रात्मस्वभावके अनुभुयमान होनेपर जिसमें कि समस्त ग्रुगाधर्म (विशेष) 
अस्त हो गये हैं, ऐसे अ्रखण्ड व निविकल्प आत्म-स्वभावके अनुभूयमान होनेपर ये सब विशेष 
अभ्ृतार्थ हैं । 

परमपारिणामिक भावको देखो--जब पर्यायकी श्रोर तथा गुशभेदकी ओर उपयोग 
न हो, तभी हम स्वभावकी ओर उपयोग लगा सकते है | जब हमें वस्तुका स्वभाव जानना 
है तो बस्तुकी पर्यायोंकी ओर दृष्टि न डालें। हम पर्यायोंपर ध्यान न दें और स्वभावपर 
ध्यान दें-- यह भी एक पर्याय है। इस पर भी ध्यान न दें, किन्तु स्वभावके परिचयका 
श्ानन्द पावें । हमें अपनी ऐसी हारूत बनाना चाहिए कि हम अपने स्वभावकों जान देख 
सकें । स्वभावहृष्टिको मजबूत बनानेके लिए तीसरा प्रकार यह है कि हम आ्रात्माकी ,हीना- 
घिकता पर ध्यान न दें । ञ 

प्रइन-पर्यायपर ध्यान न दें, इसीका शअ्रथे है वृद्धि हानि पर ध्यान न दें श्रर्थात्‌ 
अ्रनन्‍्य व नियत इनको श्रलग अलग वयों कहा ? 

समाधान--क्रोध, मान, माया, लोभ--ये श्रात्माके परिशमन समभमें श्राते हैं 
विन्तु इनकी वृद्धि हानि सूक्ष्म विषय है। मनुष्य आत्माका परिणमन है। यह जल्दी समझ 
में नहीं आता | वर्योकि मनुप्य पुदूगल और श्रात्मा--इन दो द्रव्योंके संयोगमें बना है । यह 
ग्रसमानजातीय द्र॒व्यपर्याय कहलाता है। शरीरमें श्रनंत परमाणु हैं। कर्म भी एक एक 
करके अनंत परमाणुझ्नोंका ढेर है। ओऔदारिक परमाणु अनंत हैं, कर्मंपरमाणु अनंत हैं । 
और तैजस परमाणु अनन्त हैं, आत्मा सिफे एक है। वह व्यञ्जन पर्याय है, वहां हानि वृद्धि 
पृथक्‌ पृथक द्रव्योंमें है। यह अन्तर है पर्याय और वृद्धि हानिमें | पर्यायद्ृष्टि बिना अन्य 
व वृद्धि हानि बिना नियत होता है । । 

दृश्यमान सभी चीजोंमें जीव था या है-- दृश्य एक भी चीज ऐसी नहीं कि जिसमें 
जीव न था । जो चीजें आ्ँखोंसे दिखाई देठो हैं उनमें कोई भ्रवश्य था। कोई भी स्कन्ध 
नहीं कि जिसमें जीव न आया हो और वह बन गया हो | प्रायः ये चीजें पृथ्वीकायिक जीव 
होती है-- लोहा, चूना, सीमेन्ट आदि सब खानमें थे बादमें इनमेंसे जीव मिकल गया और 
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इनकी यह पर्याय हो गई। मिद्ठीका तेलादि प्ृथ्वीकयिक जीव थे | जीब्त्व ग्रहण किये 
बिना कोई चीज नहीं बनी । स्वभावकोीं परखनेके लियें इन सब हानि वृद्धिको गौणा कर 
दो'। नियत स्वभावका श्राश्रय फरनेसे स्वभावकी परख 'हो जायेगी । 

अ्रब चोथा प्रकार कहते हैं-जैसें एक सुवर्श है। 'धुवर्णा समभना' है तो 'सुबर्ण' 
इत॑ता कहनेसे ही समभ।'जा सकता हैं। उस संभय' इसमें स्तिग्धत्व, गुस्त्व, पीतत्वादि 
विशेषताएँ अभृतार्थ हो जाती हैं। आत्माको समभनेके लिये श्रात्माके विशेषणोंकों गौर 
करना पड़ेगा। शआात्मामें ज्ञान, दर्शन, च्रित्रादि पर्याय हैं। स्वभावकी जाननेके' लिये ये 
संब अश्ृतार्थ हो जायेंगी | ज्ञानके वलपर ही सम्यग्द्शन पैदा होगा। धंमकें नामपर भी 
उत्सब कर लो, बिना ज्ञानके सम्यग्दर्शन नहीं हो सकता है । जिन चोजोंको अपनेसे दूर 
करना है, उनका भी तो ज्ञान करना पड़ेगा । 

“ओश्म” से मोक्षमार्गका प्रद्शन--“४#” इसके बुद्धिमें ५ टुकड़े करो:--उ;-, 
०, , ० | 'उ! यह व्यवहारनयका प्रतीक है, क्योंकि इसमें याने बहुत गुड़ेरी हैं। इसमें 
विकल्प होते है । जो 'उ'! के 'डडे' पर घृन्य लगा है, यह तिश्चयनयका प्रतीक हैं। शून्य 
जैसे आदि मध्य अन्त करि रहित है, निश्वयनयका विषय भी आ्रादि मध्य श्रन्तसे रहित हैं । 
'डंड” प्रमाणका प्रतीक है । प्रमाण निश्चयनय और व्यवहारनयको भी सम्बद्ध किये रखता 
है। देखो, यह डंडा भी उ व ० इन दो प्रतीकोंको सम्बद्ध किये रखता है। दोनों सापेक्ष ' 
हैं'। व्यवहारनय और निश्चयनय यदि निरपेक्ष हैं तो श्रप्रमाणा हैं। व्यवहारनय और 
निशचयनयका मिलना प्रमाण है । चीज वही है, जो व्यवहारनिश्चयात्मक है। प्रमाणसे 
वस्तुकों जाननेके बाद चन्द्रकला (”) स्वानुभवकों कहती है । प्रमाण श्रौर नयके विकल्पोंसे 
रहित अनुभव स्वानुभव है। स्वानुभव स्वयं प्रमाणरूप है। लेकिन प्रमाण झ्रे नयोंके' 
विकल्पोंसे रहित है । जब स्वानुभव प्राप्त कर'लोगे' तो शुन्य (०)-रागह्वेषादिसे रहित बन 
जाओझ्रोगे । निशचयनयका शआ्राश्य करना चाहिये | प्रमाणसे वस्तुको ठीक-ठीक जान लेना 
चाहियें। शास्त्र इसलिये पढ़े जाते हैं कि हम शास्त्रोंकों पढ़कर भूल जायें। भूलना-- 
विंकल्पोंकी छोड़ना | इस भूलनेकरा महत्त्व बिना शास्त्रोंके पढ़े नहीं आता । श्रतः शास्त्रोंको 
भी पढ़ना ही पड़ेगा । आत्मा, गुण शक्तिके भेंदोंको मत'करों--यही चौथा प्रकार है। तभी 
अ्रखण्ड स्वभाव अनुभवमें श्रायेगा | एकेन्द्रियादि सभीके विकल्‍प' चं॑लतें हैं । निविकल्प अवस्था 
किसी जीव की यहां नहीं है। किन्तु निविकल्प स्वरूपका उंपयोग तो किया जा 
सकता है । - 
शान्ति मार्गमें सामान्य दृश्किा महत्व>--सामान्यविशेषोर्ततक ' पदार्थकों _ 80064 
मुख्यतासे जानो । विशेषकी मुख्यतासे जाननेमें बहुविकल्प हैं; सांमान्‍्यकी दृष्टिसे जानेनेमें 'भी' 
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एक विकल्प है । एक और बहु दोनों विकल्प - दूर हों, तभी निविकल्पक श्रवस्था होगी । 
विशेष दो रूप होता है-- | ु 

१. तिर्यगंशरूप (एक ही समयमें रहने वाले विशेष), २. ऊर्ध्वाशरूप (भिन्‍्न-भिन्‍त 
समयोंमें होने वाले विशेष), गुण और पर्यायका नाम विशेष है। सारांश यह है कि सब 
प्रकारके विशेष विकल्पोंकों छोड़ दो | स्वानुभव एक भी कहा नहीं जा सकता । ज्ञानीकों 
स्वानुभव होनेपर संसारकी समस्त बांतें नीरस जान पड़ती है । उस उपयोगंमें जो वृत्ति है 
वही पहिचान है। निविकल्पक॑ ज्ञानको स्वानुभव कहते है। स्वानुभव प्राप्ति होनेपर कर्मो 
की निजंरा होने लगती है । स्वानुभव एक उवयोगकी दशा है। ऐसी दशामें भी कषायचक्र 
चलता रहता है | स्वानुभवमें उपयोगसे ही शुद्ध रहता है । वह द्रव्यकी दृश्सि शुद्ध होने जा 
रहा है। 

आत्म-स्वभावकी पहिचानसे बढ़कर कुछ व्यवसाय नहीं--श्रात्माके रवभाववने पहि- 
चान ही सबसे बड़ी विभूति है । बड़े बड़े राज्य भी उसके सामने कुछ नहीं हैं । उसको पहि- 
चाननेका पांचवां उपाय-जैसे जल उष्ण हो जाता है। नैमित्तिकको यदि न देखें तो जलका 
स्वभाव स्वयं देखा जा सकता है। कषायसे भिन्‍न जब अपनेको देखें, तभी आत्माकी परख 
हो सकती है। जीवका साथी ज्ञानके अ्रतिरिक्त श्रन्य नहीं है। जब तक पुण्यका उदय है, 
तभी तक लोग पूछते हैं। पुण्यका उदय समाप्त होनेपर कोई नहीं पूछता । 

कमामेका घएड मत करो--हम लोग व्यर्थ घमण्ड वरते है,' कि मैं कमाता हु तथा 
अन्य मेरी कमाई खाते है । यह पता नहीं कि जो शुभोपयोग करते है उनका पृण्य कमाई 
करता है। एक सेठ था | उसके ४ लड़के थे। उनमें एंक कमाऊ था, दूसरा जुआरी था, 
तीसरा श्रन्धा था और चौथा पुजारी था । कमाऊ पुत्र कमाता और सब खाते । कमाऊ पुत्र 
की स्त्री प्रतिदिन कहतो, तुम न्यारे क्‍यों नहीं हो जाते ? जब'प्रतिदिन स्त्री यही कहती तो 
कमाऊ पुत्रने पितासे जाकर कहा--पिताजी, हम न्यारे होना चाहते है, क्योंकि कमाने वाला 
तो मैं भ्रकेला हूं श्रोर खाने वाले सब है । पिताने कहा, बेटा, तुम' श्रलग तो हो जाना, पहले 
सब मिलकर एक तीर्थयात्रा कर लो फिर अलग हो जाना | पुत्रने भी हां कर ली। शुभ 
मुहर्तमें सब यात्रा करने निकले । वे रास्तेमें एक जगह ठहरे | उनको लगी भूख | कमाऊं 
पुत्रकों सर्वप्रथम भोजन लानेके लिये १०) दस रुपये दिये गये | वह व्यापार कुशल था, 
श्रत: उसने उसमें किसी प्रकारसे दो रुपये पैदा कर लिये | १०+-२८ १२) वारह रुपयेका 
वह भोजन लेकर रवाना हुआ ओर सबकी खिला दिया । दूसरे दित जुआरीको भोजन लेने 
के लिये भेजा गया | जुआरी १०) भोजनसे लिए लेकर चला। रास्तेमें उसे लोग ज्ुग 
खेलते हुए मिले । उसने सोचा १०) वा वया आयेगा, चलो एक बाजी ही लगा लेवें । भाग्य 
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से वह जीत गया । तो वह १०-+-१० ८ २०) बीस रुपयेका सामान लेकर घरपर पहुंचा। 
तीसरे दिल अन्धे पुत्र॒को १०) स्पये देकर भोजन लानेके लिये भेजा गया । बीचमें ठोकर 
जग गई, तो श्रन्धा पुत्र जमीनपर गिर पड़ा। उसने सोचा, इस पत्थरको रास्तेमें से हटा 
दे, जिससे दूसरेको चोट न लगे। पत्थरके वीचेसे उसे हजारों रुपये हन्डेमें मिले, त्तो वह 
बहुतसा सामाव लेकर पहुंचा और वे रुपये भी भेंट किये | चौथे दिन उस पुजारी पुत्रको 
१०) रुपये देकर भेजा गया । उसे रास्तेमें एक देवालय मिला | उसने सोचा, पेट तो हम 
रोज भर लेते हैं। श्राज चलो, भगवद्‌ भजन करें । यह सोचकर वह बाजारमें जाकर पूजा 
के लिये चांदीका क्टोरा, माचिस, रुई और घृत खरीद लाया | मंदिर जाकर तन मनसे 
भगवाच्‌की झ्ारती करने लगा । उसे आरती करते करते शाम हो गई । मन्दिरके रक्षक 
देवताको फिक्र हुई | उसने सोचा, यह तो भगवान्‌की भक्तिमें लीन है, इसके माता-पिता 
भूखे बेठे होंगे। यह सोचकर उसने उसी पुत्रका वेष धारण करके गाड़ियों, मोटरों, ऊंटों 
झ्ौर घोड़ों आदिपर नैवेद्व लादा और उसके माता पिताके पास जाकर अपित कर ब्या | 
माता-पिता बन्धु उसके भाग्यपर बड़े प्रसन्‍न हुए । इसके बाद पुजारीकों माता पिताकी याद 
आई और वह चांदीके लोटेको भी मन्दिरमें चढ़ाकर पिताजीके पास आया और कहने लगा, 
पिताजी आपको भूख लगी होगी । पिता बोला, बेटा तू क्‍या कह रहा है ? श्रभी तोतू 
गाड़ी भर करके नैवेद्य लाया था | 

श्रब सेठने चारों लड़कोंको बुलाया और क्रमाऊसे कहा-श्रब देखो तुम कुछ भी नहीं 
कर रहे हो, सब अपने भाग्यसे खाते पीते है। वया श्रब तुम श्रलग होना चाहोगे ? पुत्र 
चोला, नहीं पिताजी, श्रभी तक मैं भूलमें था । 

स्वभावदशनसे सर्वत्र भलाई -- आ्रात्माके स्वभावको देखनेपर जो राग रहता है उससे 
तीन्न पुण्यका बन्ध होता है । सम्यग्दर्शन होनेपर इस भवमें तो गरीब हो सकता है, लेकिन 
अगले भवमें दरिद्र नहीं हो सकता । थावोंकी दरिद्रता तो भवमें भी नहीं रह सकती | र्व- 
भावहष्टिकी बड़ी महत्ता है | पानीमें गर्मीका संयोग है । अग्नि उपाधिका निमित्त पाकर यह 
बात तब सही है, जब उनके मिश्रणपर दृष्टि हो । यदि पानीके शीत स्वभावपर दृष्टि है तो 
पानीका उष्णत्व अभतार्थ है । इसी प्रकार कर्म उपाधिका निमित्त पाकर होने वाले मोहसे 
समवेत है यह आत्मा, यह बात पर्याय रूपसे अनुभव किये जानेपर भूतार्थ है, सत्य है, किन्तु 
स्वतःविद्ध आत्मस्वभावमें भ्रनुभव किये जानेपर मोहादि संयुक्तता अभतार्थ है। गुस्सा करता 
आत्माका स्वभाव नहीं ) किसीसे कहा जाये, तुम दो मिनट तक एकसा ग्रुस्सा करो, कोई 
एकसा गुस्सा कर ही नहीं सकता । क्योंकि अ्स्वभाव देर तक नहीं रहता । क्रोध, मान, 
माया, लोभ करना श्रात्माका स्वभाव नहीं है | यदि आत्माका स्वभाव होता तो गुस्सा उसमें 
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सदा बता रहना चाहिए । आत्माका स्वभाव ज्ञान है। यदि क्सीसे कहा जाये तुम एक घंटा 
तक श्ञांत बैठे रहो तो वह शांत बैठ सकता है | क्योंकि शांति श्रात्माका स्वभाव है | लेकिन 
कोई निरंतर क्रोध नहीं कर सकता है | शास्त्र स्वाध्यायसे यही लाभ है कि परवस्तुसे राग 
छूट जाये | उसीका जीवन सफल है जो रागसे दूर है । 

साथ-साथ कोई नहीं जाता है। पति मरता है, पत्नी मरती है--लेविन साथ कोई 
किसीके साथ नहीं जाता । दुःखका कारण संयोग है । द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव-सब इसीमें 
तन्‍्म्य है । मौलिक ज्ञान बिना यदि कोई जीव चाहे कि हमारा मोह दूर हो जाये तो बिना 
ज्ञानके मोह दर नहीं हो सकता है। 

सम्यग्दशन स्वभावके आश्रयसे होता है। निर्मित्त हरेक चोजमें होता है। उसपर 
द्रव्यकी हश्सि कल्याण नही । सदा स्वभावकी दृष्टि रखना चाहिए, तभी कल्याण हो सकता 
है | जरासी देरमें बिगड़ जाना, यह अपनेको दुःख देने वाली चीज है। ऐसा मानकर अपने 
स्वभावको सत्पथपर लाझ्रो । श्रपना कल्याण अपने हाथमें है, यह सोचकर दुःखका मार्ग 
छोड़कर सुखका मार्ग ग्रहण करो । भैया ! निम्मित्त उपादानादिका विचारकर स्वभावपर 
दृष्टि लानी चाहिए । यही विचारें कि यह शरीर हमारेसे भ्रलग है, तभी स्वभावपर दृष्टि जा 
सकती है श्रौर श्रपना कल्याण हो सकता है । 

इस गाथामें जो यह बताया है कि आरात्माको अ्रबद्धस्पृष्ट, भ्रंनन्‍्य, नियत, श्रविशेष व 
प्रसयुक्त देखो, इसका तात्पर्य है कि संयोगसम्बन्धसे रहित, व्यञझ्जन पर्यायसे परे, गुणपर्यायसे 
परे, गुणभेदसे परे एवं श्रौोपाधिकतासे परे श्रखण्ड आरत्मस्वभावको देखो । 

नेयके द्वारा विभिन्‍न प्रकारसे वस्तुका ज्ञान बरें--व्यवहारतय और नि३चयनयका 
उसमे निरपेक्ष विचार न करें । पदार्थोका विज्ञान, नयोंका ज्ञान सब ही दृष्टिसे करें । प्रमाण 
से पदार्थकोी जानकर निशुचयनयकी मुख्यतासे देखना है, वह सापेक्ष ज्ञान है| प्रमाणका ज्ञान 
करके निश्चयवी मुख्यतासे वस्तुको निरखो । एक बार भी निश्चयकी मुख्यतासे परख लिया 
जावे तत्त्व, तो उस तत्त्वकी स्मृति इसके बाद रहतो है। सब विकल्पोंसे रहित स्वसंवेदनकी 
अ्रवस्था जब होती है, तब जिसको स्वसंवेदन हो जाता है, उसके कोई विकल्प नहीं होता 
है | ८इचात्‌ तो उसका स्मरण होता है । न्‍ेु 

आत्मा पर्यायरूप है, आत्मामें नाना गुण हैं। यह पर्याय 'उसकी वहीं होती है । 
इस- दैलीसे ज्ञात करके एक शुद्धनयका कार्य, स्वानुभवके होनेपर बद्ध, स्पृष्टाद भाव नहीं 
श्राते, भ्रत: स्वानुभव ही प्राप्त करता योग्य है। आत्माको देखने वाले उसका स्वाद लेने 
जाते है। आत्मानुभव न करने वाले आत्मस्वरूपसे बहुत दूर चले जाते हैं | उस आत्माकों 
समयसार, कारणपरमात्मा आदि कई नाश से पकाच्ते है । रुझ जीवोंमें ही यह योग्यता 
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है कि वे उस शआत्माका ज्ञान कर सकें | ' विद्यते बालक: कक्ष नगरे भवति घोषणा” श्रर्थात्‌ 
जो वस्तु अपने पासमें है, उसे श्रपन लोग ढूढ़ते फिरते हैं-ऐसा कितनी ही बार हो जाता 
है । जो चीज हमारे हाथमें या पासमें होती है, उसे हम सर्वत्र ढृढ़ते फिरते हैं | संजी जीव 
बनकर तथा इत्तवी योग्यता (आत्मस्वरूपको जाननेकी शक्ति) प्राप्त करके श्रदि उस बातको 
न समझे तो कब समभेंगे ? भैया वह तो यही है, केवल दृष्टिकी आ्रावश्यकता है। यहाँ 
आचाये देव कहते हैं--- 

हे संसारके मोही प्रारिएयों ! उस स्वात्माका भ्रनुभव करो । आत्मा हर समय जान 
का काम तो करता है; लेकिन धतको आत्मा (स्वयं) नहीं कमाता है। आत्माका काम 
विचार या भाव करना मात्र है। विशेषपर दृष्टि मत डालो, सामान्यको देखो । जहां विशेष 
प्र दृष्टि गई, वहीं समभिये श्रापत्ति-जंजाल है। दुनियाके लोग विश्येपके लिए तरसते हैं, 
योगी सामान्‍्यके लिये लालायित बने रहते हैं । सामान्‍्यका श्राश्नय ही कन्याणक्रारी 
है, उसको प्राप्त. करनेमें श्राकुलता नहीं है। भ्रतः सामान्य पर ही दृष्टि रखना चाहिये । 

सामान्यावल्ोकन एक रस है उसकी उपारुना करो--कोई भी व्यक्ति एक रसतामें 
नहीं रह सकता है । सभी दु:खी हैं। कोई किसी चोजको प्राप्त करना चाहता है. कोई 
कुछ प्राप्त करनेके लिये उत्सुक रहता है। उच्च पदस्थ व्यक्ति तथा उच्च पदोंपर रहने वाले 
या बेठनें वाले व्यक्ति कुछ समयके लिये इधर उधर जन-साधारणके फास बेठकर आअ्रानन्द 
लेते हैं । वे ५ मिनटके लिये जन-साधारणोंमें बंठनेके लिये लालायित रहते हैं । नेताश्रोंको 
संसदकी चहार दीवारी बुरी लगने लगती है। जैसे नेहरू जी कभी थककर देहातियोंके पास 
बैठकर श्रमको दूर करके भ्रानन्दकी प्राप्ति करते थे। सामान्य भोजनमें भी आनन्द है, विशेष 
भोजन तो भ्रपच व हानिकर होता है। कहनेका प्रयोजन यह है कि एकान्तत: विशेष कभी 
हित नहीं करता । जब लाभ हुआ तो सामान्यसे लाभ होता देखा गया है । यहाँ विशेष 
पद्धति शरीर और आत्माके सम्बन्धकी बताई गई है । जैसे पुस्तक और चौकीका सम्बन्ध 
है या पुस्तक चौकी पर रखी है । लेकिन यह कहना कल्पना मात्र है। क्योंकि चौकी झोौर 
पुस्तकमें कोई सम्बन्ध गुणा नहीं है, वह तो कल्पना मात्र है। सम्बन्ध किसीका कुछ नहीं । 
द्रव्य सभी न्यारे-न्यारे हैं। जो समान कषाय करता है। वे परस्परमें मित्र हो जाते हैं । 
जैसी इच्छा या विचार हमारे हैं, यदि उसी इच्छा या विचारोंका अन्य व्यक्ति मिल जाये 
तो वे आपसमें मित्र हो जाते हैं। लेकिन सम्बन्ध कारक होता ही नहीं है | सो एक वस्तु 
कभी भी दसरेकी नहीं बर्न सेकती । विशेष (पर्याय) भी क्षरिक है । एक सामान्‍्यात्माका 
अनुभव करो, जिसके अनुभव करनेसे एब विपत्तियोंसे मुक्ति हो जाती है। बुद्धिमाव लोग 
वर्तमान, सत और आगतके बन्धनको बहुत हो जल्दी भेद करके तथा मोहका क्षय करके 
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“अपने श्रात्माका अनुभव कर लेते हैं । 
भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमानके बन्धनको काटने बाला सम्पम्दष्टि होता है--जो चीज 
_ गुजर गई, उसकी क्यों खेंद करना--भत्तकालका . बन्धन भी -दुःखकारी होता है । जो कल 
: 'रईसःबना गुल॑छरें उड़ाता थां, वह श्राज यंदि निधन हों जाता है तो दुखी होता है.। जो 
» संम्बन्ध था, वह तो चला गंया तो फिर उस्तको बन्धन बनानेसे क्या लाभ है,? भूतकालकी 
: “बातें-बीत जानेपर भी डींग मारना, पूर्वका जिक्र करना यह आकुलताका कारण है-। ज्ञानी 
- भतकालका बन्धतन महीं बनाते । भविष्य॑त्कांलका बन्धन भी प्राय: प्रत्येक व्यक्ति बनाता है । 
आ्रागांसी -समागमके लिये जो हमारे मनमें कल्पना उठती है, यह .भविष्यत्कालका बन्धन्: है.। 
.. शादी हुई नहीं सगाई होनेवर ही निदान बांध लेते हैं । फलाना अस्ुुक होगा, यही भविष्प- 
: कालका बन्धन है.। ज्ञॉनी भेविष्यकालका बन्धन कभी नहीं बनाता है| वरतमानका बन्धन 
-भी-ज्ञानीके “लिये बन्धन नहीं होता है । क्योंकि वह वर्तमानमें मिले हुए ,समागमके बारेमें 
. सोचता है. कि यह कब टेले ? फलानी चीज नहीं चाहिए ।-भोगोंमें स्वतः .वियोगबुरद्धि है । 
यहाँ भी तो पकवानादि .खांञ्रो, पेट भर गया तो उससे भी वियोग बुद्धि हो. जाती है.। ज्ञानी 
द की इससे भी:विशेष बात है -- वे सोचते हैं कि यह परवस्तु है, कौन दिन श्राये कि इसका 
विकल्प छूट “जावे ? उसमें उसको वियोग॑-बुद्धि रहती है, वर्योकि उसमें इच्छा.नहीं , होती 
है।।सत भविष्यत्‌ वर्तमानके बन्धनोंकोी भेंदकर यह सुधी आत्माका अनुभव करता है-। 
- "आत्माकी महिमा आत्मानुभंवसे ही जानी जा सकती है। हमारे पास हमारी तो वस्तु - नहीं 
_ है, परवस्तु' (खिंलोंनोंको) देखंकर रोते हैं। परन्तु ये खिलौने मिल नहीं सकते हैं .। . जो 
.. खिलौना अपना है, जिंसंमें योगीजन रमरण करते हैं, वह मिल जाये: तो फिर दूसरेके खिलौने 
- की आ्रावश्यकता नहीं हो सकती है| वह खिलौना आात्माका स्वभाव है. वह स्वभाव: कर्म- 
. कलंकसे रहित है । गायकों रस्सीसे कोई नहों बांधता | जो बांधता है. वह रस्सीसे रस्सी ही : 
.. बांधता है। गायको रस्सीसे बांधना सम्भव नहीं है | जो ऐसा प्रयास करेगा वह गायकी गर्दन 
+ . तोड़ डालेगा-.। जब शरीर और गांत्माको एक साथ देखते हैं, तब आत्मा .शरी रसे  प्रभिन्‍न:: 
.. मालूम पड़ता; है.।' जिसने इंस चैतन्यस्वभावको देखा है वही सिद्ध है-। ज्ञानी. अपनी आत्माको , 
... नित्य कमेकलंक पंकसे विकल देखता है। ऐसा आत्मा ज्ञानी-जीवके अनुभवमें श्राता है। 
.._- ज्ञानमयःखुद-खुदके जाननेमें न श्राये--खुदव बात जब खुदके समभमें तहीं-आाई,.. 
यही- कारण है. कि ८४ लाखं योनियोंमें भ्रमण कर रहे हैं।. धत, मकान, .सम्पत्तिसे- भी « : 
मोह हट जाये,:तब भी : सेम्यग्हष्टि दरिद्र नहीं हो सवता है।. क्योंकि-- 'भवतु स-दरिद्रो,... 
: : यस्य तृष्णा विशाला । मनसि च परितुष्ठे, कोर््थवान को दरिंद्र: ॥” .. . न्‍ 
एक साधु था | उसने सेठसे कहा कि है राजन, आप अर्थके (धनके) स्वामी 
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हम भी श्रथंके (शब्दाथे) के स्वामी हैं। दरिद्र वह है, जो अ्रसन्तृष्ट है । “कि दारिद्रयम्‌ ? 
अ्सन्तोषः , सन्तोषी प्राणी ही धनवान्‌ है। मन उसीका सन्‍्तष्ट होता है, जिसके पास 
सम्यशज्ञान है। सम्यग्ज्ञानको प्राप्त करने के लिये ध्वाध्याय, श्रध्य्यन, मनन करो | उन्नति 
तभी हो सकती है जबकि विद्यार्थियोंके ढंगसे अ्रध्ययन किया जाये । यदि स्वाध्याय 
करते हो तो इस ढंगसे करो कि कुछ पलल्‍ले भी पड़े । शास्त्र भी यदि विद्यार्थियोंके ढंगसे 
पढ़े व सुने जायें तो भी श्रच्छा है। विद्यार्थियोंके ढंगसे पढ़नेसे शीघ्र ज्ञान प्राप्त हो सकता 
है । शुद्ध नयात्मक जो आत्माकी अनुभूति है, उसीका नाम ज्ञानकी अनुभूति है | 

अनुभव करने वाला ज्ञान हैं-यदि ज्ञान ही अनुभवमें आये तो ज्ञान ही जेय है 
व ज्ञाता भी है। भगवानके ध्यानमें श्रपणा एकपना नहीं बन पाया । ध्यान करने वाला 
ज्ञान है, ध्येय भगवान्‌ है, भगवान ज्ञान्से परवस्त है, श्रतः वह ध्यान उत्कृष्ट ध्यान नहीं 
कहलाया । ज्ञानका ही ध्यान करना चाहिए इसमें श्रशक्त होनेपर इस ही तत्त्वके प्रसादके 
ध्येयसे ज्ञानीके भगवानका ध्यान होता है। निज ध्यान है वही ऊंची वरतु है। ज्ञान धर्म 
है, धर्मी आत्मा है। धर्म वाले आत्माका धर्म ज्ञान है। श्रात्मा गुणी है, ज्ञान गुण है। 
श्रात्मा द्रव्य है, ज्ञान गुण है | गुणाका ज्ञान तभी विया जा सकता है, जब गुणीका ध्यान 
क्या जा सके । ज्ञानका ज्ञान तभी हो सकता है, जब कि शआत्माकों पहचाना जाये । 
आत्मा दो प्रकारसे देखा जाता है, एक जातिकी आत्मा, दूसरी व्यक्तिगत आत्मा | श्रात्मा 
'सत्‌” भी है और असत्‌ भी है। श्रात्मा यदि जाति श्रात्माकी अपेक्षासे सत्‌ है तो व्यक्ति 
ग्रात्माकी अपेक्षासे श्रसत्‌ है। जाति आात्माकी श्रपेक्षासे श्रात्मा एक रूप है, व्यक्ति आत्मा 
की अपेक्षासे श्रात्मा नाना रूप है। आत्मा सर्वव्यापक भी है अ्रव्यापक भी है। श्रात्मा 
व्यक्त श्रात्माका अपेक्षासे थोड़ेसे क्षेत्रमें है, जाति आत्मा सर्वेग्यापक है। पूरे श्रात्माको 
एक साथ देखो तो शात्मा ब्लिक्षण है। आत्माको अंश की अपेक्षासे देखो तो अन्रिलक्षण 
है । इस प्रकार आत्मा त्रिलक्षण भी है और अन्रिलक्षण भी | 

शंका-आ्रात्माके श्रखण्ड होते हुए इतने भेद क्‍यों किये ? समाधान-प्रात्माके इतने 
भेद किये बिना वह समभमें नहीं श्रा सकता है । युक्तिसे आत्माको समभता है। श्रत: भेद 
करना ही इसका उपाय है। 

विराग संतोंकी युक्तियां सत्य और परम्पराकी अविरोधनी हँं--आत्माकों हम दो 
क्रमोंसे फेलाते है:-- १, तियेक (विष्कम्भ) क्रम, और २. ऊर्ध्वक्रम । एक ही समयके फेलाव 
को विष्कम्भं क्रम कहते हैं और भिन्‍ने-भिन्‍न समयके फंलावको ऊध्वेक्रम कहते हैं। विष्कम्म 
क्रमसे श्रात्मा असख्यातप्रदेशी है, श्रसंख्यात प्रदेश एक ही समयमें होते हैं । दूसरी ' चीज 
गुणोंको बताना भी विष्कम्भ क्रम है। क्योंकि एक हो समयमें वे सब ,ग्रुण हैं। भ्रात्माकी 
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ज्ञनकी ओर ही सदा चित्त लगाओ, विषय कषायमें नहीं-जिस श्र जीवका 
उपयोग लग जाता है, उसी रूप उसकी उसमें श्रद्धा बन जाती है। श्रत: विषय-कषायका 
उपयोग कभी शुरू मत होने दो । विषय-कषायमें उपयोग देनेके कारणा लोग सदा विपन्ति- 
जंजालमें जकड़े रहते हैं। उससे छुटकारा पानेके लिये ज्ञानस्वरूपकी ओर ही श्रपत्ता उप 
योग लगाओो । ऐसा वह आत्मा जो स्वानुभवसे ही समभमें आता है, स्वानुभव्से ही उसे 
पहिलाननेका प्रयत्न करो । जैसे हम कहते हैं--यह घड़ी हमारी है। लेकिन घड़ी स्वतन्त्र 
द्रव्य है। भिन्न द्रव्य होनेसे घड़ी हमारी कँसे कहलाई ? घड़ी हमारी नहीं । हमारा घड़ी 
का कोई सम्बन्ध न्हों । यह शरीर अपना कुछ नहीं लगता, यह भी अपना नहीं है । हमारे 
ताथ रहने वालेवा और हमारा कोई सम्बन्ध नहीं है | यह आत्मा इस शरीर पंजरसे निक- 
लेगा तो ऐसा निकलेगा, 'जसा तिलोंसे तेल निकल जाता है । जब जीवनभर साथी रहने 
वाला यह छारीर ही अ्रपना नहीं तो फिर थे प्रत्यक्ष दिखाई देने वाली वस्तुएं अ्रपनी कैसें 
हो सकती हैं ? पहले सब वस्तुश्नोंके स्वरूपकों समझो, फिर सबके प्रति माध्यस्थ्य भाव 
धारण करो । श्रात्माके स्वरूपको परखनेके लिए ममत्व बुद्धिको छोड़कर एक बार तो लग 
जाओ, फिर इस आनन्दकों छोड़नेकी अपने आप ही इच्छा नहीं होगी | 

न्यायसे अपनी बच रखना चाहिये--जो न्यायवृत्ति रखता है उसमें इतनी योग्यता 
है कि वह श्रात्माके ध्यानके योग्य है । श्रन्यायमें जिसकी बुद्धि लगी है; वह ध्यानके योग्य 
नहीं है । न्‍्यायोपाजित धन ही व्यय करना चाहिए । श्रन्यायसे जो धन कमाये, व्यवहार 
करे, वार्तालाप करे-- उसका उपयोग श्रात्मामें नहीं लग सकता है | दूसरेका दिल दुखाकर 
वभी भी आत्माका ध्यान नहीं कर सकते । ध्यानमें मन लगानेके लिये उस समयसे पूर्वके 
परिणाम भी निर्मल होने चाहियें। बात करो तो न्‍्यायवी करो । यदि न्यायपूरों बात करने 
में लौकिक हानि भी होती हो तो होने दो | धर्मंध्यानके लिये चाहे थोड़ा ही समय लगाओरो, 
न्‍्यायपूरा व्यवहार रहा तो उतने समयका ध्यान ही फलदायी है। [बुद्धिपर्वेक शास्त्रमें 
नीद नहीं लेगी चाहिए । बुद्धि पूर्वक शास्त्रमें सोनेसे बहुत दोष है ।] 

ज्ेय पदार्थोकी ओर जिस समय जीव अपना मन लगाता है, उस समय उसे बड़ा 
आनन्द शभ्राता है। यह ज्ञानस्वरूप श्रात्मा ही प्रशस्त आत्मा है। 

व्यक्ति ज्यादह समय धर्मध्यानमें लगा सकता है, जिसे धनकी कमाई नहीं 

करनी है। क्योंकि धनाजन करते समय वियोग बुद्धि बहुत कम रहती है । घरमें हों चाहे 
दूकानपर, बच्चोंको खिला रहे हों, चाहे रोटी बता रहे हों, कपड़े धो रहे हों, चाहे बतैन 
मांज रहे हों, उस समय भी यह सोचना सुगम है कि अब हमारा उपयोग इस मोह-बलासे 
कब हंटे ? धन कमाते समय वियोग बुद्धि होदा कठिन बात है । स्थत्रियोंके विशुद्ध परिशाम 
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हों तो आज उनका भी धर्म पुरुषोंसे कम नहीं है | पृस्पोंका धनार्जन करते समय वियोग 
बुद्धि बनाना कठिन है | लेकिन घरमें रहकर वि्योग बुद्धि करना सरल है । दूसरे रसोई 
बनाते. समय भी यदि शुद्धताका ध्यान रखा जाये तो पुण्य बन्ध भी होता है। विशुद्ध परि- 
णशामोंसे कर्मोकी संवर-निर्जरा भी होती रहती है। भावोंकी निर्मलता आवश्यक है । पंच 
परमेष्ठीके ध्यानसे आत्माका विकास होता है । शरीरपर मत जाश्रो, शरीर तो सबका मलिन 
है । शरीरके ध्यान करनेसे क्या मिलेगा ? आचाये उपाध्यायका शरीर आप लोगों जैसा ही 
है । यद्यपि उपवासादि करनेसे उनका शरीर कुछ व्यवहारिक शुद्ध हो जाता है । 

आत्मोौफे विकासका नाम सिद्ध भगवान हे--दरिद्र (मिथ्या दृष्टि), गृहस्थ, साधु, 
ग्राचार्य, उपाध्याय, भ्ररहन्त व सिद्ध--इस प्रकार क्रमसे सात अरवस्थाश्रोंमें ग्रात्माका विकास 
होता गया है | सम्यग्दृष्टि कभी भी भावोंसे दरिद्र नहीं हो सकता । जो यह अनुभव करे कि 
मैं दरिद्र हुं वही दरिद्र है। ऊपर कहे गये ये सातों क्रमशः बड़े हैं । श्राचार्य उपाध्यायकी 
श्रात्मामें छोटे बड़ेका अ्न्दाज नहीं लगा सकते । साधुमें भी श्रात्माके विषयमें कहा नहीं जा 
सकता है। आत्माके विकासकी दृष्टिसि साधु, उपाध्याय और आराचायेमिं निर्मेल परिणाम 
घट बढ़ भी हो सकते हैं फिर भी आत्महितमें समान हैं । भगवान इतने बड़े हैं कि हम 
उनसे वार्तालाप नहीं कर सकते । अशुभसे बचनेका पचपरमेष्ठीका नित्य ध्यान करना 
चाहिये । ४ आदिके (साधु, उपाध्याय, आचायें और गअ्ररहन्त) शरीर सहित भी ध्येय है। 
शरीर रहित सिद्ध भगवाच्‌ तो ध्येय है ही। 

पंचपरमेष्ठीके ध्यानसे परिणामोंमें निर्मेलता श्राती है । मोहके कपाट इतने दृढ़ हैं, 
उनको खोलनेके लिये भगवद्भक्तिकी कुझ्जी चाहिए | जो भगवद भक्ति कर लेते हैं, उन्हें 
लाभ है, और सब कुछ प्राप्य है। जिसने अपना ध्यान शुद्ध बना लिया, उसका श्रात्मा तो 
कृतकृत्य हो गया । 

जैसे नमककी एक पुतली बनाकर पानीमें डाली जाये । ४-७ मिनट डुबकी लगा- 
कर हमें बताना कि वहाँ क्‍या देखा ? भैया ! वह तो घुल जाती है हमें वह क्या सुनाये ? 
स्वानुभवकी चीज भात्मानुभवसे ही जानी जा सकती है । लोकमें भी तो ऐसा ह्वी चलता 
है--घड़ीको वही जान पायेगा, जिसका घड़ीसे परिचय है। जहाँपर “घड़ी” नहीं बोला 
जाता, वहाँ “घड़ी” कहनेसे घड़ीकों कोई नहीं समझ सकेगा । शक्करका सबने स्वाद लिया, 
तो शक्कर मीठी होती- है ऐसा. कहते ही उसे हर एक समभ जायेगा, क्योंकि उसका अनुभव 
सभीने किया है। जिस प्रकार नमककी डली पानीमें मिलकर पानी ही बन जाती है, इसी 
प्रकार साधु लोग ध्यानमें लगकर श्रात्मामें लीन हो जाते हैं। 

तेरे सामने दो मार्ग हैं, बता किस पर चलना है--मार्ग दो ही हैं:-- १. पाप कसा- 
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प्रदेश और गृण बताकर ही समभाया जायेगा | नारकी, क्रोधी, देव, मनुष्य पर्यायों वाला 
श्रात्मा ऊध्वैक्रममें आता है, क्योंकि ये पर्याय एक समयमें नहीं हो सकतीं, क्रम-क्रमसे होंगी । 
प्रदेश और गुरा विष्कम्भक्रममें जायेंगे, और गुणांग ऊध्वेक्रममें जायेंगे । द्रव्य, प्रदेश, गुणा और 
पर्याय-- इन्हीं चारोंसे श्रात्मा समझाया जाता है। मगर यह नहीं समभता कि ये गुण 
और पर्याय. मिलकर आत्मा बनी हो । ऐसा नहीं है, समभतेके लिये भेद किये गये हैं । 
आत्मामें ज्ञान, दर्शन, च्यरित्र एवं सुखादि है-ऐसा भान होता है, लेकिन ऐसा नहीं है । हां, 
प्रात्माकों समभनेका ण्ही उपाय है और कोई नहीं । ग्रात्माको समग्रुण पर्याय समझो । पर्याय 
द्रव्यमें एक समयमें एक होती है । एक ही पर्यायके नाना फल हैं आाख़व, बंध, संवर निर्जरा | 
देखो तो इन सबकी कारण एक पर्याय बन रही है । वही पर्याय मोक्षमार्ग -और संसार मार्ग 
का भी कारण है | श॒द्ध व्लार्ननविव तप है सिद्ध भग्वानके ज्ञान्में ज्म्ब्‌ 'हीप झा रहा है, 
लेकिन वे यह नहीं विकल्प कर रहे कि जम्बू द्वीप एक लाख योजनका है। भगवानका ज्ञान 
निविकल्पक है, अभ्रपन लोगोंके ज्ञानमें विकल्प उठते रहते हैं । 

निश्चयनय प्रशुके ज्ञानकी पद्धतिका अनुसरण करता हे--संयोग न जीवका गुण है, 
न द्रव्यका | 'सम्बन्ध' नामकी कोई चीज है ही नहीं । हम लोग जो चीज नहीं है उसको 
।सम्बन्धको ). भी जान लेते हैं। #गमनय सत्‌ व श्रसत्‌ रूप है, इस प्रकार दोनों प्रकारसे 
जान सकते हैं | हम लोग तो असम्भव बात (गधाके सींग) भी जान सकते हैं, यह कल्पना 
मात्र है। कहनेका तात्पय॑ यह है कि जो भगवानके ज्ञानमें ग्राता है, वही सही है। हमारे 
जशानमें जो हम कल्पना करते हैं, सब श्रसत्य है। जिसे भगवान त्हीं जानते श्रौर तुम जानते ' 
हो वह सब गलत है। शरीर मेरा है, ऐसा सोचो, किन्तु शरीर इसका है, ऐसा' भगवान्‌' 
नही जानते हैं। यह जम्बूद्वीप एक लाख योजनका है, ऐसी भगवान्‌के कल्पना नहीं हैं । 
जो .हम जानने हैं वह सब भगवानके ज्ञानमें फलक जाता है, वह ज्ञेय हमारी परिणति है । 
जस्बृद्वीपमें एक लाख योजन जैसा कुछ अगुरुलघुका परिणमन नहीं चल रहा है। चौकी 
एक हाथ लम्बी चोड़ी है, यह ज्ञान्का विषय नहों है। यह सब हमारी कल्पनाकी बात है। 
जो वस्तु भगवानके ज्ञानमें आती हैं, वे भृतार्थ हैं और जिन वस्तुओंकोी भगवान्‌ नहीं जानते 
हैं, वे अभूतार्थ हैं। निश्चयनयसे जो अपने ज्ञानमें श्राता है, वही भगवानके ज्ञानमें भी है। 
व्यवहारनयसे जेसा हम जानते है, यह कल्पना ही संसारमें भटकाने वाली- है। यही कल्प-॥] 
ही .दुःखदायी है-। भगवानके ज्ञानमें तीनों लोवोंके पदार्थ एक साथ. स्पष्ट ऋलकते हैं । अर्थात्‌ 
भगवान्‌ ऐया जानते हैं जैसा कि हम निरचयनयसे जानते हैं, व्यवहारनयके विषयके ढंगसे 


नहीं । जो छुद्ध व्यात्मक ज्ञानवी भनुभूति है, वही श्रात्मावी अनुभूति है। अ्रनुभव करने 
वाला ज्ञान है। * ८ 
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न्ञानका ध्यान करने लग जाओ तो शान ही ह्वेय और ज्ञाता वन जाये--जान वह 
है ही-वो 'बस्पाचस्ण हो गया । ज्ञान्से ज्ञानकी सीजें जातो जी सकती दें । ग्रात्माकी 
आत्मामें ही निवेश करके; ज्ञानके हारा हो आत्मामें रखना । निहठल रुपसे रखकर आत्मा 
को ज्ञानका धन बनाओ । यदि शुर्ध स्वभाव देखना है तो दो पदार्थोका संयोग मंत देखो । 
शुंका:-“रर्नि तो आत्माका ग्रुए है, तो उस ज्ञामसे श्रात्माका ज्ञान कैसे हो जीती है! 
समाधान:- रण पर्योयके हारा रे पदार्थेका अनुभव है? करता है । द्रव्यकों गुणसे 


जाना जाता है । अखेण्डपर पहुँचनेके लिये यदि ग्रणाका भी अनुभव करते है, तो हमे सही 


कि] 


कभ्षी । यदि तुम शी गुणका अनुभव बरते हो तो स्वानुभत हो जायेगा। 
समस्त जैन शासनका प्रयोजन यहें ही है कि. आत्माक्रा परम स्वभावरूपसे अनुभव 
कर लेना! । जो महाभाग एर्तते ख्पसे ग्रात्मतत्वको देखता देगा 
अर्थात्‌ जिनेन्द्रदेंवके हुकुमको मान लेता हैं, यही भाव इसे श्श्वीं गाथा कहते हा: 
जो पस्सदि भ्रप्पाणं अवद्धपटठ अणण्णमव्सिस । 
अ्रपदेससुत्तमज्मं वस्सदि जिणसासणरां सब्बं ॥१५॥ 


जो आत्माको अब, अस्पृष्ट ख्रनन्‍्य, अविकेष ग्रौर आदि मध्य थ्रन्तरहिंत देखती 


बहु समस्त जिनशासनको देखता है । जिनेस्द्र भगवानके समस्त भर 


शासन इतनी द्दीहे याने हुवम इतना ही हैं कि परमस्वभातर झ्प आत्माकों देखो । गे 


पूर्वोका पाठी होकर कभी यदि इस प्रकार निज ठत्वकी देखता है तो वह ज्ञानी है, नहीं 


तो वह ग्रज्ञानी हैं । 
शुद्ध निशचयनयसे जो ज्ञानकी अनुभूति हो, उसे ही ज्ञानकी ग्रनुभूति कहते हैं । जीव 
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कर संसार मार्ग, २, वर्मोका भेदन कर मोक्षमार्ग । कोई भो प्राणी परिणाम ही खराब 
कर सकता है, इसके अलावा कुछ नहीं । कर्ता वह उसको कहता है, जिसके प्रति उसका 
कथन होता है। 'भू सत्तार्थक धातुका प्रयोग करो तो अ्रभिमान नहीं हो सकता है । 'भू' 
धातुसे उत्पाद व्ययको बताया जाता है। और भू का श्रर्थ है भू सत्तायां सो अस्ति श्रोव्यता. 
को बताती है। तं.सरी क्रियाकी आवश्यकता ही नहीं । श्रस्ति-मवतिके सिवाय न बोलो तो 
समझो प्राय: कि श्राध्यात्मिक भाषा बोल रहे हो । वस्तुत: कोई किसीका ध्यान भी नहीं. 
करता है । जो जिस भावसे-परिरामता है, वह उसी रूप कहलाने लगता है। ज्ञान अपेक्षासे 
श्ररहंतका जो ध्यान करता है, वह भावसे वही (भ्ररहत्त) बन जाता है। श्रर्थात्‌ ज्ञाननयसे 
वह भक्त अरहन्त है । 
द्रव्य गुणा मय है । जेसे द्रव्य नित्य है, वेसे ही गुण भी नित्य है । जैसे द्वव्यमें परि- 
णमन होते हैं, वेसे ही गुणमें भी परिणमन होते हैं। ५ 
शंका: -- यहाँ शंकाकारका कहना है कि गुण नष्ट हो जाता है, फिर दूसरा नया: 
उत्पन्त होता है। हमें तो ऐसा ही मालूम होता है | ह 
समाधान--किन्‍्हीं गुणोंका नाश हो और किन्‍्हीं गुणोंकी उत्पत्ति हो, ऐसा नहीं- 
है। जैसे कागज बादामी रंगका था, श्रब काला हो गया, लेकिन रूपत्व दोनों ही अ्रव- 
स्थाग्रोंमें रहा । जैसे श्राम पैदा होते ही काले रंगका होता है। फिर कुछ परिपक्त्वावस्था 
झ्राने पर नीला और हरा क्रमशः पड़ जाता है। पूर्णतः: पकनेपर लाल हो जाता है। रंग 
की व्यक्त हालतका नाम पर्याय है। जो सब रंगोंमें जाता है, उसीका नाम गुण हैहै। 
सामान्य रंग याने रूप गुणा सर्वपर्यायोंमें रहता ही है पुद्गलकी । श्रामके[पैदा होते ही काला 
था । बादसें नीला या हरा या पीला हो गया । रंगकी पर्याय ही बदली, ' रूपत्व आमकी 
सभी पर्यायोंमें विद्यमान है। ग्रुण किसीको दिखाई नहीं देता, पर्याय सबको दिखाई देती “ 
है । रूपको पर्याय नई उत्पन्न होती है, पुरानी नष्ट होती है। ऐसा नहीं कि गुणा बिल्कुल 
नष्ट या उत्पन्त हो जाते हों । द्रव्यसे गुण न्यारा नहीं है, ऐसा जानना चाहिये गुणका 
नाम जैसे ज्ञानका सहजज्ञान रखो। मतिश्रुतादिक ज्ञान सहजज्ञानकी पर्याय हैं। सहजज्ञान 
पर्याय नई .उत्पन्न होती है। ज्ञान वही है, परन्तु उपयोग बदल गया | ज्ञान नई'नई * 
हालत रखता है, वह हालत ज्ञानकी पर्याय है! जिसकी हालत है वह ज्ञान गुण है । हे 
हालत तो पर्याय है, जिसकी दालत है वह पदार्थ हे--जैसे मिट्टीसे घर बना । 
लेकिन मिट्टी रूप तो रहा ही है। रूप सामान्यका नाम रूप गुण है और विशेष रूप गरुग : 
की है पर्याय है ।,ज्ञानगी हालतका नाम पर्याय है | जान सामान्यका नाम ज्ञान है। ज्ञान . 


१५ 
सामान्य गुण कहलाया । यह सब उत्पादव्यवश्नौव्यात्मकता का बिलास है । इसीकी कुछ लोग 
सत्त्व, रज, तमोगुण। ग्रे तीनों पदार्थमें रहते हैं--ऐसा कहते हैं । 

हि इसी प्रकार जैन सिद्धान्त नी कहता है.। जन सिद्धान्त और ये सिंद्धान्ते एक समान । 
हो गये । किन्तु अन्य अभिष्नाय कहते हैं कि थे तीनों 'एक साथ नहीं भाते हैं। जैसे मिट्टीका 
घंड़ा बसा-- इसमें घड़ेंका उत्पाद मिंट्वीके लौंदिका व्यय और सिट्टीकी श्.वता हरेक हालतमें 


५. अर बे | 


रही । शर्ते: उत्पाद व्यय ते ज्रौव्य तीनों एक साथ रहते हैं. + पे बात सत्त 


तो इन सब पदार्थोकी सत्त्व-रज-तमोगुणसे युक्त मात सकते 
तो सत्त्वगुण, रजोगूण और तमोगुण ये सेर्ज पर्गय हैं, वे व्यतिरेकी हैं * सीने पदार्थ उत्पाद, 


हैं 


व्यय ध्रौव्यात्मर्क ई 
९ 


समभते -हो । हम तो ठु रे समभ निमित्त मात्रे बैन जाते हैं. पंदार्थोका परिणमन 
स्वयं अपनेमें ही होता हैं । पदार्थ चाहें वे पं भीपड़ा द्टीं _निमित्तनैर्मित्तिक भावसे परि 
खमता रहता - | जब यह भा > आ्ापमें दृष्टि लगाएं, तो अपने आप यह कमबन्ध 
क्त हों जाता हैं। सर ध्यान के यह है रवि. मारा चित्त ९ मे जाता हैं । 
हम लोग प्षगवानका ध्यीर्ते सके अपना डंडे र लेते हैं। भगवान स्वयं किसी 
नहीं करते । जगवानेका ध्यों रे कल्याण नमितत मात्र है । जैसे--मिट्टीकी घड़ी 
में गेजा हमें मिट्टीका से पंर्याधोंमें 


्ऊ 
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गया तो उसकी पर्याय ही बदली, ज्ञान वहीका वही: रहा। पर्यायके समय ज्ञान है, किन्तु 
सदा उस पर्यायरूप नहीं रहता । जैसी पर्याय होती है, उसी रूप गुण हो जाता है। इसी 
प्रकार आत्मा सामान्य पर्याय बदलनेपर भी वहीका वही -रहता है। जेसे हम क्रोधमें थे, 
प्रब घमण्डमें श्रा गये तो ऐसा नहीं कि हमारी- आत्मा बदल गई हो, आत्मा वहीकी वही 
है, पर्याय क्रोधसे घमण्डरूप हो गई। द्रव्यहृष्सि यदि आत्माको देखो तो आत्मा नित्य, 
निलेप, भ्रविकारी जान पड़ता है। पर्यायदृष्ठिसे श्रात्मा अनित्य है । 

मन दो प्रकांस्का होता है--द्रव्यमस और-भावमत । मनके ऐसे दो भेद हैं | जो 
भी मनमें हम संकल्प विकल्प करते हैं, वह भावमन है । द्रव्यमन आत्मासे भिन्‍त है। भाव- 
मन आत्माकी एक पर्याय है। दु.खी होनेवाला भावमन है। गंधका ज्ञान करने वाला पात्मा 
है नासिका तो गन्धज्ञान करनेका निमित्त मात्र है | आ्रात्मा वहीका वही रहता है। उसकी 
पर्यायें बदलती जाती है ।;भावमन श्रात्माकी एक अश्रवस्था है। भावमन बदलता रहता है, 
आत्मा नहीं बदलती । जंसे भ्रब हमें भूखकी पीड़ा हुई तो अ्रब हमारा भावमन भूखकी 
पीडारूप हो जाता है । आ्रात्माको भावमन नहीं कह सकते । आत्माकी पर्यायको भावमन 
कह सकते हैं। केवलज्ञान होनेपर केवलीके द्रव्यमत रहता है, भावमन नहीं रहता | क्‍यों 
कि केवली, भगवान्‌ सचराचरको जानते हैं। भावमन तभी तक रहता है, जब तक छद॒मस्थ 
अवस्था रहती है। छद॒मावस्थामें- भी झ्रात्मामें लीन रहो, तो भावमन उस समथ नहीं 
रहता, है, तब ग्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान है । जिस समय श्रात्मा परके विषयमें संकल्प-विकल्प 
करता है, उस समय कह देते हैं श्रात्मा परमें लीन है। जिस समय श्रात्मा परपदार्थोसि 
मन हटा लेता है, तब कह देते हैं कि आत्मा आत्मामें लीन है। स्वानुभाव तो आत्माकी 
निविकल्प श्रवस्था है । 

शंका:-गुण तो श्राधेय है, द्रव्य आधार है-क्या ऐसा है ? समाधान-नहीं, ऐसा 
नहीं है । ऐसा कहना चाहिये कि गुण, पर्याय इन सबका एक क्रम ही द्रव्य है । 

शंका-आत्माके ज़ित्तने प्रदेश है उन प्रदेशोंका नाम ही गुण है। श्र्थात्‌ द्रव्य न्यारी 
चीज है, गण न्यारी चीज है-- ऐसा है क्या ? समाधान-गुणोंसे पृथक्‌ प्रदेश नहीं है । 
गुगोंमय द्रव्यकी स्थितिमें प्रदेशका देखना होता है। द्रव्य एक स्वभाव है उस स्वभावके 
समभनेके अर्थ जो यत्न है भेद है वहाँ गुणा वहलाते हैं | गुण नित्य रहता है | जैसे-रूप 
पामान्य नित्य रहता है । रूप सामान्‍्यकी पर्यायें मिट जाती हैं। रूप सामान्य जल्दी इस 
लिये समभमें नहीं श्राता कि वह आँखोंसे नहों दिखाई देता है। रूप सामान्यकी पर्याय 
ही गा दिखाई देती है। पर्यायोंकी सन्‍्तानके सहारे जो समभमें झ्रावे, उसे द्रव्य 
कहते, हैं । 
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ु सम्गुणपर्पायः द्ृब्यम-“जों गुर और पर्यायके बराबर हो, उसे द्रव्य के । 
एंका-हँम तो ऐसा मानेंगे कि द्रव्यके जो प्रदेश ९, वे द्रव्यके आल रहने वाला ऋप्रवर्ट 
गुण है । ऐसा माननेसे तुम्हारे उत्पाद, व्यय, भ्रीव्यकी वींते दीक घटती है । 
समाधान-ऐसा माननेसे गुण क्षशिक हो जायेंगे । गुर्णीकि क्षशिशिक होने से प्रत्य्मि- 

ज्ञान भी नहीं वन सकेगा । प्रत्यभिज्ञानसे अन्वयी बनती 9 प्रत्यर्भिन्ार्तेकी ग्रभाव होने मे 
श्रन्वयी कैसे वने ! गुराकी पर्याय ही नष्टोत्यन्न होती हैं, गुण १£ नहीं होते । डांकाकारके 
कथनानुसार एके साथ नाना गुण उत्पन्त नहीं हो सकते । हें तभी हो सकेगा, जब 
गुणणोके समूहका याम द्रव्य रखोगे । इसे हृष्टान्त ढ77 समभति हैं । आममें रूप, रण, गन्व, 
स्पर्श स्पष्ट प्रतीत होते दें । इसी प्रकार ग्रात्मामें भी अन्त गुण हैँ । गुणोंके समूहका नोर्मे 
ही द्रव्य है । द्रब्य-्गुण अलग अल नहीं दे | 

दिखाई देते वाली द्रव्य एक द्रव्य नहीं। परच्तु इनके जो परमार 
है । दिखने वाले स्कंध अनन्त द्रब्योंकी पर्याय हैँ । 

यदि कहो कि गण नित्य है, परिणामी हैं ऐसा तो हम कहलाना चाहते दें । चीज 
हमेशासे हैं और हमेशा रहेगी । वंस्छु नित्य है, सर्तेः परिणमनशील भी है। अंत प्र- 
माणु आदि सभी परिणामी हैं। यदि तुम कहो कि पदार्थ नित्य नहीं है, ऊसीने बनाया 


है तो बताओ, 
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उतरतनेको (अवनतिकों ) | किसी आ्रत्माक्रा उत्तीर हो जाता है, यह बीते तो ठोक & । 
आत्मद्रव्य बंप! है -- शंकाकार कहता है जो. आंत्माकी लम्बाई चौड़ाई है, वह 


ज वाले जो गुण है उनको अुण् मान रखा हैं जो नष्ट 


उत्पन्त होते रहें >+ 

ऐस कहना ठीके जहीं । इसमें दो आपत्ति ईै-ऐसा मोनने से गुशोंमे सथ्पना थीं 
नहीं रहे । फिर गुण एक ही रहेगा , नाना नहीं हो सकता । 
असे आममें रूप, रस, गं४, स्पह्-चारों गुण एक साथ हैं । उसो 


| कि गुण नित्य हैं और पर्याय अनित्य हैं । दोनों 
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समुदाय द्रव्य है उत्तर-णरिणाम नित्य है याने गुण नित्य हैं और परिणमते रहते हैं । 
गुण हालतें बदलनेमें कारणा बन सकते हैं। इनके बदलनेमें भगवान्‌ कारण नहीं हैं। हम 
लोग उसके बदलनेमें बाह्य कारण बन सकते हैं यदि बाह्य दृष्टिसे देखा जावे । भगवान तो 
जाता द्रष्टा हैं । वस्तुका स्वभाव ही बब्लनेका है । वस्तु अपने आपमें स्वत: परिणमती रहती 
है, उसे कोई परिणमा नहीं सकता | वह प्रति क्षण बदलती रहती है। इसके अतिरिक्त 
यदि कहो, प्रदेशका नाम द्रव्य है, उसमें रहने वाला गुण है | चलो, तुम्हारे कहनेसे यह भी 
हम ठोक मान लेते हैं परन्तु प्रदेश और गुरपोंकोी भिन्‍न भिन्‍न मत निरखो | प्रदेश श्रलगसे 
कुछ चोज नहीं है । गणोंका समूह ही द्रव्य कहलाता है । द्रव्यके देशांश प्रदेश कहलाते हैं । 

शंका:-- गुशोंका समुदाय द्रव्य है, ऐसा त॒मने माना तो आत्मामें जो पर्याय है, वह 
गुणोंकी ही दशा होनी चाहिए, &व्योंकी दशा नहीं होती चाहिये। समाधान:--प्रत्येक द्रव्य 
में द्रव्यपर्याय और गुरा ये दो पर्याय श्रवश्य होता चाहिये । क्योंकि गुणोंमें गुणपत्रा होनेपर 
भी गुणोंके क्रियवतती और भाववती शक्ति-इस प्रकार दो शक्तियां होती हैं; जिसमें किसीकी 
हलन-चलन क्रिया हो, उसे क्रियावती शक्ति कहते हैं। गुगण्शोंके परिणमनकों भाववती शक्ति 
कहते हैं | क्रियावती शक्तिका सामञ्जस्य प्रदेशवत्त्व गुण॒के साथ है । 

गुणरोंके समुदायका नाम ही दव्य है। गुण अनंत हैं । एक प्रदेशवत्त्व गुण भी है, 
प्रदेशवत्त्व गुणामें श्राकार क्रियावती शक्तिके कारण बनता है | 

भेद ओर भेदक, अभेद ओर अभेदक--इसी श्रात्माको सामान्यदृष्टिसे समभो तो 
कोई भेद नहीं ग्रायेगा । यदि विशेषकी दृश्सि देखो तो शआ्ात्माके अनेक भेद समभमें आयेंगे । 
सारांश यह है कि द्वव्य गुणोंका समृह है । यह भी उपचार है। वस्तु अश्रखण्ड है उसमें भेद 
बताया है । प्रदेशवत्त्व गुणकी पर्यायको द्व॒व्यपर्याय कहते हैं और अन्य गुणोंके परिशमनको 
गुण पर्याय कहते है ! 

जितने प्रदेश रूप अंश हैं, उतने द्रव्य पर्याय हैं। जितने उस द्वव्यमें गुण है, उतने 
गुणपर्याय हैं ; प्रदेशोंकी संख्या आकार बताना द्रव्यपर्याय कहलाती है | जेसे यह चौकी 
है। इतनी लम्बी-चौड़ी है, यह द्वव्यपर्याय रूपसे देखा | श्रौर यह काला है, भद्दा है. यह 
गुणा पर्यायकूपसे देखा । ऐसा नहीं कि द्रव्य कोई श्रलग चीज हो । वह त्तो सर्व गुणमय है । 
' भ्रत: “सिद्ध हुआ कि भेददृष्टिसे देखो तो गुण है। श्रभेददृश्सि देखो तो वही #व्य है । जैसे 
वृक्षकों :पभेदहृष्टिसे देखो तो वह वृक्ष दिखेगा और उसी वृक्षकों भेददृष्टिसे जानो तो शाखा, 
कोंपल, फूल, फल रूप दिखेगा । 

ग्रात्मा अभेददृष्टिसि देखे जानेपर वह परमार्थ परमस्वभाव हैं। जिन-शासभके 
मनन, श्रध्ययन ज्ञानका यहां परमफल है कि अवद्धस्पष्ट अनन्य, अविशेष, आरादिमध्यान्त- 
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रहित आत्माका श्रनुभव हो । यदि यह अनुभव हो गया तो मानों समस्त जिनशोसनका 
अनुभव हो गया । जिनशासन श्रुतज्ञानरूप है, श्रुतज्ञान स्वयं झ्रात्मा है। श्रतः जिनशासन 
का अनुभव कहो, ज्ञानका अ्रनुभव कहो या आत्माका श्रनुभव कहो, यहाँ वह सब एकार्थक 
है | ज्ञानका अनुभव सामान्यके आविर्भाव वं विश्वेपके तिरोभावसे श्रनुभूयमान होता है । 
परन्तु भ्रज्ञानी और लोभी आत्माओंकी दृष्टि परकी ओर व परभावकी ओर रहती है, उनके 
सामान्यका तो तिरोभाव' रहेता श्रौर विशेषवा आविर्भाव रहता, श्रतः ज्ञानका अनुभव नहों 
होता | जैसे कि नाना शरकारके नमकीन व्यह्जन पकवानको अ्रवुद्ध व व्यवत्जनलुब्ध खाये 
तो उसकी दृष्टि व्यंजनपर रहती, नमकपर दृष्टि नहीं रहती किन्तु स्वाद तो नमक ही बना 
रहा है, परन्तु वह लोभी यही समभता है कि व्यंजनका उत्तम स्वाद है। वर्धां नमक 
सामान्यका तो तिरोभाव है और व्यंजन विज्ञेषका ब्राविर्भाव है। व्यंजन संयोग न होने 
पर नमक सामान्यका जो स्वाद जाना जाता है वह वहाँ तब ज्ञात होवे जब सामान्यके 
आविर्भाव व विशेषके तिरोभाव व रूपसे स्वादा जावे । और देखा, नमक जो विशेषाविर्भाव 
से अनुभव किया है वही सामानन्‍्याविर्भावसे भी किया जा सकता, किन्तु इसके श्र्थ ज्ञान और 
अ्रलोभ होता चाहिये । 

इसी प्रकार नाता ज्ञेयाकारोंके मिश्रणमें है तो ज्ञान उपादान और ज्ञेय निमित्त है, 
किन्तु श्रज्ञानी और ज्ञेयलोभी झ्रात्माक्ी दृष्टि ज्ञेयपर तो होती है; ज्ञानसामान्यपर नहीं 
होती भैया ! सामान्यके तिरोभाव व विश्वेषके श्राविर्भाव रूपसे अनुभव होता है, सामान्यके 
श्राविर्भाव व. विशेषके तिरोभावरूपसे नहीं । जो ज्ञान तिशेषके श्राविर्भाव रूपसे श्रनुभवा जा 
रहा है, वही तो सामान्यके आविभभावरूपसे, अनुभवा जा सकता है किन्तु इसके लिये चाहिये 
ज्ञान और श्रनासक्ति । जैसे अन्य द्रव्यके संयोगसे रहित केवल नमककी डली ही स्वादी जावे 
तो नमक रूपसे ही स्वाद आता है इसी प्रकार अन्य द्रव्य व अन्य भावके संयोगसे रहित केवल 
ज्ञानस्वभाव ही अ्रनुभवा जावे तो ज्ञानसे यह विज्ञानघन आत्मा श्रनुभवमें आता ही है । 

इस ज्ञानघन अआ्रात्माका परिचय करो । यह बहुत कुछ तो श्रात्माके वाचक शब्दोंके 


अर्थसे ही जाना जा सकता है। 

नाम तो पदार्थके विशेषण हैं--जैसे कि आत्म।के ये ३ नाम हैं--आत्मा, ज्ञानात्मा 
चिदात्मा । आत्मा भाने- प्रात्मा । अतंत्तीति आत्मा--जो ज्ञानसे दुनिया भरमें निरंतर चले 
उसे आत्मा कहते हैं | ज्ञान ही जिसका स्वरूप है उसे ज्ञानात्मा कहते हैं। चेतनन्‍्य जिसका 
स्वरूप है, उसे चिदात्मा कहते हैं। चेतन उसे कहते हैं, जो जाने, चेते, देवे । ज्ञाता माने 
जानने वाला । दृश माने जो प्रतिभास करे । इस प्रकार आञात्माके कई नाम हैं । | 
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इसी प्रकार गुणके चार नाम हैं--गुर, सहभू, अन्वयी और अर्थ । आत्मा तो द्रव्य 
है । श्रात्मामें जो ज्ञात, दर्शन, चारित्र व शक्तियों हैं, वे गुण कहलाते है | मनुष्य, तियंच, 
देव, नारकी आदि होना ये आरात्माकी पर्याय हैं | 
एक साथ जो रहे उसे 'सहभू” कहते हैं। जो क्रम-क्रमसे होवे उसे 'क्रमभू' कहते 
है। भात्मामें गुण स-भू हैं, क्योंकि गुरा आत्मामें एक साथ बने रहते है। समस्त पर्यायें 
क्रमभू हैं। श्रात्मा कभी देव बनता है, कभी मनुष्य, कभी नारकी । एक साथ ही शभ्ात्मा 
देव नरकी आदि नहीं बन सकता है । अतः पर्यायें क्रम कहलाती हैं । जितनी भी शअ्रनन्त 
शक्तियां है वे जीवमें एक साथ रह सकती हैं। सहभू कहते हैं एक साथ एक कालमें रहने 
को या जो श्रात्माके साथ-साथ रहें । गण श्रनन्त गुणोंके साथ रहते हैं, पररपरमें उनमें 
कोई विरोध नहीं । व्यमें प्रति समय अनन्‍त गुण रहते हैं य अ्रनन्तकाल तक रहूंगा 
सो गुरा भी तन्मय होकर अनन्त काल रहेगा । पर्याय माने परिणमन श्रर्थात्‌ जो बदले चूंकि 
पर्याय भिन्‍न्‍-भिन्‍न समयमें होती हैं, भरत: पर्यायें क्रमभावी हैं । एक गुणकी पर्यायें एक साथ 
दो नहीं हो सकतीं । ऐसा कोई समय नहीं श्रायेगा जिस समय शआात्मामें गुण न रहे | गुण 
तीनों कालोंमें आत्मा विद्यमान रहते हैं। भिन्‍नसमयवर्ती होनेसे पर्याय क्रमभावी होती हैं । 
शंका:-- एक साथ मिलकर रहने वाले गुणोंको सहभू कहना चाहिये । दव्यके साथ 
मिलकर ये गुरा सहभू कहलायेगे । - ु 
समाधान:--यदि ऐसा कहोगे तो द्रव्य व गुण अलग-अलग हो जायेंगे । हम णहले 
कह श्राये हैं, गुणामय द्रव्य है । जसे हाथमय शरीर है। ऐसा नहीं कि शरीरमें हाथ हो । 
कोंपल, थत्ते, शाखा, फूल, फलमय वृक्ष है। ऐसा नहीं कि वृक्षमें फूल-फल पत्ते हों | ऐसा 
कहें कि हमारे साथ जो रहे, वह हमारा; मित्र है। मित्र श्रौर हम तो ग्रलग-अलग हो 
जायेंगे ऐसा सह्भूका अर्थ नहीं है। सहभूका सही अर्थ है कि जो प्रतिसमय साथ रहे । 
ऐसे आ्रात्मामें रहनेवाले गुण हैं | श्रात्मा एक अखण्ड द्रव्य है। झात्मा ज्ञानदर्शनमय है । 
झात्मासे द्रव्यगुणा कभी अलग नहीं हो सकते हैं । अलग होनेपर ग्रुणा मिट जायेंगे, उनकी 
रत्ता ही नहीं रहेगी । श्र गुण मिट जावेंगे तो द्रव्य ही व रहेगा । 
शंका:--जो द्रव्योंके साथ मिलकर रहे, उसे गुण कहते हैं तो पर्यायमें भी गुणका 
लक्षण चला जायेगा । श्रर्थात्‌ गुणा ही पर्याय कहलायेंगी । इस कारण उसमें अतिव्याप्ति 
दोष झा जायेगा और द्वव्यसे गुर अलग कहलाएंगे । जिस समय आत्मा मनुष्यपर्यायमें 
है तो वया उसमें आत्मा नहीं ? 
समाधान:---पर्याय द्वव्यसे न्‍्यारी नहीं है। यदि हमारा ज्ञान हमसे अलग हो जाये 
तो क्‍या वह तुम्हारा नहीं कहलाने लग जायेगा ? जिस समय पर्याय है, उस समय पर्याय 
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द्रव्यमें तन्मय हैं, किन्तु द्रव्यमें त्रकाल तन्मय नहीं । 

अन्वयीका अर्थ-- अनु! शब्द प्रवाहरूपसे चलनेके अ्रथमें श्राता है । प्रयति माने 
चलना ! अनु + अय्‌ माने जो अ्विच्छिल्त प्रवाहरुपसे चले, उसे अस्वय याने द्रव्य कहते है । 
जो श्रन्वयमें क्रमवर्ती रूपसे रहें उसे पर्याय कहते हैं। जैसे आत्मा अभी मनुष्यमें था, शव 
वही आत्मा देव हो गया, लेकिन आत्मा अविच्छिन्त रूपसे बी रही। सैंतें: आ्रत्माकी सत्र 
पर्यायों में आत्मा अविच्छिन्त रूपसे बदी रती है। द्रवति ८ गच्छति ता तान्‌ पर्यायाच इति 
द्रव्यन । अर्थात्‌ जो भिन्‍्त-भिन्‍न पर्यायोंमें साथ जाये उसे द्रव्य कहते हैं। अतः सिद्ध हुआ 


बिक, 


द्रव्य परिणामी है । ठण्डी वस्तुका नि्मित्त मिलनेसे पानी स्वयं ठण्डा हो जाता है । द्रव्यका 


स्वभाव ही स्वयं परिणमनका है | जैसे हम तुम लोगोओ समभा रहें हैं ऐसा किसीकी दिखे | 
लेकिन तुम हमारे समभनेसे नहीं समभ रहें हो, अपितु तुम स्वयं समझ रहे हो ! तुम्हारे 
समभानेमें हम निर्मित्त शवरदय हैं। इसे इस प्रकारसे कहें, ६में तिर्मित्त पाकर दुई अपने 
ग्राप समभ रहें हो । जैसे पानी गमे हुआ, वें स्वयं गर्म हुमा । उसमें अग्निने कुछ नहीं 
किया । पानीके गर्म होनेमें अग्नि निभित्त मात्र है । इसे इस तरहसे कह सकते हैं, झ्ग्तिको 
निर्मित्त पाकर जल स्वयं उष्ण हो गया । 

कई वस्तुएं ऐसी हैं कि नि्मित्तके हट जानेपर नैमित्तिक स््रयं हट जाता है, जैसे 
दर्पणमें आया हुआ प्रतिबिम्ब । दर्षणणमें मोरका प्रतिबिम्ब पड़ा । इसमें मोर निर्मित्त है । 
मोरके अन्तहिंत होनेपर उसका सैमित्तिक (प्रतिबिम्ब) भी हट जायेगा । पानी गम हो रहा 
है । अग्नि पानी गर्म होनेमें निमित्त है। तो निर्मित्तके (अग्निसे) हुटनेपर मैमित्तिक (जल 
का उष्णत्व) क्रम क्रमसे हंटेगा | लेकिन निर्मिन्तके अभाव होनेपर पैमित्तिकका अभाव हो 
जाता है। 

द्र्व्यके पर्पायवाची शब्द--८ (१) सत्ता माने है-पता) यहें जो प्रत्यय है, बोपरूप 
है वही द्रव्य है । आत्मा द्रव्य है, वह समभी जा सकती है। आत्मा देखी नहीं जा सकती, 
आत्मा पकड़ी नहीं जा सकती हैं, उसके टुकड़े नहीं हो सकते । आत्मा ग्रखण्ड द्रव्य है । 
ग्रात्म, परमाणु, धर्म, अधर्म, श्रीकाश, काल ये भी ज्ञानमें ही आते हैं, देखे नहीं जा सकते 
हैं । जो सत्‌ है यह भत्यय है वही द्रव्य है । द्रव्यका विकास तो ज्ञातासे शुरू हुशा । 
(२) सत्वम॒-सर्दिति प्रत्ययविषयत ; सत्वम । 'जो सत्‌ इस प्रत्ययका विषय है वह सत्त्व है 


बह द्रव्य है । (३) सत्‌ _जो अभ्नक्रियाकारी हो वह सत्‌ है, द्रव्य है । ग्रथेक्रिया उत्पादव्यय 
षोंमें जो 


हि 

ध्रौव्ध युत्तमें होती है । सो सत्‌ उत्पादव्ययप्रोव्ययुवित है । (४) सामान्य माने वि 

रहे उसे सामान्य कहते हैं अथवा विशेषोंका जो आधार “है उसे सामान्य कहते है । जैसे देव 
मनुष्य पर्यापमें आत्मा । बालक जवान बूढ़ेमें मनुष्यत्व देखते हैं. लोकमें, यहां मनुष्य सा्मास् 
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मात लिया। और बालक जवान बूढ़ा विशेष मान लिया। हृशन्तमें आत्मा सामान्य हैं, 
देव, मनृष्य, ये सब विश्येष हैं । (५) द्रव्य जो पर्यायोंको ग्रहरा करता है, या करेगा या 
की, उसे द्रव्य कहते हैं । जब द्रव्य है तो वह स्वयं अपना जिम्मेवार है। (६) अन्वय-जों 
अविछिन्न प्रवाह हूपसे पर्यायोंमें चले | (७) वस्तु जो अपने गुणोंको ग्रहरा करे, परके ग्रुणों 
को ग्रहण न करे, अपने चतुष्टयसे रहे, परके चतुश्यसे न रहे उसे वस्तु कहते हैं | (८5) अर्थ- 
जो निश्चय किया जाये उसे अर्थ कहते हैं। (६) विधि-जो अस्तित्वरूप है; उसे विधि कहते 
हैं। श्रथवा जो विधाता है स्वयंकी परिणतियोंका, उसे विधि कहते हैं। ये सब द्वव्यके 
पर्यायवाची शब्द हैं । "है और परिणमा” इसीका नाम द्रव्य है। यदि निमित्त न हो तो 
स्वभावके अ्रनुकूल परिणमन चलेगा । निमित्त हो तो विभावशरक्ति वाले द्रव्योंमें विभाव- 
परिणमन चलेगा । 

स्थिरताके लिये उपयोग स्थिरतच्वक्का करो -अन्वय माने द्रव्य और अन्बयी माने 
गुण । ये दोनों त्रकालिक हैं । पर्यायें त्रकालिक नहीं । पर्यायें एक समयको होती हैं, दूसरे 
समयमें पर्याय नष्ट हो जाती हैं श्लौर नवीन होती हैं । गुणोंके समृहका नाम द्रव्य है। एक 
द्रव्यमें अ्रनन्‍्त गुणा है । द्रव्य और गुरोंमें सापेक्षता है। पर्यायमें विपक्षता है। जब एक 
पर्याय रहती है, उसी समयमें दूसरी पर्याय नहीं रह सकती । एक पर्यायके बाद ही दूसरी 
पर्याय होगी । जो एक समयमें पर्याय है, वह दूसरे समयमें नहीं रहती । सपक्ष गुणोंके 
पिण्डका नाम द्रव्य है। भेद दृष्टि करनेसे द्रव्य श्रनन्त है। :श्रभेददृष्टि करनेसे द्रव्य एक 
है | यथार्थज्ञान हो वहाँ सुख है। श्रज्ञानमें होने वाला सुख क्षरणिक है।. यों तो कुछ भी 
मान लो और मानकर धर्म कर लिया, ऐसे संतोषकी सास ले लो। कोई एक ही व्यापक 
चीज है| दिखाई देने वाली उनकी भिन्‍त-भिन्‍न तरंगे हैं। यह कल्पना ज्ञानके विरुद्ध है । 
इस प्रकारका ब्रह्मका ध्यान सदा बनाये भी नहीं बना रह सकता। आनन्द मानना तो 
किसी भी जगह बनाया जा सकता है । श्रानन्द तो नींदमें भी भझ्राता है। परन्तु इससे स्व- 
भावकी परख नहीं हो सकती । जितनी चीजें दिखाई देती हैं, वह सब माया (पर्याय) हैं। 
ज्ञानस्वरूप चेतन्यका ध्यान करना चाहिये । ज्ञानस्वरूप आत्माका ध्यान करने से ज्ञाता 
ज्ञेय एक हो जाता है। अतः यह ध्यान सर्वोत्तम है। महासत्ताकी दृष्टिसे सारा जगत्‌ एक 
सत्‌ है, उसी को लोग ब्रह्म कहते हैं । 

जैसे ५० गायोंका नाम गाय सामान्य रख देते हैं । परन्तु गाय सामानन्‍्यका दूध नहीं 
दृह सकते । दूध पीनेके लिये गाय विशेषका ही मिलेगा | माहसत्तासे काम नहीं बन सकता 
याने महासत्ताकी श्रर्थक्रिया नहीं होती । किसी चीज विशेषसे ही काम बनेगा । वस्तु तो 
जसी है तैसी है। ५० गायोंके सामान्‍्यमें हाथ पैर पूछ झआ्रादि नहीं हैं । गाय विशेषके हाथ 
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पैर आदि होते हैं | श्रतः महासत्‌से कोई काम नहीं चलेगा । ह 
जो हे वह सनातम व अविनाशी है--जो है, वह किसी विशेष दिन पंदा हुआ हो, 
पहले नहीं था, ऐसा है । जो है, वह कभी नष्ट नहीं हो सकता । मैं-श्रात्मा भी कभी पैदा 
'नहीं होता, न कभी पैदा हुआ और न कभी पैदा होगा । इसी प्रकार आ्रात्मा कभी नष्ट भी 
नहीं होता, कभी नष्ट भी नहीं हुआ और कभी नष्ट भी नहीं होगा । पर्याय नष्ट होनेके बाद 
दूसरी पर्याय उसी समय मिल जाती. है । सतृको बताया नहीं जा सकता, वह अ्रवक्तव्य है । 
वस्तुके स्वरूपको कोई कह नहीं सकता | अतः वस्तुको समभानेके लिये उसके टुकड़े कर 
करके बता दिये जाते हैं | वसतुके विषयमें कोई बुछ बहता है, कोई कुछ, वर्योकि वस्तुस्व- 
ख्प अवक्तव्य है । 
वस्तुके स्वरूपको स्याह्वाद अच्छी तरहसे बता सकता है। स्याह्वाद कहता है कि 
जितनी चीज जिस श्रपेक्षासे हम बता रहे हैं उतनी सत्य है । जितनी वस्तुको जितने प्रकार 
से बताया जा सके, उतने प्रकारसे बताना, यही स्यथाह्वादका सिद्धान्त है। सब प्रकारसे 
वस्तुओ्लोंका परिज्ञान करके प्रकार छोड़ दो, जैसी वस्तु समभमें श्राई, बस वही वब्तुस्वरूप 
है । वस्तुके स्वरूपको बतानेके लिये स्याद्वाद” समर्थ है। अ्भेदहृश्सि भ्रात्मामें एक रवभाव 
है भौर भेददृष्टिसे श्रनन्तावभाव है। अभेदहृष्टिसे श्रात्माका चैतन्य स्वभाव है। वास्तवमें 
प्रात्माका एक भी नाम नहीं है। जहाँ नाम ले दिया, वहां नानात्व आ गया । जो श्रात्मा 
की जानकारीसे परिचित है, उसे आत्माकी एक बात भी बताएँ, वह समग्र श्रात्मस्वरूपको 
संमझ जाता है । 
हमारे जाननेमें द्रव्य ही नाना दृष्टियोंस आता है--हम कभी किसी वस्तुके स्वभाव 
को या गुणा या पर्यायकों नहीं देख सकते, उतकी मुख्यतासे द्रव्यकों जान सकते हैं। जेसे 
हमने घड़ी देखी तो हम घड़ीको रूपसे नहीं देख रहे हैं । घड़ीको देख रहे हैं, रूप तो देखा 
ही नहीं जा सकता है, सफेदके रूपसे घड़ी दिख रही है । घड़ी हमें सफेद दिखाई दे रही है । 
अच्छा, श्राप सफेद-सफेदको देखते रहिये, देखें; केसे आपको सफेदी दिखाई देती है । क्यों 
भैया ! देख ली, अ्रच्छा अब सफेदी वहीं धरी रहने दो, घड़ी यहां ले श्रावो--ऐसा नहीं हो 
सकता “ना । छूता, सूघना, चखना, देखना, सुनना-हमने ये सब नाम रख लिये है, बसे 
सभीका प्र्थ 'जानना' होता है । जब हम रस द्वारा श्रामको जानते है, तो क्‍या हम अंशरूप 
आ्रमको जान रहे हैं ? नहीं, थोड़ा चखकर पूरे ' ग्रामको जान रहे हैं । एक अंशके द्वारा पूरे 
पदार्थका परिचय हो जाता है । आरात्माका जो ज्ञान रखता है, आत्माका एक गुण जाननेपर 
भी पूरे आत्माको जान लेता है | किसी गुणाका मुख्यतासे कथन होता है, शेष गृणोंका गौर 
रूपसे कथन होता है। जैसे झ्रात्मा ज्ञानम॒य है--यह कहनेसे श्रात्मामें जितने भी ज्ञान हैं, 
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सभीका बोध हो जाता है। एक गुणके कहनेसे अनन्त गुण समभमें श्राते हैं । अरसृतेत्त्व; 
सुक्ष्मत्व, अ्रस्तित्वादि--ये आत्माके गुण कहे गये हैं | तो ज्ञानके कहनेसे सूक्ष्मत्व, श्रमृर्तेदरच, 
प्रमेयत्व, अस्तित्वांदि सभीका ज्ञान अपने श्राप हो जाता है | गुणोंमें सपक्षता है। श्रात्मामें 
अ्रनेक गुण एकमेक होकर रहते हैं । एक पर्धायका नाम लेनेसे समस्त पर्यायोंका बं ध नहीं 


'हो सकता है। क्योंकि हालतोंमें सपक्षता नहीं, विपक्षता है। श्रतः गुण सपक्ष और पर्यायें 
विपक्ष कहलाती हैं । 


पहिले छान लो फिर भूल जावो--वस्तुको सब प्रकारसे जानकर सब प्रकारका जानना 
भूल जाओ, तभी वस्तुस्वरूप समभमें श्रायेगा । निविकल्पक श्रवस्था जसा ही वस्तुरवरूप 
है । अर्थात्‌ वस्तुस्वरूपको समभानेके बाद उसमें कोई विकल्प नहीं उठता है | वस्तुका स्व- 
रूप जब नाना प्रकारसे बता रहे हो तो उसको ग्रहण करनेके लिये नहीं बता रहे हैं, बल्कि 
नानात्वकोीं छोड़नेके लिये वग्तुका स्वरूप नाना प्रकारसे बताया जाता है । उस वस्तुस्वरूप 
या अनात्मतत्त्वका परिज्ञान करनेके लिये प्रत्येक व्यक्ति प्रत्येक प्रकारका परिश्रम करता है। 
पर्याय क्रमवर्ती और गूण सहभावी होते हैं। सहभावियोमें (गुरोंमें) यहविशेषता है कि 
किसी एक गुणका नाम लो तो सभी गुरणोंका परिज्ञान हो जाता है। परन्तु जिस गुराका 
नाम लिया जायेगा, उसका मुख्य रूपसे बोध होगा, शेषका गौणा रूपसे ज्ञान होगा । पर्यायों 
में ऐसी सपक्षता नहीं। एक पर्याय कह्नेसे एक पर्यायका ही ज्ञान होगा, भ्रन्य पर्यायका 
नहीं । गुणका लक्षगा यह है कि जिसमें श्रन्वय पाया जाये, वह गुण कहलाता है । 

समस्त पदार्थ प्रस्परमें भिन्न-भिन्न हैं---हमारा आत्मा तुम्हारे श्रात्मासे भिन्‍न है, 
तुम्हारा श्रात्मा हमारे श्रात्मासे भिन्न है । शरीर आत्मासे भिन्‍न है। द्रव्य क्षेत्र काल भाव 
ये चारों चीजें शभ्रात्मामें हैं! हम तुमसे जुदे हैं--इसका मतलब है कि हमारा द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव तमस्‍्हारे द्रव्य, क्षेत्र काल, भावसे जुदा है। एक परमाणुका द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव दूसरे प्राणीके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे जुदा है | पदार्थामिं परस्पर चारोंका व्यतिरेक 
है | द्रव्य व्यतिरेक एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे न्‍्यारा है । दोनों मिलकर एक नहीं बन जाते 
है । क्षेत्र व्यतिरेक, एक द्रव्यका क्षेत्र दूसरे द्रव्यके क्षेत्रसे भिन्‍न है, दोनों द्वव्योंका क्षेत्र मिल 
एक नहीं बन जाता है। काल व्यतिरेक, एक द्र॒व्यका काल दूसरे द्रव्यके कालसे, .भिन्‍्न-है, 
दोनों द्रव्योंका ,काल सिलकर एकमेक नहीं हो जाता है। भाव व्यतिरेक, एक परमाणुका 
भाव दूसरे परमाणुके भावसे श्रलग है; दोनोंके भाव ,+मिलंकर एक नहीं बन जाते । इस 
प्रकार प्रत्येक परमारा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकीे श्रपेक्षासे भ्रलग-प्रलग है। किसीका वि 
भ्रन्यपर शासन नहीं है। साधु संत महात्माग्रोंमें आचार्य भी होते है वे ज्ञानी हैं, वे श्रन्यपः 
शासन नहीं चलाते । शासन चलता है । पहलेके साधु संघ बनाकर इसलिये साथ रह जाते 
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थे कि सभीको कल्याणकी अभिलाषा थी । वे सोचते थे कि हमें अपने कल्याणके लिए... .. 
अपनी सदृवृत्ति बनानी है। किसीपर क्रोध नहीं करना, क्षाय नहीं करनी, द्वेघ नहीं. करना । 
ये सब इन बातोंसे बहुत दूर रहनेका प्रयत्न करते थे | श्रतत: सब साधु अपने कल्याणा-पथमें 
लगे रहते थे । क्योंकि वे लोग सोचते थे कि आचार्यके तत्त्वाधानमें हमारा निःशल्य व्रत 
पालन होना है, अतः साधु विनयी बनकर स्वयं श्राचार्योके पास रहते थे | यदि स्वयं 
कल्याणाका भाव हो तो हजारों मुनियोंका संघ एक साथ चल सकता है। अपने कल्यांणके 
स्वार्थसे वे लोग एक साथ रहते थे । बिना संवलेशके सारा कार्य चलता था । 

“' द्रव्योंका संवरूपचतुश्य भी परस्पर मिंस्त है---एंक द्रव्यका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव 
दूसरे द्रव्यके द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे बिल्कुल भिन्‍न है। यदि ऐसा नहीं मानते हो तो 
सारा संसार एंक द्रव्य रूप हो जायेगा । यदि सारा संसार एक द्रव्य रूप है, तो सारे विश्व 
की एकसी परिणति होनो चाहिए, लेकिन ऐसा नहीं होता है | श्रात्मा एक द्रव्य है, क्योंकि 
जो आत्मामें परिणमन होता है; वह पूरे आत्मामें उसी समय होता है। एक परिणमंतन 
जितनेमें होना ही पंड़े उसे एक द्रव्य कहते हैं। यदि सारा संसार एक बहारूप होता तो 
सारे विश्वकी एके ही पर्याय (परिणति) होनी चाहिये । मगर ऐसा नहीं होता है | जो लोग 
कहते हैं कि 'यह सारा संसार कल्पना मात्र है। यदि ऐसा है तो सारे संसारंका एकेसा 
परिणमन होना चाहिये, नाना परिणमन नहीं होना चाहिये । श्रत: सारा जगत एक ब्रह्मरूप 
नहीं हो सकता है | सबका आत्मा न्यारा-न्यारा है । यदि उस चेतन्यस्वरूपपर दृष्टि डालें, तो 
सार। संसार नाना रूप दिखेगा, एक रूप दिख ही नहीं सकता | द्रव्य, क्षेत्र, काल भावकी 
अ्रपेक्षासे सभी द्रव्य न्‍यारे हैं । 

अपनी आत्माको सभा जानते हैं--चाहे मिथ्यादृष्टि हो चाहे सम्यम्दृष्टि, जानते संभी 
अपनेको हैं । मिथ्याहृष्टि तो-- मैं सुखी, दुःखी, मैं रंक राव, मेरे गृह गोध॑न प्रंभाव--इस 
प्रकार जानता हैं | सम्यग्दृष्टि अपने को इन सबसे अलग जानता है। जो व्यक्ति संस्कृत था 
धर्मशास्त्र नहीं पढ़ें हैं, उन्हें भी घबड़ानेकी "कोई बात नहीं है। आत्माका ज्ञान ओोत्माके 
ग्राश्यसे प्रकट होता है । अपनी समझ रखनी चाहिये कि मेरी आत्मा अ्बद्ध है, अस्पृष्ट है, 
किसीसे बंधी हुई नहीं है । अपनी श्रात्माको जाने कि मैं अबद्ध हैँ । यह तभी हो सकता है 
जब आत्मां जितना है, उतना ही देखे, उससे अलग पदार्थोकों नहीं देखे। यह आत्मा 
ग्रकेला, जितना इसकां स्वरूप है, उत्तना ही समभमें श्राए तो श्रात्मा श्रबद्ध दिखेगा ही ॥ 
नहीं तो आ्रात्मा' बंधा है । केवल ग्रांत्मस्वरूपकों ही' देखा जाये तो आत्मस्वरूप देखा जा 
सक्रता है। जो श्रांत्माको अबद्ध खूपसे देख लेबवे, तो जिसको बड़े-बंड़े विद्वान ग्रन्थोंका मन्‍्धन 
करके देखेंगे, उतना वह केवल आ्रात्मापर दृष्टि डालनेसे दिखाई दे जायेगा। . .  “/ 
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शरीरमें सम्बद्ध श्रात्मामें शरीरके कारण नाना विपत्तियां आ रही हैं, ऐसी आत्म 
वो भी केवल श्रोत्मापर दृष्टि डालनेपर श्रबद्ध देखा जा सकता है। इस शरीरमें रहने 
वाले आत्मामें जब खालिसपना दिखाई दे जाता है, तो शरीरसे ममत्व नहीं रहता है । 
ग्रात्माकों खालिस देखनेपर बड़े-बड़े ग्रन्थोंका फल प्राप्त कर लेते हैं। जो ग्रात्माको 
खालिस नहीं देख पावे, उसका बड़े-बड़े ग्रन्थ पढ़ना व्यर्थ है। शरीर और ग्रात्मामें संयोग 
नहीं है। संयोग कल्पना मात्र है। संयोग नामकी चीज न कोई द्रव्य है, न कोई गुणा और 
न कोई पर्याय ही है। संयोग नामकी कोई चीज है ही नहीं, निमित्तनैमित्तिक भाव तो 
हैं। दूर रहने वाली चीजका भी निमित्तनैमित्तिक हो सकता है और एक क्षेत्रमें रहने 
वाली चोजका भी निमित्तनैमित्तिक हो सकता है। निमित्त परद्रव्य है और नेमित्तिक 
पर्याय है। संयोग किसीकी भी पर्याय नहीं है। भ्शुद्धता तो आत्माकी नेमित्तिक 
पर्याय है । - 
दो चीजोंकी कभी एक चीज हो ही नहीं सकती है--आत्माकी पर्याय श्ञात्मा है 
ग्रौर शरीरकी पर्याय शरीरमें ही है। भात्माके स्वरूपकों देखो तो आत्मा अ्रबद्ध मालूम, 
पढ़ता है। यदि आत्माको शरीरादिकोंके साथ देखो तो आत्मा बद्ध है, ये मालूम पड़ेगा । 
प्रात्माके द्रव्य-क्षेत्रकऋाल-भावमें शरीरका कुछ नहीं जाता । घरी रके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावमें 
श्रात्माका कुछ नहीं जाता । जो श्रात्माकों अबद्ध श्र अस्पृट देख लेता है, वह समभो 
जिनागसको समझ गया । प्रात्मा चाहे जितनी भी नई पर्याय ग्रहणा कर लेबे, समस्त 
पर्यायोंमें ग्रात्मा वहीका वही है। वही हम एक आत्मा हैं, उस आत्मासे परका सम्बन्ध 
नहीं होता है । ऐस। जाननेपर जितने दुनियासे भिन्‍न हों, उतने ही घर वालोंसे भी भिन्‍न 
जान पड़ोगे । जितना च्यारा यह श्रात्मा दूसरेके शरीरोंसे है, उतना ही अपनेसे शरीर भिन्न 
जान पड़ेगा । क्योंकि शआ्रात्मा अबद्ध है, अस्पृष्ट है, अनन्य है-यदि आत्मा ऐसा देखनेमें ग्रता 
है तो उसका कल्याण निद्चित है। आत्माको भिन्‍त-भिन्‍त रूप गुण हा भो नहीं देखता 
चाहिये। आ्रात्मा एक सत्‌ है, एक ही द्रव्य है, एक ही गुण है, एक पर्याय है- ये सभी 
ग्रवकतव्य हैं। इनको वक्तव्य बनानेके लिये इन सबके भेद करने पड़ेंगे । शब्दसे जेसा 
समभता है, उसे समझाने वाला कोई शब्द नहीं । मैं चैतन्य स्वरूपात्मा श्रबद्ध हुं, अनन्त 
हूं-ऐसा एक ही स्वरूपको देखनेपर सोचा जा सकता है । इस प्रकारसे शग्रात्माको देखने 
पर निजका कल्याण होना स्वाभाविक हैं । धर्म होनेमें (श्रद्धामें) १० वर्ष नहीं लगते । 
धर्म तो ग्रन्तमु ह्॒तमें ही हो सकता है । धर्म तो सौदा तोलतें समय दुकान पर वेठे हुए, 
चलते हुए, सफर करते हुए, रोटी पकाते समय बच्चेको खिलाते समय आदि किसी भी 
समय हो सकता है। जिस स्थानपर जिस समय आत्माकों अबद्ध देख लिया, समभो वहीं 
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पर धर्म हो जाता है | 

भेया ! धर्मका सम्बन्ध ज्ञानसे है । ज्ञानके लि यत्न करो--इस नगरमें भी अनेक 
विद्वान हैं, उनसे अपना लाभ उठाओर। हमें वचन बोलनेकी शक्ति उपलब्ध हुई है. अ्रतः 
उसको उचित प्रकारसे उपयोगमें लाना चाहिये | तनिकसी देरके लिये श्रच्छी वाणी बोल 
दो, थोड़ी सी गुरुओओंकी विनय कर दो तो पण्डित लोग व गुरुजन धर्म पढ़ानेके लिये तुम्हारे 
ही हो जायेंगे । इन वचनोंको थोड़ा सुधारना पड़ेगा । यदि अच्छी वाणी बोल दो तो इस 
संसारके समस्त महापुरुष तुम्हारे ही उद्धारमें लग जायेंगे। वचन अच्छे बोलनेमें तुम्हारा 
कुछ खर्च नही होता | तन मन धन वचन-ये चार चोजें उचित स्थानपर व्यय करनेके लिये 
हमको मिली हैं। 

मन यदि तुम्हारा मायाचारीका है, तो वचन कभी अच्छे निकल ही नहीं सकते । 
क्योंकि 'वक्‍त्र वक्ति हि मानसम्‌! । संसारसे छूटनेका यदि इलाज मिलेगा तो उसमें आपका 
कोई खत नहीं होता है | क्योंकि यह दुःख भी फ्री फण्डसे ही प्राप्त हुआ है | जिसे हम बुरा 
मानते हैं। किसी प्राणीसे तुम्हें दुःख नहीं होगा । उससे तनिक अ्रच्छी तरह बोल दो वह 
तुम्हारा ही हो जायेगा । सदा दूसरेके हितका ध्यान रखकर बोलना चाहिये । दुनियामें कोई 
किसीका बैरी नहीं हैं । जरा मनसे किसीकी शुभ कामना कर दो तो तुम्हारा किसीसे बेर 
नहीं रहेगा । यह शरीर तुम्हें दूसरे दीत दुखियोंकी सेवा करनेके लिये मिला है। दुखियोंकरी 
सेवा करना लोकमें सबसे बड़ा धर्म है। श्रात्माका पतन सुख और सम्पत्तिमें ही हो सकता 
है । श्रसमर्थोकी सेवासे आत्माका उत्थान होता है। झ्रत: तन-मन धन शौर बचनका उचित 
स्थानपर उचित प्रयोग करो, जिससे आत्माकी भलाई हो । जो अपनी श्रात्माको दूसरेकी 
सेवामें लगता है, वही उसका फल पायेगा | 

जो जीव गआआरात्माको श्रबद्ध और श्र-्पृष्ट देखता है, समभो उसका कल्याण हो गया 
है। ज्ञानकी शअनुभूति श्रात्माकी अनुभूति है। जिसको छोड़ना है, उसको भी जानना है । 
जिसमें प्रवृत्ति करना है, उसे भी जानना है, यह निर्चयनयका विषय है, वही समभायेगा । 
जानना सब कुछ पड़ेगा व्यवहार और नि३चयनयका जितना विषय है, वह सब जेय है। 
निरचयनय अधिक कार्यकारी है। अशुभोपयोगके बाद हो शुद्धोपयोग नहीं हो जाता है। 
शुभोपयोगके बाद शुद्धोपयोग होता है, इस हृष्सि व्यवहार निश्चयका कारणा है। श्रात्मासे 
भ्रवुद्धिको छोड़कर, ज्ञान प्राप् करना है| परवशस्तु मेरी है, इस बुद्धिको छोड़ना ही पड़ेगा | 
यही श्रात्मा कर सकता है। जो अपनी आत्माको ज्ञानर्प देखे, वही जिनशासनका मर्मश 
है । यह मनुष्यभव यों ही गंवा देनेकी वस्तु नहीं है । इस यनुप्यभवको ज्ञानमें प्रवृत्त करना 
चाहिये । वस्तुको जाननेकी कला है। वस्तुको यदि सामान्‍्यके ढंगसे जाना तो हम बस्तुंकी 
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वास्तविकताकों जान सकते हैं । 
प्रत्येक पदार्थ सामान्यविशेषात्मक होता हे--डैसे लौकिक बात लो-मनुष्य है, 
- उसमें मनुष्यपना सामाम्य है | बाल, युवा, वृद्ध ये भ्रवस्थाएं विशेष हैं । ऐसा नहीं कि मनुष्य 
तो हो जाएं, अवस्थाएं न हों। सामान्यविशेषात्मक पदार्थकी कभी सामान्‍्यकी सुख्यत्तासे 
जाने, कभी विशेषकी मुख्यतासे जाने । इसी प्रकार आत्मा भी सामात्यविशेषात्मक है। 
कभी हम सामान्यकी मुख्यतासे जानें तो जान सकते हैं, कभी विशेषक्री मुख्यतासे जाने तो 
भी जान सकते हैं। इस प्रकार दोनों प्रकारसे जाननेमें कोई विधष्न नहीं है। मोही जीवको 
विशेषका श्रर्थात्‌ पर्यायका ही परिचय है तथा कोई श्रनेकान्तकी ओरसे ऐसे भागे कि 
सामान्यकोी एकान्त कर दिया--ऐसा करना भी मिथ्यात्व है । प्रमाण तो है -नहीं, किसी 
-नयको ही पकड़कर रह गये तो पदार्थका यथार्थ ज्ञान होना कठिन है । सामान्य त्तो नित्य 
प्रकट है। विद्येष नित्य प्रकट नहीं है। जिस समय व्तंमानमें है तो प्रकट है, जब वर्तमान 
गया तो श्रप्रकट हो जाता है। सामान्यकी मुख्यतासे जाने तो निश्चयनय है; विशेषकी श्रपेक्षा 
से जानता व्यवहारनयकी अपेक्षासे है । 
जैसे यहाँ पर इतने मनुष्य बेठे हैं। यहाँ पर उनको सामान्यकी दृष्टिसे देखनेमें कोई 
आकुलता नहीं है । यदि विशेषकी दृष्टिसे देखें तो बड़ी परेशानी रहेगी । इसी प्रकार आत्मा 
है । यदि विशेषपर दृष्टि डालते हैं तो मोह पैदा होता है | सामान्‍्यहृष्टिसे झ्रात्माको परखने 
में ग्राकुलता नहीं होती है तथा विशेष हृष्टिसे श्रात्माकों देखें तो ,आकुलता पैदा होती 
है। मैं किसीका क्या कर सकता हूं ? मैं केवल अपने चंतन्यका परिणमन ही तो कर 
सकता हूं। जब तक इस स्थभावका परिणमन न हो, तब तक जीवको मोक्षमार्ग नहीं 
मिलता है | पहले अपने चेतन्य सामान्यकी पहिचानो। विशेषके प्रादुर्भावमें सामान्यका 
तिरस्कार हो गया । 
यह जीव अन्ण्में कुछ नहीं कर सकता है, केबल विचार या परिणाम ही कर 
सकता हैं--अतः यह आत्मा कुछ करता नहीं है, केवल भाव बनाता है, अतः शआत्माको 
चा ये कि विश्युद्ध भाव बनावे, तभी कल्याण-मार्ग सम्मुख है। वस्तुमें सामान्य नित्य 
रहता है, विशेष बदलता रहता है । श्रात्माको यदि सामान्यकी हृ्टिसे जाना जाये तो 
-आत्म। अ्रखण्ड, श्रबद्ध, भ्रस्पृष्ट तथा तित्य दिखाई देता है। जो आत्माको इस रूप देख 
लेता है, वह सारे जैनशासनको जानता है। यदि किसी जीवने विना ज्ास्त्रोंका अध्ययन 
किये आत्मस्वरूपको. समझे लिया तो समझो, मानो उसने सारे शास्त्रोंका अ्ध्ययत कर 
लिया है याने अ्ध्ययतका फल पा लिया | यद्यपि उसे बिना अ्रध्ययन किये कितनी ही 
कठिनाइयां उठानो पड़ेंगी, लेकिन आत्मन्नान प्राप्त होते ही सारी कठ्नाइयां नौ-दो-ग्यारह 


चली 
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हो जायेंगी । विद्या व्यवस्थित रूपसे श्रध्ययन करनेसे आ्राती है। अपने 'समयको यों ही नहीं 
बिता देना चाहिये | बेकार बैठे रहनेसे कुभावोंमें बुद्धि चली जाती है | खाली बैठनेसे तो 
* च्छा दीनोंकी सेवा करना है | जब ज्ञान, ध्यान, तप, सामायिकादिमें मन नहीं लगता तो 
उस समयको दीन, दुःखी गरीबोंकी सेवामें लगाओ्रे | ऐसा करनेसे आात्मिक शक्तिका विकास 
होता है । 

' द्रव्य व्यत्तिरिक; पर्याय व्यतिरेक, भाव व्यतिरेक एक दूसरे पदार्थोमिं रहता है। सबका 
द्रव्य, भाव, पर्याय श्रपनेमें ही बना रहता है, परमें जा ही नहीं सकता । यहाँ श्रनेकान्त दृष्टि 
से यह समझ लेना कि जो द्रव्यका लक्षण क्या है वह पर्याय व गुशका नहीं, जो पर्यायका 
लक्षण किया वह द्रव्य व गुणाका नहीं, जो गुणका लक्षण किया वह द्रव्य त्र पर्यायका नहीं । 
इस हृष्टिसे तीनोंका व्यतिरेक एक पदार्थमें है। पर्यायका तो पययिमें भी व्यतिरेक है। पूर्व 
पर्यायका उत्तर पर्यायमें व्यतिरेक है । उत्तर पर्यायका पूर्व पर्यायमें व्यतिरिक है | एक गण 
का भी लक्षण दूसरे गुराका नहीं सो गुणा गुरामें भी व्यतिरेक है। समस्त व्यतिरेकोंकी 
दृष्टि गोण करके परमशुद्ध निश्चयनयसे आत्मपदार्थका देन करके श्रनुभव करना चाहिये । 
सम्यग्हष्टि सोचता है कि मैंने परको परिशातिमें कुछ नहीं विया और न मैं परपरिणततिमें 
कुछ कर सकता हूँ, चाहे मेरे निमित्तसे उसमें परिणमन हो जाये | लेकिन मैं परमें कुछ 
नहीं कर सकता हुं--इस प्रकार सम्यग्दृष्टि सदा यही विचारता रहता है और सदा अपनेमें 
सचेत रहता है, अ्रतः वह कृतक्ृत्य हो जाता हैं। जिसे कुछ करना न हो उसे कृतक्ृत्य कहते 
हैं । जो कृतक्ृत्य है जिसका विशेषपर अनुभव चला जाता है, उसकी सामान्यको जाननेको 
गति रुक जाती है । ! 

कैसा भी कोई जाने उसीसे आत्माकी सिद्धि हो जाती है--जैसे मैं आत्मा नहीं हूं, 
ऐसा जो तुम समभ रहे हो बही आत्मा है। आत्मा नहीं है, ऐसा माना ही नहीं जा सकता। 
सामान्यको मना करे, वही सामान्य है | विशेपको तो यह जीव मना ही नहीं करता है कि 
मै मनुष्य या पशु नहीं हुं । विशेषकी शोर बुद्धि लगानेसे पर्याय बुद्धि हो जाती है और उसी 
पर्याय रूप कार्य करता है। विशेषका परिचय होनेपर सामान्‍्यका बोध करना चाहिये । 
निशचय एकान्‍्त भी बुरा हैं और व्यवहारका एकान्त भी बुरा है। एक बार यथार्थ परि- 
चय प्राप्त कर लेनेपर तुम्हारी इच्छा हो सामान्यवी दृष्टिसे देखो, तुम्हारी इच्छा हो विशेष 
की दृष्टिसे देखो--तब भी कोई नहीं है।... 

सामान्य और विशेषमें जीव अनुभव तो विशेषका ही करता है | लेकिन विद्येष 
सामान्यके आश्रित ही तो चलता है। जिनकी पर्यायमें (विशेषमें) ही श्रासक्ति है । सामान्य 
को खो बैठते है । जीवोंको अनेक प्रकारका परिचय हो रहा है । विशेषसे तो जीवका परि- 
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 चय है, सामान्यसे उसका किसी प्रकारका परिचय नहीं है। जो जेसी करतृत करता है, - 
. उसको वैसा ही फंल भोगना पड़ता है। अंन्यंक्रो उसका फल नहीं भोगना- पड़ता है | अज्ञानी 
- मोही जीव जो कि विशेषकी ओर दृष्टि लगाए हुए है, वह सामान्यको: नहीं जानता: है। 
: परमात्मा दो प्रकारसे दृष्ट होता हैः--१. कार्यपरमात्मा, “२. कारंणपरमात्मा | कारणपंर- . 
: मांत्मा दो प्रकारंका हैः- सामान्य कारंणपरमात्मा)- विशेष कारणंपरमोत्मा-4 कॉर्यपरमात्मा 
- है-श्ररहन्त, सिद्ध भगवांव्‌ । सामान्य कारणपरमात्मा वह है जो कि अ्रनादिकालसे भव्य 
 जीवंमें भी है, अंभव्य जीवमें भी है। जो सामान्य कारणपरमोत्माको सममेंते हैं, उनके कार्य- 
 परमात्माकां गुंशा प्रकट होने लगता है और वह कारशापरमोत्मा बंने जाता है। कार्यपरमात्मा 


भी दो प्रकारंका हैः-- १. जो परमात्मा हो' गया है, २. जो परमॉत्मा होने जा रहा है । 
. . »स्वेभावंके आश्रय करनेमें ही आत्माकी सिद्धि है--विभावकं, आ्राश्य. करनेसे संसार 
“ही बढ़ता: है। स्वभावकी परख सर्वोत्कृष्ट चीज-है | इसीः स्वंभाव शक्तिक्रे परिणमन . ही 
“आत्मा कर-पांता है। भगवानका सुख अनन्त होता है.।: मोहियोंका दुःख- श्रनन्‍्त होता है । 
5 भगवान केवल अपना ही परिशमन कर सकते हैं । हम लोग :भी अपना ही .परिशमन कर 
है संकंतेः हैं, कुछ ही रहा स्वभावका परिणामन-। पकवानमें सार्मान्‍्यको नमकका हंष्टान्त घटित 
. “होताःहै. और विशेषमें बेसनादिका हृश्ान्त घटित:होता है । व्यञ्जनके स्वादके लोभके कारण 
 “तैमकंकी और किसीकी दृष्टि नहीं जाती है,/ केवल लोग बेसनके स्वादकी ओर हृष्टि रखते 
.. हैं। श्रात्मा और शरीरका सम्बन्ध है। सबकी दृष्टि शरीरपर ही जती है; आत्माकी श्रोर 
“-किसीकी दृष्टि नहीं जाती :है।. . 
ग्राजकल धर्मके ध्येयसे कुछ भी तन, सन या धन नहीं. खर्च होता है | प्रायः जगत 
में सभी स्वार्थकोी झ्लोर भुके हुये हैं । स्वयं धर्म नहीं पढ़े. तो कमसे कम अंपने बच्चोंकों तो 
“धर्म पढ़ाओ और उत्तसे पुछो--भैया भ्राज क्या पढ़ आये ? झजकलके बच्चे णमोकार मंत्र 
भी ठीकसे उच्चारण नहीं कर पाते हैं । पहलेकी शपेक्षा . धार्मिक क्रियाञ्रोंके विषयमें भी 
>समाजका... पतन ही होता जा. रहा है... आयु पूर्राताको श्रा- रही है, फिर भी. मनमें विचार 
नहीं. आता कि श्रब. तो घरसे विराम लेवें। अन्तमें, मरते समय. तो घर, स्त्री, पुत्र, धन 
सम्पत्ति. सभीको छोड़कर जाना पड़ेगा ।. जबलपुरसें- धर्म विद्या पढ़ानेके हेतु अब एक भी 
- सांधत. नहीं है, जबलपुर ही क्या प्राय: सर्वत्र ऐसा हाल है। धर्स:बिता आ्रात्माक्नी जिन्दगी 


_- नहीं है । बस. बच्चोंके बाह्य -साधनोंपर शरीरकी, स्वच्छतापर, ही दृष्टि. जाती है, .प्वर्मकी 


:  श्रोर, आत्माके.सुधारकी शोर किसीकी- हष्टि नहीं जाती है । भेयां |. 'ज्ञान समान न आन 
...जंगतमें सुखको कारण”, भरत: ज्ञानके साथनोंको अवंश्य जुटाना चाहिये । 
ह प्रकरण चल रहां है कि पदार्थ सामान्यविशेषात्मंक है। सामान्य नित्य रहने वाला 


- रे है। बिद्ञेष' सदां नहीं रहता है। मनुष्य सदासे ज्ञेयका लोभी रहा; ज्ञानंकी ओर अज्ञांनताके - 
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कारण उसने तनिक भी ध्यान नहीं दिया । ज्ञान प्राप्त करके श्रपनी श्रात्माका कल्याण कर 
सकते हो । श्रात्माको जो श्रबद्ध देखता है वह आ्रात्माके रवरूपकों पहिचान लेता है। और 
समझो उसीने जिनशासनका ज्ञान पाया है। 

आत्मा सामान्यविशेषात्मक है--आश्रात्मा वहीका वही सब पर्यायोंमें रहता है । जो 
सब पर्यायोंमें रहता है, वह सामान्य है । और जो बार-बार अवस्थाएं बदलतो हैं, वे पर्याय 
हैं। विशेषके परिच्य वालोंको ही समभाता है । पर्याय बुद्धि वालोंको भेद करके समभाते 
है । जिन जीवोंने विशेष चीजोंका मोहवासित अ्रध्ययन न करके सामान्य आ्रात्माका अध्ययन 
कर लिया, समझ लो, उसने समस्त शास्त्रोंका श्रध्ययन कर लिया । सामान्य कोई चीज 
नहीं है. सामान्य जो है सो है । जो बाह्य पदार्थोमें आ्रासक्त है. वह चाहे मिनिस्टर क्‍यों न 
हो, वह भी दुःखी है | विशेषपर दृष्टि रखनेसे व्याकुलता है तथा सामान्यपर दृष्टि रखनेसे 
निराकुल सुखकी प्राप्ति होती है। मनुष्य-समाजमें धतका श्रादर होता है। आत्मा श्रौर 
किसी तरहसे उठता है | मृढ़ लोककी दृष्टिमें मनुष्य ही धनसे उठा करता है, आत्मा नहीं । 
ग्रात्मा तो रत्नत्रय साधनसे ही उत्थान करता है। विशेष दृष्टिसि ही ऐसा होता है । 
सामान्य हृ्टिसे देखो मैं आत्मा हूं, ज्ञाता द्रष्टा हूं, शरीरसे बिल्कुल भिन्‍न हूं | अतः विशेषके 
लोभियोंकों भ्रब पुरानी वासनाका हठ छोड़कर सामान्यपर दृष्टि डालनो चाहिये। जातियां 
सब विशेषके आश्रित हैं। 

जो पदार्थ जीवके ज्ञानमें आया, जो अच्छा लगा, वह उसीका स्वाद है | जैसे पक- 
वान खाते हुए नमकके भावके स्वादकों भुल जाते हैं | यह जीव उसी प्रकार धन मकानमें 
आनन्द मानता है अपने ज्ञानको भूल जाता है।. जो आत्माको असंयत, स्पृष्ट श्रनियत प्रतीत 
होता है वही आत्मा है; उनके अभिप्रायमें | यदि अभिन्‍नकारकताका तथ्य समभमें झा जावे 
तो परकी उपेक्षा हो ही जावेगी । 

पदार्थ निजस्वरूप जातिके अग्नतिकूल परिणमता रहता है--द्रव्यमें परिणमन तो नया 
नया होता है, किन्तु उसमें जातिसे विपरीत परिणमन नहीं होगा । जैसे पुद्गलमें परिणति 
होती है, उसमें रूप, रस, गन्ध, स्पर्शकी ही परिणत्ति होती है । जैसे-- जीवके लोकके बरा- 
बर असंख्यात प्रदेश होते हैं वे कदाचित्‌ संकुचित विस्तृत होते हैं । द्रव्यके प्रदेशोंके संकोच 
विस्तारसे द्रव्यकी हानि नहीं होती । श्र्थात्‌ द्रव्यका स्वभाव नहीं बदल जाता। इसी प्रकार 
उसके परिणामन भी अनेक हैं तो भी उसके परिणमनमें हानि वृद्धि होती है। पर्यायमें 
अन्तर आ सकता है, किन्तु द्वव्यमें नहीं । जैसे दीपककी शिखा परिणमती हुई भी अपने 
परिणमनमें अ्रवस्थित है | जैसे समुद्र श्रपनेमें उतना ही है। द्रव्य वहीका वही है। परन्तु 
उसमें एक लहर आ गई | वह लहर समुद्रके स्वभावकों छोड़कर लहर नहीं बनी । आत्माके 
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परिणामन आत्माके स्वभावको छोड़कर परिणाम भगहीं सकते । शरीरमें रहता हुआ भी आत्मा 
रूप, रस, गन्ध, स्पशे रूप नहीं परिणम जाता घटको जानने वाला ज्ञान घटाकार है । 
लेकिन वही ज्ञान जब लोकालोकको जानने लगेगा तो वही ज्ञान लोकालोकके आकारहूप 
परिणाम जायेगा | वह नया ज्ञान उत्तत्त नहीं हुआ, उसी ज्ञानकां विकास हो गया । अस- 
त्पादुर्भाव कभी नहीं हो सकता । अयुएलज नामके गुणके द्वारा द्रव्यकी पर्याय बदलती रहती 
है | पर्यायें ३ प्रकारसे बताई गई हैं-- क्रमवर्ती व्यतिरेकी श्रौर उत्पादव्यय ध्रौव्य वाली । 
क्रमवर्ती उसे कहते हैं जो क्रम क्रमसे होती हैं-- यह सूक्ष्म चीज हुई । व्यतिरिकी--यह है 
तो यह नहीं, यह है तो यह नहीं- इस प्रत्ययके विषयश्ूत पर्यायकों कहते हैं। यह मालुम 
पड़ती है । 

प्रति समयका परिशामन क्रमवर्ती पर्यायका विषय हैं। यह परिणामता हुआ मालूम 
नहीं पड़ता । जैसे किसी लड़केको १ वर्ष बाद देखा, वह कुछ बड़ा हो गया । परन्तु वह 
वर्षके भ्रन्तिम दिन नहीं बढ़ गया, वह तो प्रति मिनट बढ़ा । लेकिन बढ़ता हुआ मालुम 
नहीं पड़ा । यह तो स्थूल और लौकिक बात है । प्रति समयका परिणमन क्रमवर्ती कह- 
लाया | कोई भी एक सैकिण्ड तक क्रोध नहीं कर सकता । क्रोध करते हुए बीचमें घमंड 
वगैरह आ जाता है | कषाय प्रति समय बदलती रहती है । ऋ्रमवर्ती पर्याय क्रम क्रमसे श्राती 
है । व्यतिरेकी पर्याय भिन्‍न समयमें आ्राती है । पर्यायमें प्रति समय उत्पाद व्यय होते रहते 
हैं, उसे उत्पाद व्यय वाली पर्याय कहते हैं ! उत्पाद व्यय होनेसे प्रौव्यत्व भी पर्यायमें प्रति 
समय रहता है । 

स्पाद्दके बिना कोई कार्य नहीं चल सकता है--पदार्थ कथंचित्‌ नित्य है, क्थचित्‌ 
अनित्य । स्थाद्वाद कहता है कि पदार्थोको दृष्टियोंसे समभो । जो सर्वेथा नित्य है, उसमें श्रर्थ 
क्रिया व परिणमन नहीं होता है | जो सर्वेथा अनित्य है. उसमें भी श्रथक्रिया व परिणमन 
नहीं होता | स्याद्वाद सिद्धान्तकों छोड़कर कोई भी वाद पूर्ण नहीं है । जेन सिद्धान्त अभी 
तक पअपनेमें पूर्ण बना हुआ है। भ्रन्य सब बाद आपसमें घुल-मिल जानेसे खिचड़ी वन गये। 
श्रन्य वादका कोई भी विद्वान अपने धर्मंपर व्याख्यान देता हुआ किसी एक निदिचित सिद्धान्त 
पर नहीं बोल सकता । थोड़ी-थोड़ी सामग्री समग्र दर्शनोंकी लेकर बोल सकेगा अथवा बोलना 
पड़ता है । वह अपने व्याख्यानकी सब वादोंकी खिचड़ी कर देता है। स्याद्वाद स्वयं खिचड़ी 
नहीं है, लेकिन वह सदा ही खिचड़ी बनाये रहेगा | जो दर्शन दूधका दूध, पानीका पाती 
अलग कर देवे तो वह खिचड़ी दशन नहीं कहलाता । यही गुरा स्याद्वादमें है । स्याह्गाद हंस 
के समान नीर क्षीर अलग-अलग कर देता हैं। वस्तुका ठीक ठीक निरणोय करने वाला स्या- 
द्वाद ही है | वस्तुस्वरूपको समभने वाला ही स्याह्ादी कहलाता है। वस्तु कथंचित नित्य 
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कार्य कारणा भाव बनता है। क्योंकि पूर्व पर्याय प्रक्रट होनेपर ही उत्तर पर्याय होती है। 
सामान्‍्यविशेषात्मक झात्माको सामान्यविशेषात्मक देखनेसे आत्मा अ्रबद्ध अस्पृष्ट व अ्रविनश्वर 
मालूम पड़ेगा तो कल्याण होगा । जो विशेष (पर्याय) पर ही दृष्टि देगा तो संसार बढ़ेगा । 
प्रमादमें दर्शन, स्वाध्याय, ध्यान करना हो पड़ता है । अतः छठे ग्ुणास्थानवर्ती मुनि तक यह 
संभव है। श्रावकों श्ौर गृहस्थोंके लिये यह (दर्शन, स्वाध्याय) करना श्रति आवश्यक है । 

ज्ञान ही एक सहाय है। प्रात्माका उद्धारक आत्मज्ञान है। आत्मज्ञान भी आत्मा 
ही है। श्रात्मा ज्ञानचन है। इसकी उपासनासे ज्ञाता द्रष्ट रहनेकी स्थिति बनती है। कल्या- 
णार्थियोंको यह परमात्मा परमोपास्य है । जिनको इसकी प्राप्ति करना है, उपासना करना 
है, उन्हें इस ज्ञानधनकी नित्य द्वेत और अद्वेत उपायसे उपासना करना चाहिये । प्रथम द्वेत 
उपासना होती है, पश्चात्‌ -अ्रह्दिेत उपासना बनती है। यह विज्ञानघन गआरात्मा एक स्वरूप 
है । यह श्राज मलिन पर्यायसे गुजर रहा है यही इसकी असिद्धि है, इससे मुक्त होना यह 
तो साध्य है श्रौर उससे मुक्त होनेका यत्न करने वाला भी यही है, अ्रत: यही साथक भी है । 
श्रब आगे श्रीमत्कुन्दकुन्द देव इसी सिद्धिके भ्रर्थ मुमुक्षुवोंकों शिक्षा देते हैं:-- 

दंसणाणाणचरित्तारिग सेविदव्वारिंत साहुण विच्च॑ । 
तारिए पुणाजाण तिण्णिवि अप्पाणं चेव विच्चयदों ॥१६॥ 

साधुओंको, आरात्मतत्त्वके साधकोंको दर्शन ज्ञान चारित्रकों नित्य सेवा करना 
चाहिये | थे यद्यपि व्यवहार हदृष्टिसे ३ हैं तथापि इन तीनों निशचयसे एक श्रात्मा ही 
समझो । ह 

जिस भावसे यह आात्मा साधक बन जावे और यही साध्य हो जावे, उस भावसे 
निजतत्त्वकी उपासना करना ही चाहिये । वह उपाय केवल एक है--ज्ञानमय भावना । 
भैया ! प्रथम तो साध्यसाधकका भेद विकल्प चलता है, पश्चात्‌: यह भेदशुद्धि विलीन हो 
जाती है और मात्र ज्ञाता द्रष्टा रह जाता है| यही तो रत्नत्रयकी सिद्धि है । 

आत्मा ज्ञानमय है। ज्ञानधनक्ो भिद्धिका उप्र ज्ञान थी हहै-ज्ञानके द्वारा ज्ञान 
का अनुभव करना चाहिये। ज्ञान साध्य साधन दोनों ही है। जो श्रात्माकी सिद्धि करना 
चाहता है, उसे ज्ञान प्राप्त करना अनिवाये है। जिस समय स्वानुभव करना हो उस समय 
शानकी ओर दृष्टि दो । जीवका मुख्य लक्षण ही ज्ञान है। ज्ञान माने जानना है। ज्ञान 
माने प्रतिभास करना है। अपना भगवान है, आ्रात्मा ज्ञानमय है, ऐसा भाव प्रतोतिपूर्वक 
विचारों तो ग्रात्मा ज्ञानमय है | जो आत्माको शुद्ध देखना चाहता है, उसका ही तो आ्ात्मा 
शुद्ध हो सकता है। ज्ञानी पुरुषके लिये सम्यग्दशन, सम्यग्ज्ञान एवं सम्यक्चारिन्नकी नित्य 
उपासना करनी चाहिये । साधु पुरुषोंको सम्यग्दशेन, सम्यस्ज्ञान, सम्यक्वारित्रक्ो नित्य 


४ समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तके 


उपासना करनी चाहिये । श्रद्धा, श्ीन, चारित्र ऐसे गुणा है आर इनके ऐसे कार्य हैं. कि 
इनके बिता कोई जीव है ही नहीं । जैसे दुकानदारोंको दुकान करनेके लिये दुकानके योग्य 
श्रद्धा, जीत चारित्र चाहिये, तभी तो दुकान चलेगी । इसी प्रकार आ्रात्माक्ों मोक्ष लें 
जाने वालोंके लिये ग्रात्माका विश्वास ज्ञान चारित्र होना भावश्यक है, इस उपाय बिना 
मोक्ष नहीं होगा । शैंद्धी, ज्ञान, चारित्रोंसे ही प्रत्येक कार्यममें सफलता मिलती है। बिता 
श्रद्धाके दवाई भी असर नहीं करती है, मानो तो देव नहीं तो पत्थर, अर्थात्‌ विश्वाससे ही 
फल मिलता है। 
जैसे किसीको ग्रन्थकारमें सपने काट खाया, यदि उसको यह बिश्वास हो कि मुझे 
ने काट खाया, तो हो सकता है कि हृदयपर असर न पड़नेके कारण विषका देरमें 
ग्रसर हो या थोड़ा हो । कहनेका सार यही है कि समग्र कार्य श्रद्धा, शीत चारित्रसे सम्पन्त 
होते हैं । थोड़ा दिल कमजोर. होने से ही मनुष्यका (हाट फेल) हो जाता है । श्रद्धाका 
बड़ा महात्म्य है । साधुओं को दर्शन ज्ञान चारित्रकी नित्य उपासना करनी चाहिए। जिस 
पद्धतिसे यह आत्म साध्य हो और साधन बने वैसा जानकर करना चाहिये । श्रद्धा, ज्ञान, 
चारित्र तीनों हो आत्माके परिणमन हैं । सत्य श्रद्धा सहित ज्ञानको सम्यग्शान कहते हैं । 
इसी कारण व्यवहारमें ज्ञात दब्दके कहते ही उसमें श्रद्धाका भाव भी जाता है । भर लोक 
में ज्ञान व चारित्रका भाषण होता है । इसी पर यह कहा जाता है कि-८ 
ज्ञान और चारित्र दोनों हों तो सिद्धि होती है।-“एंक बार एक जंगलमें दो मनुष्य 
ग्रन्‍्धा और लजडी थे । उस जज्लमें अ्रग्नि लग गई तो दोनोंने बचनेका उपाय सोचा । 
निशुचय हुआ कि भ्रन्‍्धा लंगड़ेकी पीठपर चढ़ा लेवे आर लंगड़ा अन्धेको रास्ता बताता जाये | 
ऐसा करनेसे दोनों उस अग्निसे बचकर निकल आये । यदि वे ऐसा न करते तो दोनों तड़प - 
कर. जलते हुए मर जाते । इसी प्रकार ज्ञान चारित्रमें देखो यदि ज्ञान नहीं है तो धारित्र 
ग्ंधा है और बिता चारित्रके ज्ञीतत लंगड़ेके समान है| श्रद्धा, जान, चारित्र-ये तीनों हों तो 
प्रत्येक कार्यमें सफलेतो मिलती है। जैसे देवदत्त है, इसमें देवदत्तका श्रद्धान देवदत्त है । 
ज्ञान भी देवदत्त है और चारित्र भी देंवद॑त्त ही हे। तीनों चीजें आत्मा ही हैं। आआरात्माकी 
तीनों (दर्शन, श्ञीन, चारित्र) पर्याय हैं, देवदत्तसे श्रद्धादिक जुदे नहीं । इसी तरह ये . तीनों 
भी शआ्रात्मासे जुदे नहीं । यदि मोक्षकी प्राप्ति करनीः है ती इत तीनोंको प्राप्त करो, इन तीनों 
में आत्माको देखो | बिनी आ्रात्माके यथार्थ ज्ञानके ऊछ भी नहीं होता है। भर बिना स्था- 
ह्वांदके यथा्थताका पता नहीं चल सकता । जैन ग्रन्थोंमें. सीधी सादी सरल भाषामें वस्तुकी 
वास्तविक स्वरूप बतायों गया है। यद्यपि इन प्रन्थोंके प्रणोता आचार्योमें दब्दाडम्बरकी केला 


थी. लेकिन उसका उन्होंने उपयोग नहीं किया । 
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घनजञ्जय कवि द्वारा प्रणीत “द्विसंधान महाकाव्य” शब्द वेचित्र्यकी दृष्टिसे दर्शनीय 
है और उसको पढ़कर बड़े बड़े विद्वानोंके दांतों तले श्रंगुली आ जाती है और उनके दांत 
खट्टे हो जाते हैं । शब्दाडम्बरसे पूर्णो ग्रन्थकों साहित्य नहीं कहते । अपितु साहित्य: -- हितेन 
सहितम्‌सह्ितिम सहितस्यथ भाव: साहित्यम । श्रर्थात्‌ जिसमें हितकारी बातोंका वर्णन हो, 
उसे साहित्य कहते हैं | श्राचायोने इसी बातका ध्यान रखा कि उनके द्वारा लिखे गये ग्रन्थोंसे 
जीवोंका कल्याण होना चाहिए, और उन ग्रन्धोंको सर्व साधारण जन समभ सकें, श्रद्धान कर 
सके श्र आचरणा कर सके। श्रतः आचायेनि प्रत्येक ग्रन्थ सरल भाषामें ही बनाया है । 
रत्नत्नरयकी उपासना करो यही आत्माकी उपासना है--सम्यप्दशेन, सम्यग्ज्ञान और 
सम्यकचारित्रकी उपासना करो; माने आत्माकी उपासना करो। विद्यानन्दि स्वामी बड़े 
प्रकाण्ड विद्वान थे । वे राजगुरु कहलाते थे | जेनधर्मके बड़े ढ्ेषी थे । जब वे राज दरबार 
में आते थे, रास्तेमें भगवान पादर्वनाथ स्वामीका मन्दिर पड़ता था। वे उसकी तरफ भुल- 
कर भी मुह नहीं करते थे । एक दिन उन्होंने सोचा, जिससे मैं दंघ करता हूं, देखना चाहिये 
कि उसमें है क्या चीज ? यह विचार कर वे मन्दिरके श्रन्दर गये । वहाँ एक मुनिराज बैठे 
हुए देवागम स्तोन्नका पाठ कर रहे थे। विद्यानन्दिने उसे ध्यानपूर्वंक सुना। सुनकर वे 
मुनिराजसे बोले कि इस स्तोन्नका क्‍या अर्थ है ? मुनिराज बोले कि हमें इसका अर्थ नहीं 
ग्राता है, केवल इसका पाठ कर लेता हूं। विद्यानन्दि पर उनकी सत्यताका काफी अप्तर 
पड़ा। उन्होंने कहा कि भगवच्‌, आप इसको दुबारा पढ़िये | मुनिराजने उसे पुनः पढ़ा । 
विद्यानन्दि विद्वान तो थे ही, वे उसका पूर्णरूपेण अर्थ समझ गये । उनको स्याद्वादपर पूर्ण 
श्रद्धा हो गई । स्वामी विद्यानन्दिपर तो स्यथाह्वादका रंग चढ़ चुका था। केवल अनुमानका 
क्या लक्षण है ? विद्यानन्दिनि एक बार सोत्ते-सोते विचारा। स्वामिच्‌, जाकर देखना तुम्हें 
जैन मन्दिरमें पा््वनाथ भगवानकी फणावलीपर अनुमानका लक्षण लिखा मिलेगा । ऐसा 
विद्यानन्दिजीको स्वप्न हुआ | स्वामी मन्दिरमें गये तो देखा, सचमुच फणशावलीपर दो इलोक 
लिखे हुए थे । उनका भाव यह था:-- 
अन्यथानुपपन्‍्नत्व॑ यत्र तत्र तयरेण किम | 
नान्‍्यथानुपपन्‍्नत्वं यत्र तत्र चयेणा किम ॥ 
अन्यथानुपपन्तत्व॑ यत्र कि तत्न पञचमि:। 
नान्‍्यथानुपपन्‍्नत्व॑ यत्र कि ततन्न पतथ्चलिः ॥ 
"साध्यके बिना साधन न हो ऐसा साधन यदि मिल जाये तो साध्य भ्रवद्ययसिद्ध 
हो जाता है। भअनुमानके निर्णायके लिये अन्यथानुपपन्‍नत्वं ही यथार्थ वात है। उनको भी 
जैन धर्मपर इन इलोकोंको पढ़कर पूर्ण श्रद्धा हो गई । 
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दूसरे दिन स्वामी दरबारमें पहुंचे | भाषणामें उन्होंने कहा:--कल्याणका मार्ग वस्तु- 
स्वरूपका ज्ञान है। वस्तुस्वरूपकों बताने वाला स्याद्वाद दर्शन है । राजसभा यह सुनकर 
आइचयेमसें पड़ गई कि श्राज स्वामी जी को क्या हो गया है ? वे वया कह रहे हैं ? श्री- 
मद्विद्यानन्द स्वासी निर्बाध गतिसे बोलते ही गये । उन्होंने कहा:-श्राप लोगोंको यदि कोई 
आजा है तो कहियेगा । जब विद्यानन्दि स्वामी चतन्यभक्तिसे श्रधिक भीने हो गये तब 
कहने लगे, राजन, हमें आएके राजपुरोहितत्त्वसे कोई प्रयोजन नहीं है, हमें तो श्रपना 
कन्याण करना है। विद्यानन्दि स्वामीने दिगम्बर दीक्षा ली। परचात्‌ अनेक न्याय-द्षास्त्रों 
की रचना की । श्रात्मतत्त्वका भी सयुक्तिक वर्शान किया । शआ्रात्मा एक श्रखण्ड वस्तु है। 
भेददृष्टिसे प्रायोजनिक इसमें ३ गुण है-- «द्धा, ज्ञान, चारित्र | इन तीनोंका मिलन ही 
मोक्षका मार्ग है । 

आत्माका प्रधान गुण चैतन्य हे--आत्माका ६तन्य गुणा परपदार्थोसे बिल्कुल भिन्‍न 
है। आत्माका स्वभाव केवल ज्ञानकी दृष्टिसि परखा जाता है | श्रात्माके मुक्त होनेका . उपाय 
सम्यग्दशन ज्ञान, चारित्रको प्राप्ति है। श्रतः हि त्य इन तीनोंबी उपासना करना चाहिये | 
आत्मा दर्शन, ज्ञान, चारित्रमय है। आ्रात्मा एकात्मक है, रत्नन्नयात्मक है। 

शंका:--आत्मा नितयात्मक हैं या एकात्पक ? 

समाधान:--आत्मा एक रूप भी है, नाना रूप भी है। ये तीनों गुण आत्मामें एक 
ही कालमें हैं, यह बात प्रमाणसे सिद्ध है । एक्की दृष्टिसे देखो तो झात्मा एक रूप है, भेद 
की हृष्टिसे आ्रात्माको देखो तो नानारूप है। दृश्भिदसे सब खुलासा हो जाता है। पश्रात्मा 
एक है, आत्माकी पर्यायें भ्रनेक हैं, उनके ख्नोतरूप गुणा अनेक है । वस्तु स्वतःसिद्ध है भर 
परिणामी भी है । सत्‌ पूरो होता है । गुरा और पर्यायके एक रूपमें सत््‌ (द्रव्य) माना है । 
जैसे वृक्ष माने--शाखा, कोंपल, फल, फूल, पत्ते है। एक शब्दमें इन सबको 'वृक्ष! कह 
सकते हैं । पर्याय दृष्टिसे उसे शाखा, पत्ते, फूलादि रूप मान सकते हैं । स्वभाव और स्वभाव 
की हालतका नाम ही द्रव्य है। जिस चीजको जिस दृष्टिसे देखो, वह उसी दृश्सि उसी रूप 
दिखाई देती है | वस्तुको जिस रूपसे देखो, वस्तु उसी रूप प्रतीत हो जाती है। वस्तु 
अखण्ड सत्‌ है । प्रत्येक चीज अपनी अखण्ड सत्‌ है ऐसे अखण्ड सत्‌को जातिकी अपेक्षासे 
नहीं देखा जा सकता है।। अभेदहृष्टिसे आत्मा एकात्मक है और भेददृश्सि आत्मा नाना 
रूप है। भेदाभेदके चक्‍्करमें न पड़कर श्रद्धापूर्वक आत्माका कल्याण करो | यही मोक्षका 
मार्ग है और सातों तत्त्वोंमें- भृतार्थदश्सि श्रद्धा करो । यही * तत्त्व मोक्षमार्गके प्रयोजन भूत 
तत्त्व हैं , प्रत्येक प्राणीकों अपने इस स्वभावका आश्रय कर परिणामोंको सुधारना चाहिये 
श्रात्मा उत्पादव्ययक्रौव्यात्मक है | ऐसा माने बिना श्रथे क्रिया नहीं हो सकती । 
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ज्ञानका अभ्युदय होते ही उसी क्षण अज्ञानका विनाश है। + धर्म पर्यायका कारण: 
> अधमंका नाश है । धर्म पर्यायमें पूर्व. पर्याय व्ययरूपसे कारण है। यदि श्रांत्माको सर्वथा 
“नित्य माने तो पापी सदा पापी ही बना रहेगा। सदा पापी होनेसे उसे मोक्षकी प्राप्ति नहों 
: हो सकती है | जीवके तो भ्रनादिसे अधर्म पर्याय है, यदि पदार्थंको नित्य मान लें तो सदा 
ही अ्रधर्म पर्याय बनी रहेगीं। फिर धर्म पर्याय, भी नहीं बन सकती है । आत्माका यदि 
निरन्वय नाश नहीं मानते हो तो कार्यकारण भाव नहीं बन सकेता है| ऐसी कोई चोज 
नहीं, जिसमें' परिणंमंन न होवे । इस प्रकार आत्मा नित्यानित्यात्मक है। तभी तो उसमें 
कार्यकारण भाव घटित हो सकता है । श्रागामी पर्यायका कारण पूर्व पर्याय है । जिस प्रकार 
ग्रगले कदम उठनेका कारण पिछला कदम है, उसी प्रकार बादकी पर्यायका कारण पूर्व 
* पर्याय है। द्वंव्य अथवा गुणा नित्यानित्यात्मंक है। श्रसतृका कभी उत्पाद नहीं हो सकता 
' तथा सतृका कभी विनाश नहीं हो सकता । संसारमें जितनी भी वस्तुएं वर्तमान हैं, उनमें 
से एक भी घंट-बढ़ नहीं सकती | क्या कभी कोई चीज गुम सकती है ? नहीं । फिर लोग 
क्यों रोते हैं ? 'मोहवंश” । क्या कभी कोई चीज मिलती है ? कभी नहीं । फिर लोग क्‍यों 
हंसते हैं भ्रज्ञानवश । (सह व डायरी २०-२-५७ 
..._ सतृका विनाश नहीं, और असतृका कभी उत्पाद नहीं होता । ज्ञान गुणमें फर्क नहीं 
होता । ज्ञानगुणमें हानिवृद्धि भी नहीं होती । गुणोंकी हानिवृद्धिका नाम ही ग्रुणांश है । 
| 'भगवानक्ा ज्ञान पूणताको प्राप्त है-- हमारा ६ श्रस्थोंका ज्ञान श्रध्वरा है। लेकिन 
' भंगवानका ज्ञान मोटा नहीं है। अपना ज्ञान पतला या दुबंला भी नहीं है । गुणस्थान 
दर्शनमार्गणा, ज्ञानमार्गणा, जीवस्थान--ये सभी गुणांश हैं । सतका निरनन्‍्वय नाश और 
' झ्रसतुका उत्पाद होता ही नहीं । ज्ञानमें हानि वृद्धि भी नहीं होती है । श्राचार्य श्रब उत्पाद 
. व्यय श्रौव्यको समभाते हैं | उत्पाद व्यय श्रौव्य पर्यायमें ही होते हैं | द्रव्यत्वमें उत्पाद व्यय 
गव्य नहीं होते हैं। द्रव्य कूटस्थ ध्रव नहीं है, क्योंकि ध्रव माननेसे द्वव्यमें नित्यपना आा 
जायेगा । पर्यायोंका सतत होते रहने रूप भी श्रोव्य द्रव्यका नहीं वह धर्म है। द्रव्य मोक्ष- 
 “मार्गी नहीं है, पर्याय मोक्षमार्गी है। झाठों कर्मोंका नाश करनेपर द्रव्यका नाश नहीं होता 
. - है; समस्त कर्मोका नाश हो जानेपर पर्यायका मोक्ष हो जाता है अर्थात्‌ द्रव्य स्वभावके अनु- 
रूप शुद्ध हो जाता है। जीव स्वभाव तो न॒मुक्त है और न श्रमुक्त । जीव द्रव्य तो नित्य 
>अंनित्य भी नहीं है | नित्य अनित्य द्वारा उसका स्वरूप समझाया जाता है। द्रव्य समभमें 


तो आता है, लेकिन कहा नहीं जा सकता, श्रतः जीव द्रव्य अवक्तव्य है | यदि द्रव्यकी कहना 
:. -: हैतो स्याद्वाद रूप सिद्धान्तको हाथमें रखो ओर उसंको दृष्टियोंसे कहो, अन्यंधा उसमें मिथ्या- 


: पँस-श्रा जायेगा | 
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. जो चीज तुम ज्ञानपूर्वक अनुभव करते. हो;. उसके बतानेमें.कमी - अ्रवध्य श्रा. जाती 


हैँ है। न्मानका.स्वाद.नहीं, झ्राता.।. बोलनेसे-तो लौकिक रवादमें भी कमी- भरा जाती है।. 
वस्तुका स्वरूप तो कहा:कैसे जावे ? वचनव्यवहार कुछ परखनेके लिये है । परखकर..व्चन 

>व्यवृहार बन्द कर मनन करो | विवेक रखते हए.मौनपूर्वक़ तो, व्यवहार साधन-भी -ग्रानन्द 
“बढ़ाता है। पूजा-मौनपूर्वक करनी चाहिये । भोजन, भी म्ौतपूर्वक करना.-चाहिये । मौन- 

, .पवेक पूजा करनेमें बड़ा आनन्द आता है.। देखने वालोंको भी उसमें ग्राकर्षशा .प्रतीत-होगा.। . 

:बहतसे काम तो ऐसे होते हैं.कि खुदका, दत्त, गवाह देता-है कि. यह करना :योग्य नहीं है, .. 

फिर भी, उस कार्ग्रको हम लोग, कर.डालते,हैं | आत्मोत्थान : चाहने-वालोंकी-श्रान - और 

_ विनय-दये २ -सदाचार होना ही चाहिये । । 


.. आन जब तब रहती है तब तब सुधारकी पात्रता .है-.एक-सेठ-था, उसका .-बड़ा 


मु लड़का वेब्याके यहां जाता था । सेठसे एक आ्रादमीने जाकर. कहा कि आपका.बड़ा :लड़का - 
. बिग गया.है, क्योंकि वह वेश्यागार्मी .हो. गया. है.। सेठने"तभी -उत्तर..दिया, ऐसा हो--ही 


. नहीं सकता कि मेरा पुत्र वेश्यागामी हो जाये ।. सेठ .वेश्याक्े... यहां..जब-.देखने गया ,तो ; लड़के 


“ने आँखोंके आगे हाथ लगा लिया । पिता घरवर. श्राक़र बोला कि मेरा लड़का श्रभी. तक 
: नहीं बिगड़ा । क्योंकि उसने हमारी आ्राब,तो रखी. कि मेरे . जाते ही .उसत्ते .लज्जासे श्रांखोंके 


हाथ.लगा लिया | पिताने उसकी भूरि-भूरि प्रशंसा की कुलकी ।. फलतः८लड़का सुधर्‌:: गया 


और वह सही भागुपर लग-गंया । मेरे सुधरनेकी .जिम्मेदारी, .मुभुपर है, .द्सरेपर नहीं है । ४ 
कोई किसीकी. स॒हायता भी. नहीं कर सकता है ।. झ्रात्माक़ा सहायक आत्माक्े निर्मल -,परि- 
शाम हैं। दुनियांकी निगाहमें यदि हम निर्मेल हैं ।.लेक्रित: हम ;हैं प।पिष्ठ तो दुनियाके .तिर्मल 
 माननेसे हमारा कल्यारा नहीं . होगा । यदि हम निर्मल हैं और :दुनिय!में. कोई. कहीं.:-कसा 
. ही श्रपवाद करे उससे आत्माका कुछ बिगांड तहीं होता..।..यह पर्यायमोह. इस-प्रती तिको. नहीं 


लाने देता ।.. .. . .. 40 0 ह जप 


.. ज्ञानके,बिना मोह दूर हो ही नहीं. सकता£। संसारमें,ज्ञानके. समान लाभदायक -चीज 


स्‍त्री, धन, वैभव, पुत्रादि नहीं हैं.। अतः श्रपनी,आत्माका कल्याण. करनेके लिये बड़े उत्साह 


झ्यौर उमंगसे ज्ञान-साधन करो. । ज्ञानसे सदा. सुखी .बने.. रहोगे ।- ज्ञात समान न आन-.जगत 


में. सुखकों कारन करना चाहिये |. ज्ञानके, अर्थ द्रव्य... गुण पर्यायका., यथार्थ विवेक, करना 
होगा । द्रव्य निविकल्प है फिर भी तीर्थ प्रवृत्तिके अर्थ हृव्यका लक्षण: किया है; 'उत्पादव्यय- 
| प्रोग्ययुक्त सत्‌! वस्तुतः भेडविवक्षासे उत्पाद व्यय :प्रौव्य, हैं वे -पर्यायमें: ही, होते हैं । 


पदार्थका बनना, विगड़ना, घना रहनां, तीनों एक एक साथ हैं? -- वनना;-विगड़ना 


ड़ 
| 


और बने रहनेका मंतलब ही उत्पाद, व्यय, श्रौव्य है। ये सभी बातें उत्पाद व्यय: -प्रौव्य 
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पर्यायमें ही घटित होती है। लेकिन पर्याय द्रव्यसे कथ्चित्‌ अभिन्‍न हैं । अ्रत द्रव्यमें भो 
उत्पाद व्यय श्रौव्य कहः दिये जाते हैं। भव उत्पादका स्वरूप बहुते हैं । प्रत्येक वस्तुमें द। 
विकल्प रहते हैं:---१, वही है, २. वह नहीं रहा | जैसे श्रात्माके सम्बन्धमें इस प्रकार 
विकल्प उठता है। जैसे मनुष्य मर करके पुनः मनुष्य हुआ; तो कहेंगे कि यह वही आात्ता 
है जो पहले मनुष्य शरीरमें था, यह भ्रौव्य कहलायेगा । श्रौर दूसरी पर्याय बदलना उत्पाद 
व्ययका सूचक है| तद्भाव ट्रव्याथिकनयसे होता है । तद्भाव पर्यायाथिकनयसे होता है। 
प्रति समय नई अवस्थाके होनेको उत्पाद कहते हैं । आ्रात्मामें प्रति समय नया-नया परिणशमन 
चलता रहता है | हालत दो प्रकारकी होती है। १. आश्राकाररूप हालत, २. ग्रुणको हालत । 
'जैसे बच्चा बड़ा होता है । जब बच्चा छोटा था, तब शआत्मा छोटे श्राकारमें था | श्रब बच्चा 
बड़ा हो गया तो आत्मा भी बड़े आाकारमें हो गया | यह झ्राकारकी हालत है और उसके 
गुणा प्रति समय परिणमते रहते है, यह भुणोंका परिणमन हुआ । ऐसा कुछ भी नहीं है जो 
हो और परिणमता न हो. । संसारकी सभी चीजें परिणमनशील हैं । 

'असत्के उत्पादकी तरह सत्‌का व्यय नहीं होता है । सबृ॒की अवस्थाका व्यय होता 
है। जसे पर्यायका उत्पाद होता है, वेसे ही व्यय भी पर्यायका ही होता है। सत॒का उत्पाद 
व्यय नहीं होता है । जैसे ज्ञान घटाकार रूप था, श्रब लोकाकार रूप हो गया | इसे इस 
प्रकार कहेंगे कि घटाकाररूप ज्ञान नष्ट हो गया और लोकाकाररूप ज्ञान उत्पन्न हो गया | 
उत्पाद व्ययकी तरहसे प्रौव्य भी पर्यायाथिकनयसे होता है । पर्याय माने अंश । द्रव्य माने 
' ऋशी । समस्त अंशोंका एक पुज्ज अंशी द्रव्य कहलाता है।।* वस्तुमें उत्पाद व्यय ध्रौव्य 'है- 
यह एक दृष्टिसे देखा गया । पदार्थ उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यात्मक है । 

श्रंश अंशीसे पृथक नहीं है--जो अंशकी बात बताये उसे पर्यायाथिकनय कहते हैं । 
वग्तु उत्पाद व्यय-प्रोव्यात्मक है | वस्तुको उत्पादवी दृष्टिसे देखो तो उत्पादात्मक है। व्यय 
की दृष्टिसे देखो तो व्ययात्मक है और भ्रौव्यकी दृष्टिसि देखो तो श्रौव्यात्मक है। “तद्भावा- 
व्ययं नित्यम” श्रर्थात्‌ पर्यायोंका नाश न होना ही श्रौव्य 'क्हलाता है । अर्थात्‌ द्रव्यके परि- 
णमनोंक्रा कभी नाश नहीं होता । और द्रव्यके परिणमन हमेशा ही होते रहेंगे | पर्यायोंके 
बनते रहनेका नाम ही नित्य पर्याय है । वस्तुकी यदि नित्य न॒मानो तो बस्तुमें अ्रनित्यत्व 
भी नहीं बव सकता है | पर्याय न हो, द्रव्य हो, ऐसा हो ही नहीं सकता है | द्रव्य न हो, 
पर्याय हो..यह भी नहीं हो सकता है । श्रब प्रोव्यको उदाहरणपूर्वक समभाते हैं:-- 

जैसे पुष्पका गन्ध परिणशमन है श्लौर गन्ध हो एप्पका गुण है । उसका गन्ध गुण 
परिणमन 'रहा है । जो परिणमन है वह गंध पर्याय है “और जो परिणमता वह गुण है । 
ऊसे आत्मामें पहले मतिज्ञान था, अब श्रुतज्ञान हो गया । अर्थात्‌ आत्माका ज्ञानगुण पहले 
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' मतिज्ञान रूप था, श्रब वही ज्ञानगुण श्रुतज्नान रूप हो गया | ज्ञानगुणा वही रहा । पदार्थों 
के नित्य होनेके कारण उत्पाद व्ययका कभी नाण नहीं होता । पदार्थोके श्रनित्य होनेके 
कारण उसमें उत्पाद व्यय होते रहते हैं | ह 

शंका:--चीज दो ही हैं:--द्रव्य श्रौर पर्याय | गुणा नामकी कोई चीज है ही नहीं । 
द्रव्य नित्य और पर्याय श्रनित्य है । भ्रत: वस्तु द्रव्यपर्यायात्मक हो गई | पर्याय भिन्‍न है 
श्रौर द्रव्य भिन्‍न है, शंकाकार ऐसी शंका करता है | 

समाधान:---द्रव्य "और पर्याय. अलग नहीं है । यदि पर्याय और द्रव्य श्र॒लग-अलग हैं 
तो उनंको अलग करके तो दिखाशझ्नो | यदि द्रव्य ्र्याय अलग-श्रलग हैं, तो उनके प्रदेश भी 
ग्रलग-अलग होने चाहिये । प्रदेशोंके श्रलग होनेपर सत्‌ न द्रव्यरूप ही रहा, न पर्याय था 
गुणारूप ही रहा । सत्‌का कोई स्वरूप ही नहीं रहेगा | सर्वेथा नित्य और सर्वधा श्रनित्य 
कोई चीज नहीं है । सर्वथा अनित्यका श्र्थ यह है कि चोज हुई शौर नष्ट हो गई । लेकिन 
ऐसी कोई चीज नहीं है । पर्यायोंके नित्य माननेपर उनका श्राश्रय कुछ भी नहीं रहेगा । 
पर्यायोंमें परिणमन भी नहीं हो सकता है। यदि आत्मद्रव्य सर्वथा अनित्य हों गया तो 
श्रात्मा बिल्कुल ही नष्ट हो जायेगा । इस तरह यह अखण्ड आत्मा परमार्थतः भ्रनिवंचनीय 
होकर भी व्यवहारसे इसे श्रनन्‍्त धमत्मिक देखा गया है ताकि आआत्माका परिचय हो। परि- 
चयसे भेदविज्ञान हो | भेदविजञानसे शुद्धात्मरुचि हो । शुद्वात्मरचिसे सम्यवत्व हो श्जौर फिर 
शुद्धात्मतत्त्वमें विश्राम हो । मोक्षमार्ग भी एक परिणमन स्वरूप होनेपर भी व्यवहारतयसे 
सम्यग्दशंन ज्ञानचारित्रात्मक देखा गया है। साधु पुरुषोंको सम्यग्दशेन ज्ञान चारित्रको सेवना 
चाहिये । परमार्थसे यह सब श्ात्मा ही है सो श्रात्माकी सेवा करना चाहिये । 

शंका:--शंकाकार कहता है कि आत्मद्रव्य श्रलग है झौर पर्याय अलग है। आत्मा 
नित्य है और पर्याय अनित्य है तभी तो पदार्थ नित्यानित्यात्मक बनता है। 

समाधान:--द्रव्य और पर्यायकों यदि सर्वथा भिन्‍न मानोगे तो यह पर्याय इस द्वव्य 
की है, ऐसा सम्बन्ध नहीं बच सकता | द्रव्य न्‍्यारे च्यारे हैं, श्रत: उनका सम्बन्ध नहीं है । 
उसी प्रकार द्वव्य और पर्थायको - परथक्‌-पृथक्‌ माननेमें उनका सम्बन्ध नहीं बनेगा | ऐसा 
कहना चाहिये कि ग्रुण और द्रव्य नित्यानित्यात्मक हैं । 

शंका:--वस्तु नित्य है और गुणं भी नित्य.है, इसमें हमें कोई विवाद नहीं । लेकिन 
&व्यकों अनित्य मत मानो । पर्याय उत्पाद व्यय वाली है; अ्रतः पर्याय नित्य नहीं है । पर्याय 
श्रनित्य है ॥ द्रव्यको-कैसे अ्रनित्यकूप: भी कहते हो ? 7 

- समाधान: -यह तुम्हारा कहता ठीक नहीं है । पर्याय माने द्रव्य हालत । द्र॒व्यकी 

हालतके सिवाय द्वव्य है ही नहीं | प्रतिसमयकी हालतोंका नाम ही तो द्रव्य है। जैसे माला 


.- समंयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक | । 0 आस 
में मोतियोंके समुहका नाम ही तो माला है। अत: बिना मोतियोंके माला नहीं बन सकती | 
 अतंएव. बिता पर्यायके द्रव्य ही कैसे बनेगा ? जैसे समृद्रमें : लहरें हैं तो वहाँ:लहंरोंका ताम. 
ही तो समद्र है। जो समद्र है; वही लहरें हैं। “जो तरंगों रूप है, वही समुद्र है। >क्योंकि: 
समुद्र ही तो लहरों रूप परिशम रहा है ।' पर्यायों रूप द्रव्य ही परिणम-रहा,+ ऐसा सम- 
भरा चांहिये | सतु रवय॑ उत्पाद-व्यय- ध्रौव्यात्मक है। आत्मा उत्पाद-व्यय-अ्रोव्यात्मक है 
द्रव्य और पर्याय पृथक पूर्थक्‌ नहीं हैं। । व 7 हम का 
.. विभिन्‍न दृष्टियोंसे विभिन्‍न आत्मधम जोन॑नेपर आत्मा/समक्या जाता है--आत्मा 
परिशमता रहता है, अतः अंध्रव कंहलाया । स्वभाव हृश्िसि आ्रात्मा व सभी पदाथ नित्य हूं । 
. और परिरामंनकी हंश्सि भ्रात्मा व सभी चीजें अनित्य हैं। निश्चयन्यसे सत्‌ -अखएडः है,. सत्त्‌ 
के भेद नहीं हैं। निशचंयनंयसे उत्पाद व्यय ध्रौव्यं भी नहीं है । व्यवहारनयसे, ही संत: व्यय: 
: झ्लौव्यात्मक है | पर्याय दृष्टिसि सत्‌ उत्पाद-व्यय-ध्रौव्यात्मक है। शुद्ध उत्पाद निरचयनयूकी 
: श्रपेक्षासे उत्पाद व्यय श्रौव्यमें से कोई भी नहीं है । भेदहश्सि सबःभेद प्रकट.हो जाते हैं । 
दि श्रभेद दृष्सि देखो तो सब भेद संमाप्त हो जांते हैं। यदि तुम्हें सत्के भेद करने..ही हैं 
तो उत्पाद व्यय ध्रौव्य ही नजर आयेंगे । यदि भेद नहीं कंरनाः:हैःतो इल;-तंतत्तोंमें:से कोई 
भी नहीं आयेगा झ्ौर आयेगा पूर्ण वस्तु ब... 
.. शंकाः--द्वव्यके उत्पाद व्यय तो अंश है। लेकिन  ऋ्रौव्य बसे -अंश- ह -सकता -है . ? 
क्योंकि श्रौव्य त्रिकांल रहता हैं। ह 
. समाघान: - भैया ! पदार्थ उत्पाद-व्यय-प्रौव्योत्मक: है ॥ ये:तीनों ही: तो अंश हैं । 
ये तीनों मिलकर एक सत्‌ कहलाता है। अ्रकेला ध्रव सत्‌ नहीं कहला: सकता ।: यदि भ्र व 
को झ्र्थ अपरिणामी करते हो तो ऐसा तो कुछ हैं नहीं, +ि त्य :.परिणामी कहो :तो पर्याय 
 आ गई ।. दूसरी बात यह है'कि पदार्थ केंवल-प्र व तों. नहीं, सो.-जेसे उत्पाद,-: व्यग्र द्रव्यके 
अंश हैं -वेसे ध्रोव्य भी । अंशका अंपरं' नाम पर्याये को है। अतः: भैया :पभ्रौव्यको. भी :द्रव्यका 
.. अंश ही समभेना । पर्याय दंश्सि जेसे उत्पाद, व्यय ज्ञात. होते हैं। वेसे प्रौव्य,भी: पर्याय ६ ष्टिसे 
.. ज्ञात होता है। द्रव्य तो अ्रंखण्ड है ॥ द्रव्यको स्वभांवहृष्टिसे देखो तो ध्र/त्र : नज़र आता. . है 
और उसी द्रव्यको परिणमनकी हदृंश्सि देखो तो अंध्र व. नजर आता है:। 6206 2 
... आत्मामें किसी पंर्यायकी उत्पत्ति हुई, किसी पर्यायका व्यय हुआ-औरः- अन्वय आ्ौव्य 
- रहा, वहां वस्तुको उत्पाद दृश्सि देखें तो वस्तु उत्पाद मात्र जान पड़ेगा | व्यय दृष्टिसे यदि 
“वंस्तुको देखते हैं तो वस्तु व्यंयमात्र जान: पंड़ेंगी भर वंस्तुको - ज्ुवत्वकी दृष्टिसे देखें तो 
.. वस्तु अ्रोव्यमांत्र प्रतीत होगी। अतः वस्तु त्रिलक्षणात्मकः है । वस्तु भ्रखण्ड .सत्‌:-है, , उसे 
- समभानेके लिये अलंग' अलग तरोके हैं'। जुसे घट॑-. है, उसे मिट्टीकी-दृष्टिसे देखो तो: मिट्टी 


_वद्धाथे हैं. शो पीरसमता हैं। 


हैं । एंकाशि 
ता था केंवर्त 
व | संर्ते 
पंरिशंमर्ती ् 
सं चींजके हि. 
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ले है। संभव | 
होता है।" बह 
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मोक्षमा्गमें यह आत्मा, व्यवहारसे दर्शनजज्ञान-चारित्रात्मक देखा जाता है, किन्तु 
परमार्थसे स्वयंमें एकत्व होने-से वह एक स्वरूप है। इस कारण व्यवहारदृष्टिसे झारत्मा 
मेचक है, नाना रूप है श्रौर परमार्थ हृष्टिसे आत्मा अमेचक है, एक रूप है। प्रमाणसे 
दोनों बातें सिद्ध हैं। - . पक जे | 

आत्मामें जो वर्तमान पर्याय है, उसही समयमें उसका उत्पाद है और पूर्व पर्याय 
का व्यय भी है तथा श्रात्मा-वहीका वही है, भ्रत:- झ्रात्मा उत्पाद, व्यय, 'भ्रौव्यात्मक है । 

दंंका:--उत्पाद, व्यय, धक्रौव्य थे तीनों श्रलगः अ्रलग समयमें ही होना चाहिये 
क्योंकि - तीनोंके लक्षण जुदे जुदे हैं ।; फिर तो वे. एक साथ कैसे" हो सकते हैं ? जसे वृक्षमें 
बीजके समयमें बीज अंकुरके समयमें श्रंकुर और वृक्षके समयमें वृक्ष मालुम पड़ता है । 

.  उत्तर:--उत्पाद, व्यय, क्रौव्यके एक साथ होनेमें जरा भी फके॑ नहीं है। तोनीं 
एक ही समयमें होते हैं | मृत्पिण्डक्रे व्ययका समय श्र घटके उत्पादका समय एक ही है । 
बीज, पत्ते, कोंपल, शाखा, फूल, फल श्रादिके समूहका ताम ही वृक्ष है सो वृक्ष सामान्यमें 
उत्पाद व्यय भ्रोव्य घटावो ।.जेैसे मतिज्नानके बाद श्रतज्ञान होता है तो मतिज्नानकी व्यय 
और 'श्रुतज्ञानका उत्पाद तथा ज्ञानकी ल्लुवता एक समयमें होती है । दृष्टान्तमें जो अंकुरके 
उत्पादका समय वही बीजके व्ययका समय है | इनके होनेमें थोड़ासा भी अन्तर नहीं आता 
तथा वही समय वृक्षका है। क्योंकि वृक्ष दोनों अ्रवस्थाश्रोंमें रहता है । एक ही पर्यायका 
उत्पाद व्यय प्रौव्य यदि एक ही समयमें होता तो हमारा कहना गलत हो सकता था, लेकिन 
हम' तो भिन्‍न भिन्‍्न पर्यायोंका उत्पाद व्यय प्रौव्य एक समयमें कह रहे हैं । एक ही पर्याय 
का एक समयमें उत्पाद व्यय प्रोव्य नहीं हो सकता है। वस्तु तो सदा वही बनी रहती है 
विसी श्रपेक्षासे उसका व्यय ओर किसी अपेक्षासे उसका उत्पाद होता है तथा बनी रहनेके' 
कारण वस्तु भ्रूव है । एक परिणाममें बीजसे ही उत्पाद, बीजसे ही व्यय और बीजका 
बंज बना रहे ऐसा नहीं समझना । 

.. पर्यायाथिकनयकी श्रपेक्षासे द्रव्यमें तीनों बातें हैं । द्रव्याथिकनयकी अपेक्षासे वस्त 
न लुवरूप है, न, व्यय रूप है श्रौर न -उत्पाद रूप ही है। क्योंकि वस्त अवक्तव्य है। 
उसको किसी नामसे या भेदसे या अवस्थासे नहीं पुकार सकते । 

.. .. इस परमार्थसे मोक्षमार्ग प्रकट होता है। आत्मामें अश्रनन्त शक्तियाँ हैं। उन सबका 
उत्पाद व्यय ध्रौव्य है, किन्तु पृथक सत्तारूपसे नहीं । उनमें दर्शन, ज्ञान, चारित्रकी प्रकरण 
में प्रधानता है । यह आत्मा .परमार्थसे एक है, व्यवह्ाार्से त्रिस्वभाव है। क्योंकि दर्द 
ज्ञात व चारित्रकू्पसे परिणमता हुथश्ाा यह आत्मा अवगत होता 

पदार्थ त्रितवात्मक हे--पदार्थ जितयात्मक है अर्थात्‌ पदार्थ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमय 
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है | यहाँ शंकाकार कहता है कि वया इन तीनोंमें से किसी एकके कहनेसे ही काम चल 
जायेगा ? जैसे मिट्टीका घड़ा बना । मसिट्टीके घडेका उत्पाद हो गया, श्रव ये घड़ा है इतना 
कहनेसे काम चल गया तो व्यय और प्रौव्यके कहनेकी क्‍या श्रावश्यकता है ? इसी प्रकार 
टपय कहो या भ्रौव्य कहो, एकके कहनेसे जब काम चल जाता है, फिर तीनोंको एक साथ 
क्यों कहते हैं ? 

समाधान--उत्पाद व्यय ध्रौव्य ये तीनों श्रविनाभावी हैं । यदि उत्पाद नहीं मानोगे 
ती वस्तुमें व्यय भी नहीं रहेगा ? जब उत्पाद व्यय नहीं रहेंगे, फिर तो वस्तु टिक ही 
नहीं सकती, क्योंकि वस्तु नित्य परिणशामी है। यदि इनमें से एकको भी न मानो तो वस्तु 
ही नहीं रहेगी । यदि किसी पदार्थमें परिणमन न हो तो वह पदार्थ ही नहीं रहेगा | सब 
पदार्थोकोी सामान्य दृष्टिसे देखनेका नाम ध्रांव्य है। वस्तु स्वभावसे नित्य है और परिणमन 
से अनित्य है । पदार्थ केवल एक अंशरूप नहीं है। वस्तु तो स्वतःसिद्ध है, और परिणम- 
तात्मक है। अत्त: स्वतः सिद्ध होने से रित्य और परिशमनशील होनेसे अनित्य है। या 
वस्तुको कहा ही नहीं, केवल वस्तुको जानकर अनुभव करलो कि वस्तु कंसी है, क्योंकि 
वस्तु अवक्तव्य है । उत्पादके बिना व्यय और ध्रूव नहीं बन सकते, व्ययके बिना उत्पाद 
श्र ध्रूव नहीं रह सकते और श्रुवके बिना उत्पाद व्यय नहीं रह सकते । जैसे घड़ा भी 
रहे और खपरियाँ भी रहें, ऐसा हो ही नहीं सकता । घड़ेके फूटनेपर ही खपरियाँ बनेंगी | 
घड़के व्यय बिना खपरियोंका उत्पाद नहीं । तीनोंके तीनों एक दूसरेमें गुम्फित हैं। कोई 
अलगसे रह नहीं सकता । श्रत्त: पदार्थमें उत्पाद-व्यय-धौव्य तीनोके पाये जानेसे पदार्थ 
त्रितयात्मक मानना ही पड़ेगा । जो बात युक्ति.और अनुभवमें भी उत्तरती है वह तो ठीक 
ही है। युक्तियुक्त बातको माननेमें हानि नहीं-- | 

यदि वस्त तम्हारी युक्तिमें ठीक उतरती है तो उसको मानो, यदि युन्तिमें नहीं 
उत्तरती है तो मत मानो । इस तत्त्वको भगवाचने ऐसा कहा है, अत: उसपर विश्वास कर 
लो, ऐसा नहीं । वस्तृका स्वरूप यथार्थ समझो, वस्तुके स्वरूपकी यथार्थ समझ, प्रतीति 
धर्म है । 
हे केवल उत्पादके माननेमें दोप--पहले कोई चीज नहीं थी, और उसका अब उत्पाद 
हो गया, ऐसा माननेसे असत्प्रादुर्भाव श्र्थीति जो नहीं था,. उसके होनेका दोष आजायेगा 
जो कि ठीक नहीं। क्योंकि असदुत्पत्ति हो'ही नहीं सकती। यदि असत्‌ की उत्पत्ति 
मानते तो वस्तके उत्पादका कोई न कोई कारण मानना ही पड़ेगा । | 

वह कारण क्या है ? यदि कहो कोई ईश्वर है तो वह उपादान कारण है तो यह 
नियम है कि “उपादानसहझशं कार्य भवति” उपादानके सहश कार्य होता है, सो ईश्वर चेतन 
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है श्रतः सर्वे चेतन ही पदार्थ रहना चाहिये ये श्रचेतन कैसे हो गये ? 

ईश्वरको इस सृष्टिके बनाने वाला मानते हो तो ईश्वर चेतन है तो सारी वस्तुग्रों 
में चेतनता पाई जानी चाहिये। ईश्वर ज्ञानमय है, श्रत: उसके द्वारा बनाई हुई सारी 
वस्तुएं ज्ञानमय होनी चाहियें--लेकित संसारके समग्र पदार्थ चेतनमय या ज्ञानम्य नहीं 
हैं। भ्रत: वस्त ईश्वरक्ृत भी नहीं है। क्योंकि “उपादानसहशं कार्य भवति” श्रर्थात्‌ 
उपादारके सहक्ष कार्य होता है। यदि कहो ईश्वर निमित्त कारण है तो जिस उपादानमें 
ईदइवरने सृष्टि की वह उपादान क्‍या है ? जो भी है वही तो द्रव्य है, फिर असदुत्पत्ति कंसे 
हुई ? यह सब कार्य परस्पर एक दूसरेके निमित्तसे होते रहते हैं। इनमें ईश्वर निमित्त भी 
नहीं है। ईश्वर तो सवे ज्ञाता सर्वदर्शी अनंतानन्दमय है । यह विषय एक पृथक्‌ है। इसके 
वर्णनका अ्रभी प्रकरण नहीं है । रुंसारकी समस्त वस्तुएं श्रनादि हैं। संसार और मोक्ष भी 
श्रनादि है श्र्थात्‌ इनका कोई भी बनाने वाला नहीं है। जब संसार श्रनादि है तो मोक्ष भी 
श्रमादि है ही, इसमें कोई आपत्ति नहीं है। जबसे संसारका प्रारम्भ होता है, उसके श्राठ 
वर्ष पश्चात्‌ मोक्षका भी प्रारम्भ हुआ । लेकिन संसार अनादि है, श्रतः मोक्ष भी शअ्रनादि 
ग्राठ वर्ष - अ्रनादि ही है । जिसमें ८ वर्ष कम होना है जब उसकी आदि नहीं तो इस मोक्ष 
की भी नहीं है। केवल यदि उत्पाद ही उत्पाद मानो तो शेष टो-व्यय और श्रौव्य भी नहीं 
रहेंगे । जो चीज पहले कभी थी ही नहीं, ऐसी अ्रसत्‌ चीज कंसे उत्पन्त हो सकती है ? श्रसत्‌ 
का उत्पाद न होनेके कारण व्यय और थ्रोव्य न माननेसे उत्पादका भी अ्रभाव हो जायेगा। 

केवल व्यय मानमें दीप:--उत्पाद और प्र्‌ वके बिना केवल व्यय ही मानो तो 
शआ्रागे कुछ भी नहीं रहेगा । ऐसी संसारमें कोई चीज नहीं है जो नष्ट होकर उत्पन्न न हुई 
हो । नष्ट हो जाये और श्रागे न हो, ऐसा हो ही नहीं सकता । सत्‌ पदार्थका सर्वथा नाश हो 
हो नहीं सकता । 

केवल ध्रूव माननेमें हानिः-- केवल ध्रूव माननेका मतनब हुआ कि वस्तुमें कोई 
परिणमन ही नही हुआ । यदि परिणमन नहीं है तो वह चीज ही हीं रहेगी | केवल ध्रूव 
मान लेनेसे वस्तु ही असत्‌ हो जायेगी । द्रव्य पश्णिमी है, याद उसमें परिणमन ही नहीं 
हुआ तो वस्तु ही नहीं रहेगी । 

शंका: -- केवल उत्पाद व्यय मानो तो ? 

समाधान:--प्र्‌ व न माननेसे सब कुछ क्षरिक हो जायेगा । सब कुछ क्षरिक होने 
पर उत्पाद व्यय किसका होगा ? सब पर्यायोंमें कोई एक चीज सामान्य अवश्य है| सामान्य 
न माननेसे सब क्षरिक हो जायेगा । जैच न्‍्यायमें ही सब मतोंका समावेश हैं। जैन न्यायके 
पढ़नेके पश्चात्‌ सर्वे मतोंका पूरा-पूरा ज्ञान हो जाता है । जैन न्यायके प्रणेता श्राचायोने पर- 


रा समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तः 


पक्षकी बात भी बड़ी युक्तियोंसे रखी है | श्रन्य कोई होता तो वह तो इतने तक भी प्रस्तु। 
ने कर सकता। 

प्रूव (सत्‌) न होने पर उत्पाद व्यय किसका होगा ? यदि तुम आस्तिक बनन 
चाहते हो ग्रर्थात्‌ वस्तुकी सत्ताको मानने वाले हो तो पदार्थ त्रितयात्मक मानना ह 
पड़ेगा । यदि उत्पाद-व्यय-प्रौव्यात्म पदार्थ न मानो तो 'नास्तिक' (वस्तुकी सत्ता न मानते 
: वाले) कहलाओगे । त्रितयात्मक पदार्थ है, ऐसा मानना ही आस्तिक्यकी जड़ है । श्रास्तिव 
रहना चाहने वालोंको पदार्थ त्रितयात्मक मानना ही पड़ेगा । 

जो द्रव्य गुरा पर्याय वाला है वही उत्पादव्ययधौव्ययुक्त है, ऐसा कहने पर 
वस्तुको अश्रनेकान्तकी हृष्टिसे कहते है--वस्तु कथंचित्‌ है, वस्तु कथंचित्‌ नहीं है | वरतु 
कर्थच्तू नित्य है, वस्तु कथंचित्‌ अनित्य है। वस्तु कथंचित्‌ एक है, वस्तु कथंचित्‌ अनेक 
है। वस्तु तत्‌ भी है, अतत्‌ भी है। वस्तु स्वचतृष्टयसे है. परके द्वव्य क्षेत्र काल भावसे 
नहीं है । वस्तु स्वभावकी दृष्टिसे नित्य है, वस्तु पर्यायकी हृष्टिसे श्रनित्य है | वस्तुको द्रव्य 
की हृष्टिसे देखो तो एक है, वस्तुको पर्याथकी दृष्टिसे देखो तो अनेक है । वस्तु द्रव्य दृष्टिसे 
तत्‌ है, वस्तु पर्याय दृष्टिसे अतत्‌ है। इस प्रकार वस्तुका चार दुगलों द्वारा वर्णन किया 
जाता है। इन सब प्रकारोंसे निज आत्मतत्त्वका परिज्ञान कर लेना चाहिये। परिज्ञान करके 
, उसकी श्रद्धा, उसका-उपयोग और उसमें ही रमण करना चाहिये । ओआत्माका साध्य छुद्ध 
श्रात्मा होना है । उस साध्यकी सिद्धि इस रत्नन्नय, उपायसे ही 
ह वस्तु चार युगलेंसे गुम्फित है-- १-स्यादस्ति, स्यान्नास्ति । २-स्यान्नित्य; रयाद- 
नित्य । ३-स्यादेक, स्थादनेक । ४-और स्यात्ततू, स्थादतत्‌ । इन चार युगलोंसे वस्तु 
गुम्फित है। 
| श्रात्मा भ्रपनी सत्तासे है, परकी सत्तासे नहों है या पुद्गल अचेतन पदार्थोकी सत्तासे 
नहीं है। आत्मा एक दृष्टिसे (द्रव्यहष्टिसे) नित्य ही है, किसी (पर्याय) दृष्टिसे आत्मा 
श्रनित्य ही है। सामान्य कथनमें “भी” लगकर स्याह्वाद होता है और विशेष हृष्टिकी 
श्रपेक्षासे कथनमें “ही” लगकर भी स्यादह्वाद होता है। आत्मा द्रव्यहृष्टिमें एक ही है, आत्मा 
पर्यायहृष्टिसे अनेक ही है । शझ्रात्मा एक भी है, अनेक भी है | 
| दर्शनकी बात किसीकी गलत नहीं है, लेकिन उनमें दृष्टिभिद है। कोई दर्शन किसी 
अपेक्षासे वस्तुको बताता है, कोई किसी हृष्टिसे | लेकिन साथ ही यह भी समझना चाहिये 
कि वस्तु इसके अतिरिक्त अभ्रन्य प्रकार भी है। जसे जब जीवके चैतन्यस्वभावको देखो तो 
तिर्यक सामान्यहृष्टिसे है। समस्त जीवोंके आ्रात््मा न्‍्यारे-त्यारे हैं। विशेष हृष्टिसे झ्ात्माको 
देखो, यहाँ किसी अत्यकी अपेक्षासे कोई अन्य नहीं है ! यह श्रनेक द्रव्योंमें श्रस्ति नास्ति 
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घटाया गया है। अनेकान्त तो यह करता है कि एक वस्तुमें ही विरुद्ध बातें प्रविरोधरूपसे 
रह सकती है । अ्रतः अनेक द्रव्यमें अस्ति नास्ति अनेकान्तका विषय नहीं है | एक पदाथ 
की हृष्टिसे श्रात्माको देखो तो यही आत्मा है, ऐसी प्रतीति होगी । यदि पर्यायपर दृष्टि 
डालो तो यह वह नहीं है, जो पहले थी । अत्येक वस्तु इन चार युगलोंसे गुम्फित है। सब 
दर्शनोंके आ्राधार ये ही चार थुगल हैं। उनमें से अ्रस्ति नास्तिको चार प्रकारसे 

घटाते हैं -- 

जो द्रव्य अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी श्रपेक्षासे है, वह परके द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावरों नहीं है । यह भी अनेक द्रव्योंमें भ्रस्ति नास्ति हुआ । श्रब. एक अ्रथेकी दृष्टिसे श्रस्ति 
नास्तिको घटाते है । सत्ता दो प्रकारकी है:--१, सामान्य सत्ता, २. विशेष सत्ता । आत्मामें 
सत्‌ उत्पाद, सत््‌ व्यय, सत्‌ ध्र्‌ व, सत्‌ गुणा, सतत पर्याय, सत्‌ हव्य, सत्‌ ज्ञान, सहर्शत सब 
कुछ है । गुणा, पर्याय, शक्तिका आधार आत्मा है। भेदहृष्टिसे ये सत्‌ गुणा पर्याय अनेक 
समभमें भझ्राते है--इसे भेद रूप सत्ता कहते हैं | अ्रभेददृष्टिसे देखे गये आत्माकों श्रखण्ड सत्‌ 
कहते हैं। जिस समय वस्तु अ्रभेददृष्टिसे श्रभेद रूपसे निश्चित की जाती हैं, उस समय वस्तु 
श्रवान्तर सत्ता रूपसे अ्रसत्‌ है। भेददृष्टि रूपसे देखते समय आत्मा भेद रूपसे है, अभेद रूप 
से नहीं है | इस प्रकार वस्तुमें श्रस्ति नास्ति समभना । इसो आआात्माको जब भिन्न-भिन्न 
गुणोंकी दृश्सि देखें तो गुणा सतत है। अ्भेददृश्सि श्रात्माको 'देखनेपर अभेदरूप अनुभूत होगा । 
जैसे कपड़ा है, अ्रभेदरूपसे यह सब तनन्‍्तुओंका अभेद रूप कपड़ा है । इसके एक एक तलन्‍तु 
और गुणपर दृष्टि डालो तो कपड़ा भेदरूप जान पड़ेगा | 'भिदहृष्टिसे देखते समय हदृष्ट कपड़ा 
अ्भेदरूप पर नही है | भ्रभेददृष्टिसे देखते समय हृष्टपर भेदरूपपर नहीं होता है । 

वेसे यह आत्मा अभेदरूपसे हृष्ट अभेदरूप है ओर भेदरूपसे हृष्ट आ्ात्मा द्रव्य, ग्रुग, 
पर्याय. नाना रूप है| नाना रूपताको दृष्टि गौणा करके अभेदरूपसे निज 'चेतन्यस्वभावको 
'ग्रहरा करो। यह श्रात्मा पर्याय रूपमें झ्रात्मसर्वस्वकी मान्यता करके पर्यायसे परिचित है । 
सो हे जिज्ञासु जनों ! पर्यायका ही यथार्थ परिज्ञान कर लो | यह परिज्ञान गुणस्त्ररुूपका 
यथार्थ ज्ञान बिना ही होगा । गरुणका परिज्ञान द्रव्य स्वरूपके यथार्थ ज्ञान नहीं होगा, सो 
द्रव्य, गुणा, पर्यायवा निर्णय करके पर्यायको ग्रुणमें व गुणको द्रव्यमें लीन करके एक निवि- 
कल्प आरात्मपदार्थका अनुभव करो । 

' आत्मा निश्वयसे अभेदरूप है, व्यवह्य रसे भेद रूप हैः--शआ्रात्मा दर्शन ज्ञान चारित्र 
श्रादि शक्ति रूप है या एक भेद' रूप है--इसकी चिन्ता करना व्यर्थ है | तुम्हारा काम तो 
भेद रत्नत्रयसे अभेद रत्नन्नयसें पहुंचना है। आत्माका स्वभाव एक है, परन्तु उसकी पर्याय 
अनेक है। द्रव्यकी पर्यायकों जब कहना होता है तो उसके भेद कर दिये जाते हैं। जब 
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पर्याय की अपेक्षा भेद देखा तो कीर्ल दी अपेष्ती ज्लद रुप हैं दूसरे ऊब्वेक्रमकी अपेक्षा 
से जी एकपना है, हें नित्य अर्निति सम्बन्ध रखता हैं । 
प्रदन:-“ तर ज़ित्य हैं. भी अनित्य 
उत्तर:“- लित्यानित्योर कक द्र्था नित्य के सर्वेधा अर्नि अथवा ने 
नित्य है। » त्य है बस्तुका 5४ ; लित्य आओ कुछ हि सा अर्निति हैं? वेग 
[ संवेथा त्य हैं अर्थ बस्तु सवेधा नृत्य हें 
उत्तर: न अपनी दैष्टिग ब्य ै नित्य है है और जय 
पर्यायकी दृष्टिमिं उसी वस्तुको देखते हैं, दती हैं। पे बस्त वहीं 
छः हृष्टिसि नि है तो ६ री इष्टिसे झ्नित्य हें 
प्रदत: क़्रमसे निरयी १ 
उत्तर:-् 3 श्र्पे क्रमसे ध्वती अपेक्षा ५ ् सी विशेष 
दाथकी और दे भीतोव अति डेगी । ष्टि स्हेंगी तो 
सत्य जॉरने पड़ेगी 
प्रदन+-ाण पदार्थ एक ही सी लनित्य-ल है 
उत्तर- वी: पदार्थ एक ह्ठी लित्यावित्या: से एक मऊ आत्मा 
उसी ठयीयमे एव साथ तिल जी है शी अ्रनित्य भी हे सर क्केव ही दृिगत 
ह हो उसे समर्थ वेट वस्तु नि ग्रैर जब पर्याय१ ष्टिह्ठै तो यही 4 लित्य जाने 
ड॒ठी है ' एक कमरेंमें तजौड़ी रदी दें डी भ्रन्दर एक डिव्बेमें एर्तः 
धरा रखा गे हमें पलले में देर तहीं शेगी । शत से अंठका ह्ठीं 
रत १ दे! ज्ञान हीं उसकी हो तो वह और ने 
च्स्तु नित्यानित्यात नै समय (६ स्वभावपर है, स्वभाव तो 
ख्रव्धय हैं. १ इस दर्टि स्तु नित्य ह्दी हे दृव्याथिकेर थे अपेक्षा 4 गे सता 
हनेसे सभी व यठे। जैसे हमते £ मय पुस्तक ज्ञान कवियों) गोड़ी दें? 
बाद हुमनें घड़ी जीर्ने तो शर्त पन्यकी ज्ञान दोनोंमें वि जैसे टेंढी 
उंगली हैं से पर भी ओर अंगुली पीथी रभी अंगुली सप्मा दोनों ख्वस्थामें 
बर्तन हैं । ड् र सारा क्षासे वरस्ए, नित्य हैं) 

( वस्तु ख्रनित्य है-- जिस पर्याय हीं द्व्गत होती है, वे 
समय अर्नित्ण है ' जिस सर्मग श््गित नहीं होती है, यपूवे पयके नशे 
होनेसे, उत्तर के आनेसे + ५ नित्य मसुष्योंकी पथ सेंदी विशेषपर रहती 

है ज पर्याय हो हृष्टिगित हे ५ पर्यायके नर तेसे वर्स्ते झनित्य ढे 
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शंका--शंक्राका रका कहना: है कि .वस्त॒को,नित्य कहो या अनित्य नित्य, नित्य और 
अनित्य, दोनों एक समयमें कैसे हो -सकते हैं.?.. तमने जो. यह कहा.कि तुम जिस: समय 
 अवभावप्रर दृष्टि डाल रहे हो, तो वस्त नित्य है.। तो-वयाः 'क-खं” आदि वर्ण ये सब. 'क-ख” 

समाधान--स्व॒भाव देखा. तो. वस्त-नित्य- है. ! और उसी- वस्तको पर्'यय,हृष्टिसे. देखा 
तो अनि“य है । इस ऋमसे देखनेसे. उनमें. नित्य, और अनित्यपना है. -.. ३.०. « 

शंका:-- तो. क्या- वे .विध्याचल और -हिमालयकी तरहसे:दो- नाम: वाले हैं; ? ह 

समाधान:--नहीं,..विन्ध्य. और हिमालय दोनों -अश्रत्यन्त, भिन्न हैं | क्योंकि, जब हुम 
हिमालयपर. दृष्टि डालते ,हैं तो विन्ध्याचल बिल्कुल :ही..गौण: कहलायेगा श्रर्थात्‌ हिमालय 
कहतेसे ,कोई.विन्ध्यक्रा: ज्ञात नहीं कर... सकता है. । विस्ध्यपर दृष्टि डालते हैं तो हिमालय 
गौणा हो जाता है । हिमाचल और विन्ध्य बिल्कुल भिन्‍त हैं। परन्तु पर्याय भ्रौर गुण ब्रिल्कुल 
भिन्‍न जहीं . हैं |. .. .... . 

शंका:-तो कया: गुणा और. पर्याय इस :तरहसे भिन्न हैं, जसे. साधु.तथा-सिह :?, अर्थात्‌ 
. गुण विशेषण: हो और पर्याय. विश्येष्य हो तो क्या ऐसा है... ... :. ;5 । 

सत्‌ और-पर्याय अथवा द्रव्य और-/क्रियामें अदेश  भेद- नहीं, है:---शंका:--सत्‌ और 
पर्यायमें, तो हमें हत मालूम -होता है-कि सत्‌ अलग- एक :च्रीज, है भौर. पर्याय एक भ्रलग. चीज 
है । इसका उत्तर:-सत्‌ और पर्यायमें भेद माननेसे प्रमाराका अभाव: हो जायेगा । तुम्हारा 
तो -कहनेका मतलब,है कि सतू और .पर्याय| दो पृथक तत्त्व -हैं.॥ यहां ऐसा .माननेपर दोनों 
- एक, साथ. एकमें ज्ञान न हो सकनेके कारण प्रमाणका अभाव: हो जायेगा:। प्रमाणन, मानने 
'. से नयप्क्ष भी नहीं बन सवेगा | प्रमाणसे जाने हुएक-एक ;देश, जानना:-ही तो नयका, काम 
है.। जब . प्रमाण नहीं है तो-नय केसे हो सकता है... सत्‌ पभ्रव. है इसका अर्थ :है-कि परि- 
सता... कम सदा बना रहेगा.। सच्श "परिणमनको प्र व कहते: हैं. । परिणमनता:हुश्ना: चला 
. जायेगा, व भी मिटेगा नहीं, उसे. व कहते हैं.। से -पदार्थ है । उसे.,सब: हृष्टियोंसे:जानकर 
- फिर एक हृष्टिसे. बोलो उसे नग्न क़हते; हैं. ,पदार्थको, प्राका पूरा जानकर एक, हृष्टिसे: बोलो 
. तब वह. .नय है । रयादह्वादसे ही सर्वेः सिद्ध है.। चंतन्यस्वभ्नाव; -अधिकारी है:। यदि. उसीमें 
_ विकार आ जाये तो मौका कैसे हो सकता है ? ऐसा होते हुए भी पर्यायमें झशीः हित री 
. . है आत्मा संसार पर्यायकों छोड़कर मोक्ष पर्याय प्राप्त कर:सकता है->ऐसी -प्रतीति होन। 
7 चाहिये |क्षण-क्षरामें-उत्रीन पर्याय होती रहती हैं । पर्याय नष्ट होने वाली हैं यह द्रकाक्ने । - 
-- साथ नहीं. जाता है-।. भरत: पर्यायसे मोह छोड़ो । मोह-छोड़नेसे- ही तो मोक्वी :ग्रा। 
5 सकेगी | देखो भैया वस्तुमें उत्पाद व्यय न हो,.पर्याय न हो तो बसे -संसार.मिटकर पर्याय: . 
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मोक्ष हो ? जब यह परिशमन सहश-चलेगा, -उसीका नाम मोक्ष है | द्रव्याथिक दयकी 
भुख्यता करो अ्रथवा पर्यायाथिक नयकी मुख्यता करो तब भी मोक्षका मार्ग मिल सकता है, 
लेकिन एक बार पदार्थका समग्र दृष्टियोंसे ज्ञान हो जाना श्रावश्यक है| द्रव्य श्रौर पर्यायको 
'जुदा-जुदा मत मानो । जैसे प्रात्त: मध्याक्नष सायं और राच्रिमें एक-एक अंश बोला-गायका*** 
रंग काला :**है । तो इनमेंसे किसीका भी श्रर्थ स्पप्ट नहीं -होगा । यदि एक साथ बोला 
जायेगा तो वाक्य बन, जानेसे उसका श्रर्थ 'गायका रंग काला है! निकलेगा | प्रमाणपना न 
मानों तो नय भी कार्यकारी नहीं हो सकता है। अनेक श्रपेक्षाश्रोंके बिना कहे वस्तु, पदार्थ 
तो अ्रवक्तव्य हैं । अनेक श्रपेक्षाओंके बिना वस्तुको भ्रवक्‍तव्य कहना भी व्यर्थ है । 
शंका: -- संस्कारके वश पदोंमें वाक्यकी प्रतीति हो ही जायगी । श्रतः वावय मानने 
की कोई श्राबश्यकता ही नहीं । इसी प्रकार सत््‌ पर्याय छुदे जुदे हैं । संस्कारवश एककी 
प्रतीति हो जाती । 
समाधान:--जब वाक्य ही नहीं मानोगे तो अर्थका संस्कार वंसे रहेगा ? इस 
दृष्ट्रान्तके भ्रतुसार प्रमाणके बिना नयकी प्रतीति हो ही नहीं सकती । सहश और विसहृश 
परिणुमन अपेक्षासे ही तो होते हैं। यदि तम ऐसा मानो कि क, ख, ग आदि वर्ण एक 
साथ हैं.भ्ौर भिन्‍न-भिन्‍न उच्चारण होता है और वे जाने भी क्रमसे जाते हैं | इसी प्रकार : 
यदि तुम्र॒ पर्याय श्रौर पदार्थको भिन्‍न समावर्ती मानो तो यह नहीं बन सकता । ग्रुण और 
पर्याय हैं दो स्वरूप, लेकिन वे श्रलग-श्रलग नहीं हैं । | 
* शंका:--बया सत्‌ और पर्याय ऐसे हैं कि जैसे विन्ध्याचल और धिमालय ? इसमेंसे 
ब॒ विज्ध्याचलको मुख्य करोगे तो हिमाचल गौण हो जावेगा | जब हिमालयको मुख्य 
करोगें तब विन्ध्याचल गोण हो जावेगा । 
समाधान:--ये दोनों भ्रलग-अलग है तो इनमें मुख्य और गोण बन हो नहीं सकता । 
एकू . चीजके यदि कई परिणमन हों तो मुख्य ओर गोरा दोनों बन सकते हैं । जेसे विन्ध्या 
कहने से विन्ध्यका ही ज्ञान होगा, हिमालयका बोध ही नहीं होगा । बोधक होनेसे कोन मुख्य 
और कौन गौण ? गुण और पर्याय अभ्रलग-प्रलग 'नहीं हैं । द्रव्य तो एक अखण्ड वस्तु है । 
यदि पर्याय दृष्टिसे देखते हैं तो पर्याय मुख्य 'हो जाती है । द्रव्यहृष्टिसे देखें तो पर्याय गौर 
बन जाती है । 8 
शका:--तो क्‍या सत्‌ श्र परिणाम सिंह साधुकी तरंह विशेष विशेष्यकी तरह हैं ? 
समाधान:>-नहीं गलत है वर्योकि वह १रुष/न तो सिंह ही है और न साधु स्वभाव ही 
है । उसका सिंह साधु स्वरूप नहीं है। विशेषण कभी भी पदार्थका स्वरूप 'नहीं हो सकता 
है । जो विशेषशा विशेष्यके साथ तीनों कोल रहे, वह तो वही'बन गयां, विशेषण 'कहां 
/ // ४ 
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रहा ? यदि गुणा और पर्यायक्रो -विशेषण, विशेष बमातें हो-तो किसी समअमें अन्यत्र भी 
'पर्याय रहेगी और किसी समयमें पर्यायके बिना गुण सहेगा-।' लेकिन गुण और पर्याय भिन्‍न 
समयवर्ती या क्रमवर्ती नहों हैं। चीज एक है, यदि द्वव्यहृष्टिसे- देखा'तो गुण है, पर्याय 
हृष्टिसे देखा तो पर्याय हैः। पर्याय दृष्टिको तो छोड़ना ही पड़ेगा । &व्यहष्टिसे और पर्याय- 
'हष्टिसे आत्माकों जान पा्वेगे तभी पर्यायहंश्की छोड़ सकते हैं । भैया ! पहले दोनोंको 
जाबना पड़ेगा, फिर दोनों दृश्ियाँ छूठ जायेंगी, अनुभव मात्र रह जायेगा । 
शंब्र:--तो वया एक ही पदार्थके पर्यायवाची दो नाम हैं | जैसे भ्रग्नि श्र वेइबानर ? 
समाधान:--ऐसा भी नहीं है ।वर्योंकि पर्यायवाची माननेमें एक ही रहा, तब सत्त्‌ 
का भी अभाव हो जावेगा और परिणामका भी अ्रभाव होगा । स्यादह्गादके बिना तत्त्वज्ञान 
नहीं बन सकता है । तत्त्वज्ञानके थिना मोक्ष नहीं हो सकता । द्रव्यका यथार्थ स्वरूप- समझे 
तब धर्मका प्रारम्भ हो । श्रानन्द धर्ममें ही है। धर्म श्रविकार परिणाम है ।वह न शुभ 
परिणामसे होता है और न अशुभ परिणामसे ।. अशुभसे पापका और शुभसे पृण्यका, बंध 
होता है । पृण्यका भी श्राखिरमें मेरे रूप परिशामन होता है । जो यहाँ वह एक है वह तो 
द्रव्य है और जो समय-समयका परिणामन है वह पर्याय है। स्वरूप दोनोंका भ्रलग है किन्तु 
क्षेत्र अलंग नहीं है । यदि एक तत्त्वके दो नाम यहां माने जावें' तो प्रशत हो सकता है। एक 
'तो श्वतस्त्र नाम होता है, दूसरी श्रपेक्षा करके'माम होता है। तो इनमें से कौनसे नामको 
लक्ष्य. करके उनके दो नाम है। यदि धर्म और धर्मीके सम्बन्ध रखकर -नाम नहीं है तो ,परि- 
शासका अभाव होनेसे सतुका भी भ्रभाव हो जायेगा। सत्‌का अभाव होनेपर, परिणामका 
अभाव हो जायेगा | यदि अंपेक्षा' करके नाम रखें हैं तो ये दोनों-सत्‌ु और परिणाम द्रव्यसे 
भिन्‍न- हैं. या अ्रभिन्‍न '? यदि भिन्‍न हैं तो वही (परिणामका अभाव होनेसे 'सत्‌का अ्रभाव) 
दोष आ जायेगा । धर्मके अ्रभावमें धर्मीका भी अभाव' हो जायेगा और धर्मके श्रभाव होनेसे 
धर्मका अभाव हो जायेगा । '. '*  '( ४: - ४ 
धर्म धर्मीसे पृथक्‌ नहीं है--यदि ऐसा कहो कि धर्म धर्मीसे ,भिन्‍त है, फिर भी 
उनमें युत्सिद्ध सम्बन्ध मान लिया ? तो यदि धर्म धर्मी जुदे जुदे है तो जिस चाहे का जिस 
किसीसे सम्बन्ध हो जायेगा । श्रतः धर्म घंर्मीको डुदे जुदे तो मान' ही नहीं सकते । यदि वे 
द्रव्यसे अभिन्‍न हैं तो तीनोंके एक'नाम हो जायेंगे ॥ भ्रर्थात्‌ द्रव्य, गुणा और सर्याय एक नाम 
वाले हो जायेंगे, तो फिंर 'चर्चा ही क्यों करते हो ? जैसे कि नमक श्रौर खारा-ये अभिन्‍न 
हैं। चाहे इन्हें किसी भी नामसे पुकार लो । यदि गुण और' पर्यायका भी उन्हींकी तरह 
एक नाम है तो उनमें' उपादेयता 'नहीं श्रा सकती । वस्तुत: बात ऐसी है, आत्मा स्वयं सत्‌ 
है भोर वह परिणमनशील भी है । सत्‌ दृष्टिसि देखा तो उसे सत्‌ मालूम पड़ा | परिरशमन 
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करने वालेकी हृष्टिसे देखा तो वही पदार्थ परिणमनशील मालूम पड़ा । 

शंका:--यदि सत्‌ और पर्यायकोीं ऐसा मानो जैसे एक गायके दो सीग, तो क्‍या 
हानि हैं ? 
... समाधान:--यह भी कहना ठीक नहीं है | क्योंकि यदि गायका एक सींग हट्टू जाता 
है तो दूसरा भी टूट जाना चाहिये | लेकिन एक सींगके टूटनेपर दूसरा सींग नहीं टूटता है। 
किन्तु पर्यायके नष्ट होनेपर भुण रहता ही नहीं है | अ्रत: गायके दो सींगकी तरह भी गुण 
ग्रौर पर्याय नहीं हैं । 

शंका:-तो क्या सत्‌ और पर्याय कच्चे श्रौर पक्के घड़ेकी दो ग्रवस्थाके समान हैं ? 

समाधान:--नहीं । क्योंकि कच्चे और पवके घड़ेमें क्रपना पाया जाता है । किन्तु 
गुरा और पर्यायमें क्रमपना नहीं है। वे एक समयवर्ती हैं | तुमने कच्चे और पक्‍के -घड़ेका 
दृश्टन्त तो दिया, वस्तुमें उत्पाद व्यय भ्रौव्यको दूर करनेके लिये, लेकिन तुमने उस दृष्टान्तसे 
जैन सिद्धांतके, “उत्पाद-व्यय-प्रौव्य युक्त सत्‌” की सिद्धि कर दी । ड 

बंका:--यदि ऐसा भी नही है तो क्या सत्‌ व परिणाम ऐसा भिन्‍न है जेसे कि एक 
पुरुषकी दो सौतेली स्त्रियां ? 

समाधान:--इसमें सभी दोष भा गये । क्योंकि यदि सौतेली स्त्रियोंकी तरह सप्रति- 
पक्ष और स्वतन्त्र है सतू व परिणाम तो सत्तव परिणामका सम्बन्ध न बननेसे तो फिर सत्‌ 
के बिना परिणाम रहेगा ही नहीं और परिणामके बिदा सत्‌ ही नहीं रहेगा । अतः यह 
भी तुम्हारा कथन ठीक नहीं है।। 

शंका:--तो क्या छोटे बड़े दो भाइयोंके समान स्वतन्त्र गुणा ओर पर्याय हैं? 

:! समाधानः-डछोटे' बड़े भाई होनेमें माता आश्रय है । क्योंकि उनका 'कोई आश्रय है, 
तभी तो छोटे बड़े भाई कहलाये ।यदि-गुणा और पर्यायकोी निराश्रय कहो तो गुण और 
पर्याय दोनोंका ही शभ्रभाव हो जायेगा । यदि भाई गुण और पर्यायके कारणा छोटे बड़े है 
भौर उनका ग्राश्रयभूत तीसरा कोई नहीं है तो स्वयं आश्रय होनेसे परस्पर श्राश्रयोंकी लड़ी 
(क्रम) न टूटने से अनवंस्था दोष आा जायेगा । 

सत्‌ है और परिणमता रहता है, दोनों एककी ही बात है--सत्‌ और परिणाम 
दीपक और प्रकाशकी तरहसे हैं। दीपकका परिणमन ही प्रकाश है,श्रथवा गुरा और पर्याय 
समृद्र! और समद्रकी लहरोंकी तरहसे हैं | समुद्रसे लहर अ्रलग नहीं है। समुद्र है, उसका 
परिएमन लहर रूप।होता है । इसी प्रकार श्रात्मा है, भात्मामें पर्याय उत्पन्न हो रही है । 
ज॑ब हम पर्यायपर ,हष्टि डालते है तो पदार्थ पर्यायरूप,नजर, आयेगा। जब हम आत्मापर 
रृष्टि डालते है तो पदार्थ द्रव्यरूप ही-नजर आता, है । अथवा जसे मिट्टी का. घड़ा बना। 
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जब हम घड़ेपर दृष्टि डालते हैं तब पर्याय (घड़ा) नजर ग्राता है। जब म्ट्टी बर्थात्‌ 
घड़ेके, स्वभावपर शष्टि डालो तो उसका स्वभाव ही नजर ग्राता है | इस प्रकार सिद्ध एश्रा 
कि सत्‌ नित्यानित्यात्मक है। क्योंकि सतमें प्रत्यभिज्ञान पाया जाता है। शअ्रर्थात्‌ यह वही 
श्रात्मा है, जो मनुष्यपर्यायमें था । जैसे देव मरकर नारकी हो जाता है तो उंसे (नारकीके 
श्रात्माको) कहा जाये कि यह वही आत्मा है जो देव पर्यायमें भो था | आत्मा सर्वे बाह्मसे 
पृथक है और अपने द्वव्य, क्षेत्र, काल, भावमें तन्मय है। आत्माके जींवित बने रहनेमें बाह्य 
पदार्थोकी रुकावट नहीं है। तो फिर बाह्य पदार्थोक्रा विकल्प क्‍यों ? जब कोई विकल्प न 
रहे तभो आरंद है । ह 

विकल्प करके वर्यों व्यर्थ दु:खी होते हो--जब रत्री पुत्रादि तुम्हारा कोई हित नहीं 
कर सकते तो उनके विषयमें इतना विकल्प क्‍यों करते हो ? स्त्री पुत्रादिक तुम्हारे कियेसे 
जीवित नहीं रहते, वे तो भ्रपने परिणशामोंसे ही सदा बतंते रहेंगे। फिर उनके विषयमें इतना 
विकल्प ! इतना मोह ! भ्रभी तक हमने इस संसारमें परिभ्रमण करने हुए अनेक भव 
पाये, लेकिन सभी यों ही विकल्प करके बीत गये । यदि भ्रब॒ भी सचेत होकर एक भव 
निविकलण होकर गुजार दिया तो निश्चित यथासंभव शीघ्र मोक्ष हो जायेगा । इन बाह्य 
पदार्थोस्ति क्यों सम्बन्ध रखते हो, वे तुम्हें क्या लाभ पहुंचाते हैं ? 

दंंकाः--आत्मा नित्य है, यह कैसे जाना ? ह 

समाधान:--8मेज्ञा आत्मामें प्रत्यभिज्ञान उत्पन्त होता रहता है | यह वही श्रात्मा 
है--ऐसा शआत्मामें प्रत्यभिनज्नान उत्पन्त होता रहेगा । यदि वस्तुके विषयमें एक दृष्टि रखे 
तो नित्य व अनित्य कल्पनामें ग्रलग अलग दिखाई देंगे ? यदि प्रमाणरूप दृष्टि बनाई तो 
वस्तु हित्यातित्यात्मक एक रूप दीखेगी | भाइयो ! वस्तुस्वरूपका भले प्रकार निर्णय कर 
लो, तब ही तो वहां श्रद्धा की जावेगी यथार्थ | जहां श्रद्धा यथार्थ हुई वहाँ रुत्रि भी हितको 
होगो । सम्यर्दर्शन, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्र ही जीवकी शरणा हैं और परपार्थत॑: सम्य ' 
ग्द्शंत, सम्यग्ज्ञान व सम्यक्चारित्रकी एकतामें परिणत निज श्रात्मा ही शरण है | ह 

हमारा शत्रु हमारे विकल्प हैं, इसके सिवाय हमारा छान्नु कोई नहीं | विकल्प करने 
से कुछ भी नहीं वनता तथा विकल्प न करने से भी कुछ बिगड़ता नहीं होता है। फिर 
विकल्प क्‍यों करते हो ? सब पदार्थोका परिणमन होता स्वयं है। पदार्थोका यथार्थ स्वरूप 
जानलो फिर तत्त्व कौतुहली बतकर सत्र सुगमतासे हितमय तत्त्व देख सकते हो । हम 
इस डेस्कमें ईश्वर देख सकते हैं । यह डेस्क समान जातीत्र द्रव्य पर्याय है । श्रर्थात्‌ यह 
डेस्क अनन्तानन्त परमाणुझोंके ढेरसे बता है। सबको न देखकर एक ही परमाणामें दृष्टि 
लगाओ्नो, तो पश्चात्‌ वह परमाणु भो नहीं दिखेगा, ऐसी स्थितिमें केवल आत्मा ही आत्मा 
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दिखेगा । आत्माके दिखनेपर ईश्वरके दर्शन स्वयं हो जाते हैं। कंकड़ भी ईश्वरकी' सत्तासे 
युक्त है। कंकड़के एक परमाणुको. देखते रहो तो वह ज्ञान परसे डिगकर आत्मामें' आरा 
जायेगा । आत्मामें ज्ञान आनेसे ईश्वरकी प्राप्ति हो जाती है । 

भा वान सं्वेज्ञ एवं कम मुक्त होते हैं-- कोई कहते हैं कि जीवका मोक्ष ही नहीं होता 
है, सवेज ही कोई नहीं है। यह श्राश्रय उनका ठीक नहीं है । ' मोक्षमार्गस्य नेतारं” में 
मोक्षकी सिद्धि हो जाती, मोक्षके मार्गगी सिद्धि हो जाती, मोक्षमार्गके नेताकी एवं जीव 
मोक्ष जाया करता है, इन बातोंकी सिद्धि हो जाती है। सुख दुःखादिक जोबके विकार हैं । 
जीव संसारमें क्‍यों रुलता है ? उसके संसारमें परिभ्रमण करानेका कोई न कोई निमित्त 
अवश्य होता चाहिये। संसारमें परिभ्रमण करानेके कारण कर्म हैं-यह बात “'कर्मभूभूतां 
भेत्ताम” से सिद्ध हो गई। साथ ही यह भी बात सिद्ध हुई कि कर्म हैं, कर्म संसारमें 
घुमाने वाले है । कर्म नाश किये जा सकते हैं और कर्मोक्ो कोई व्यक्ति नाश भी कर चुका 
है । कर्मोका नाश करना सम्मार्ग है-इत्यादि बातोंकी सिद्धि होती है । "भगवान सर्वज्ञ समग्त 
त्रिकालवर्ती पदार्थोंके ज्ञाता हैं?-इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान कभी नष्ट नहीं होता । बहुत 
से लोग कहते हैं कि ज्ञानादि गुणोंके नष्ट होनेपर ही मोक्ष होता है। जेकिन उनका यह 
कहना ठीक नहीं है । हाँ,, सविकल्पक ज्ञानके नष्ट होनेपर मोक्ष होता है-ऐसा कह सकते 
हो । अपन लोगोंका ज्ञान सविकल्पक है । श्र्थात्‌ अपने ज्ञानमें संकल्प त्रिकल्प उठते रहते 
हैं। विकल्पोंके मिटनेके पश्चात्‌ मोक्ष हो जाता है। ज्ञान और विकल्पमें अन्तर है। ज्ञान 
छुद्ध पर्यायका नाम है । विकल्प राग होनेसे उत्पन्न होते हैं । 

“भगवाचुके गुरोंकरो प्राप्तिके लिये”-इससे यह सिद्ध होता है कि सर्वेज्ञता क्रिसी 
न किसी जीवको प्राप्त होती है और किसी जीवको प्राप्त भी हुई है। सर्वज्ञता प्राप्त होने 
पर स्वयं भगवान्‌ बन जाता हैं। भगवाचके ध्यानमें लगता है तो यथाविधचि आत्मस्थित 
होकर स्वयं भगवाच्‌रूप हो जाता है | 

यदि कोई श्रपव लोगोंसे पूछे कि भैया, तुम्हारे धर्मका मुख्य ग्रन्थ कौनसा है ? 
इसका उत्तर जैन लोग नहीं दे सकते, क्‍योंकि मुख्य कोई एक ग्रन्थ है ही नहीं | वैसे अन्य 
उनके प्रधान ग्रन्थ बताये जा सकते हैं। इसका कारण यह है कि कुछ सिद्धान्त एकांगको 
वर्णन करने वाले हैं | किन्तु जैन दर्शनका इतना विस्तार है कि जैन सिद्धान्तका कोई भी 
मुख्य ग्रन्थ बताया नहीं जा सकता है । उसका विस्तार किसी एक पृस्तकमें नहीं समा 
सकता ( उसका एकांश ही ग्रन्थोंमें वर्शत किया जा सकता है | केवल वत्तानेक्नी खानापूर्ति 
व-रनेके लिये तत्त्वार्थसूत्र और सम्यप्तार-इन दो. ग्रन्थोंका नाम लिया जा सकता है। 
क्योकि जो चीज विस्तारसे तस्वार्थ सूत्रमें नहीं है, वह प्रायः समयसारमें है। जो बात 
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विस्तारसे समयसारमें नहीं है वह प्रायः तत्त्वार्थसूत्रमें, मिल जाती हैं। प्राय: ्॒न्थद्वयमें 
जैन सिद्धान्तके मुख्य सिद्धान्त आ जाते हैं । 

'जिन' के द्वारा प्रवर्तित शासनको 'जैन शासन कहते हैं । वे अरहन्त भगवाच्‌ हैं । 
उनका परिचय व उनके चले मार्गका परिचय जानना आवश्यक है। जेसे हमें जापान 
जाना है। जापान जानेसे प्रहले जापाव: जानेके लिये जाप्रान जाने वालेको, जापानसे श्राये 
हुए-व्यक्तिको पूछते हैं। इसी प्रकार मोक्ष जानेके लिये मोक्षमार्ममें गये हुएको हू ढ़ता है । 
लेकिन इन्द्रियोंके यत्नसे वह मिलता है, वे अरहन्त भगवान्‌ हैं। ज्ञानयत्नसे उनकी उप- 
लब्भ्रि होतो है | प्रहन्तके द्वारा प्रवतित धर्मको जैन धर्म कहते हैं। जापान जाने वाले 
मिल सकते हैं लेकिन मोक्षेमार्ग गया हुआ नहीं मिल सकता । निज चेतन्य स्वभावका 
आलम्बन ही मोक्षमार्ग है | चैतन्यस्वभावके झालम्बनमें थिरता है । थिरताके विकल्प ही 
गुशस्थान रूप भेद हैं । 

विकल्प दुःखरूप है ऐसी प्रतीति आये बिना विकल्प केसे छूटें।--प्रत्येक मनुष्यको 
इतनी प्रतोति हो जाता चाहिये कि विकल्पमें दुःख है तथा विकल्पोंके अभाव होनेका नाम 
ही आनन्द है। आनन्दको हढ़ करनेका मतलब है कि विकल्प हो ही न सकें | जिस प्रकार 
एक. ईंघनमसय पहाड़कों जरासी चिनगारी भस्म कर देती है उसी प्रकार विकल्प एक 
चिनगारी' है। यदि वह आत्माके साथ लग जाता है तो वह शरीरकों शिथिल (पञ्ञजर) 
बना डालता है, श्रात्माको बरबाद कर देता है। विवलल्‍्प श्रात्माका शत्रु है । इस शब्ुुके नाश 
करनेमें ही श्रानन्दकी प्राप्ति है। आत्मामें विकल्प करनेसे कोई लाभ नहीं है । फिर भी यह 
जीव पड़ा पड़ा विकल्प किया करता है | वह विकल्प करनेमें ही श्रानन्द मानता है। अ्रतः 
उसके सामने विकल्प आते रहते हैं। क्योंकि जो जिसे श्रच्छा लगता है, उसी तरफ प्रवृत्ति 
करता है। निविकल्पतामें ही वास्तवमें आनंद है । निविकल्पताका मतलब यह है कि सम्य- 
ग्र्शन; सम्यग्ज्ञान, सम्यक्चारित्रको जगाश्रो और उसके एकत्वमें रिथत रहो | थदि कोई 
श्रलग अलग देखकर रत्तत्रयका ध्यान करे तो वह चर्चाका विषय रह जायेगा । रल।त्रयकी 
शुद्धि ही श्रात्माकी शुद्धि है। रत्नत्रयकी शुद्धि आत्मिक ज्ञानके ऊपर निर्भर है। निःशंकि- 
तादि आठ अंगों द्वारा सम्यग्दशेन जाना जाता है | सम्यग्दशेनसें जान लिया ही जान लिया 
रहता हैं। तब सम्यग्हष्टिको संसारकी समस्त वस्तुएं हेय जान पड़ती है | कहनेका सारांश 
यह है- कि निविकल्प तत्त्वकी प्रतीत होना चाहिये । सम्यर्दर्शनसे पूर्व जो ज्ञान विद्यमान 
था वह भी ज्ञान था| लेकिन प्रतीति न होनेके कारण वह सिथ्याज्ञान था, प्रतीति होनेपर 
वही ज्ञान सम्यश्ज्ञान रूप हो जाता है। सम्यकत्वके अभावमें ज्ञान गैर ठीक कहलाता है । 
सम्यग्दर्शनके होनेपर ज्ञानमें सम्यक्पना आ जाता है । प्रतीति सहित ज्ञानमें निःशद्भुता रहती 
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है--इसी सित्तिपर चारित्रका हिमीण होगा सी वृत्ति करना । जैसा जाना, बसा ही. बनाये 
रहने देना चारित्र है। ज्ञानकी स्थिरतामें रागदेप नहीं होते । जानकी श्रर्थिरतामें ही राग- 
द्वेप उत्पन्न होते दें । विवाल्तोंके पूर्णो अभावका नाम ही सम्यवचारित्र है थी ऐसा कहिये 
मिविक्रल्य ज्ञानकां सम्प्रक्चारित्र बाहते 5 । 

सम्यग्दशन, जीन, चारित्रदी एकता ही मोक्षमार्ग है।- तिरसेक मेंद एवं ऊर्व भेद 
न रहे और अंखण्ड तत्वके उपयोग रूप ही रह लिया जावे तभी वह सम्यवचारित्र रहेंगा, 
बढ सम्पक्‍त्व ज्ञीन पूर्वक होता । रसम्यग्दणत, सम्यस्ञान और सम्यतलारित्रकी एकता द्दी 
मोक्षमागेवा की है । रततत्यवी पूर्गाता, ऐसा, बेबलता सर्वेत्किट पुरा निर्मलता ट्टै। 
ड्स स्थितिमें स्थिर आत्मा केवली भगवान हैँ । संसारमें जो जो पदार्थ अवस्थित हैं, वें 
केवली भगवानके ज्ञानमें ज्योंके त्यों भलकते हें ऐसे सर्वेज्ञ देवके गुग्पोंकी प्राप्तिके लिये 
मेरा वारम्वार नमस्कार होंशो । मांगनेसे मोक्ष नहीं गिलता है । मोक्षप्राप्तिके लिये प्रथेतत 
करो, एवं उस हंप कराये करो तो मोक्ष मिल सकता है । मोक्ष मिलनेके योग्य केस करे 
तो अपने आप मोक्ष मिल जायेगा । लेकिन मोक्ष इच्छा करने मात्रसे नहीं मिलता हैँ । 
विकल्प न करें व मोक्षके मार्गपर चलें, देखें कैसे नहीं मोक्ष मिलता है ? संसारका मार्ग मोह 
है, मोक्षका मांगे संसारसे उदासीन रहता है। बाह्य पदार्थोकि बिना आत्माक्ी कुछ संटर्क 
नहीं है । तहत बढ़िया कपड़े हों, बढ़िया खानेकों मिले--यदि ऐसी इच्छाएं करने लगे तो 
मोक्षके मागेका संक्रेत भी नहीं मिल सकता है। वींह् परदार्थोका विकल्प करो तो ढुं 
होती हैं । वांह्य पदार्थोक्रा विकेत्प करते 


+नरैँ 
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होता हैं, विकल्प ने करा तो आत्मानन्दकी प्राप्ति 
से, बाह्मसे कुछ नहीं मिलेगा । बाह्य पदार्थिका विकल्‍प नें करनेसे भी कुछ नहीं मिलता । 
रतेसे आत्मानुभव आप्त होता है । विकल्पका ग्रभाव ही आनन्द है। 


लेकिन विकल्प न में 
जिस दिन आत्मासे विकल्यका अभाल हुआ, उस दिन आत्माका कल्गरा समझो | येंदि 
इच्छा ही करनी है, इच्छा मिटानेकी इच्छा करो | यदि विकल्प ही करने हैं तो मिविकल्प 


बननेके लियि विकल्प करो । ऐसा करनेसे आत्माकरी प्रमानन्दकी और जानेका सन्मागे 


म्यग्ददन, संम्यशाने, सम्यवचारित्रकी साधुक्री सेवा करनी चाहिये, यह १४ वीं 


सूक्ेता । से 
गायामें बताया गया था । अब १७ बींव श्प्वीं गाथामें कहते है कक आत्माकी सेवी किस 


प्रकार करनी चाहिये ! 
जह णाम कोवि पुरिसों रायाणं जारिएऊण सद्दहंदि । 


तो त॑ अ्रणुचरदिं पुग्गो भ्रत्यत्यीजो पयतेण ॥ १७॥ 
एवंहि जीरवाया णादव्वी तह 4 सददहेदव्वी । 
श्रणुचरिदव्वो य पुणो सो चेव हु मोवंखकामेण ॥९८5॥) 
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जैसे कि कोई धनका इच्छुक पुरुष राजाकों जानकर उसका श्रद्धान पा हक 
फिर वह प्रयत्तके साथ उसका श्रनुचरणा करता है अर्थात्‌ जैसी कोशिश करनेमें राजा राजी 
हो वैसी प्रवृत्ति करता है। इसी प्रकार मोक्षके इच्छुक भव्यात्माश्रोंके द्वारा यह आत्मा 
राजा ज्ञात कर लेना चाहिये तथा उसीका श्रद्धान कर लिया जाता चाहिये झ्ौर फिर वही 
अनुत्ररितव्य होना चाहिये । श्रर्थात्‌ जिस पुरुषार्थमें श्रात्मा निविकल्प, निराकुल हो वसा 
ग्राचरण करना चाहिये । 

जैसे कोई धनका इच्छुक पुरुष धन चाहता है, उसे बड़े प्रयत्नसे यह जानना पड़ता 
है कि यह राजा है। जिसके कानूनसे व योजनासे धन मिल सके धही राजा कहलाता है । 
जब यह जान जाये कि अमुक व्यक्ति राजा है, फिर उसपर श्रद्धात करे कि इससे मुझे 
लाभ होगा । यदि ऐसी प्रतीत न हो तो धनका इच्छुक पुरुष डरेगा, शंका करेगा कि यह 
व्यक्ति मुझे धन शायद न देवे अ्रथवा यदि मैंने इससे मांगा तो यह इन्कार कर देवे | जो 
व्यक्ति शंकाशील है, वह राजासे लाभ नहीं उठा सकता । यदि वह व्यक्ति राजाके अनुकूल 
आचरणा करे श्रर्थात्‌ राजाके प्रतिकूल बात न करे तो उसे घधनप्राप्तिका मार्ग मिल 
जायेगा। धनका मार्ग उसे राजा बता देगा, लेकिन धन मिलेगा, जब मिलेगा तब । उसे 
धनप्राप्तिका ढंग मालुम हो जायेगा। यह सब राजाकी प्रसनन्‍्तता पर निर्भर है। इसी 
प्रकार जिस श्रात्माको मोक्ष चाहना है, पहले तो वह अपनी आत्माकों जाने । जाननेके बाद 
आत्माकी श्रद्धा करे कि मैं आत्माकी जानकारीसे भ्रवश्य दु.खसे छूट जाऊंगा। फिर आत्मा 
का श्राचरण करे, मैं ८तम्यस्वरूप हूँ, ध्रव हैँ, एक हँ--आदि उपयोग करे। पहले श्रात्मा 
को जाने, फिर उसकी प्रतीति करे कि मेरे (आत्माके) जाननेसे सब दुःख कर्म जाल छूट 
जायेगे । आत्मा ज्ञाता दृष्टा है। आत्माकी परिणति मोक्ष है। पर्याय द्रव्यकी सेवा करे । 
आ्रात्माका परिणमन श्रात्मको जाने और उसकी श्रद्धा करे, आत्मापर विश्वास रखे । यह 
उपाय ऐसा उत्तम है कि मोक्षकी सिद्धि अवश्य होगी। आत्माको जाननेके बाद शआरात्माके 
कल्यारामें शंका नहीं है । पर वस्तुमें शंकाको स्थान है । । । 

निजके व्ण्वसायमें हानि है ही नहीं -- जैसे हम लोग प्रतिदिन व्यवसाय करते हैं, 
उसमें टोटा हो सकता है। लेकिन निजके व्यवसायमें कभी टोटा नहीं होता । और देखो--- 
'व्यवसायमें कई वर्ष टोटा पड़नेपर भी व्यवसायकों कोई छोड़ता तो'नहीं है, क्योंकि व्यापा- 
रियोंको यह श्रद्धा है कि धनसंचयका उपाय तो व्यवसाय ही है, कभी तो इसमें सफलता 
होगी । इस प्रकार मोक्षमार्गमें चलते हुए भी कभी श्रथवा प्रायः आन्तरिक विघ्न आने लगे, 
वह कभी च्युत भी हो जावे तो भी यह भव्य मोक्षमार्गके पुरुषार्थकों छोड़ता नहीं है, क्योंकि 
उसे यह अटल श्रद्धा है कि समस्त क्लेशोंसे छूटनेका मार्ग तो यही है। यदि अपने आत्माके 
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स्वरूपको जाने देखें तो श्रवश्य सिद्धि होगी, इसमें सन्देह नहीं. निजकी सेवा ऐसी बड़ी चीज 
है. कि सम्यस्दर्शन हुए बिना: नहीं रह. सकता । धन. मिलनेमें राजा और धनेच्छुकका - काम 
“था । परन्तु अपने झ्रापको मोक्षके, लिये भ्पनेसे भिन्‍न किसी औरकी- सेवा नहीं -करनी है । 
पर्याय ही तो मोक्षकी चाह करती है | द्रव्यमें. चाहका भ्रभाव:है.। श्रगर इसे (पर्याय 
को) मोक्षकी चाह है तो द्रव्यकी:सेवा करे, द्रव्यकों,जाने और ,द्रव्यकी श्रद्धा .करे । ;जिसक 
परिणत्तिका नाम हो मोक्ष है, उसको जानना तो पहला कार्य है । 
जिसका आडेर मिलेगा उसको, तो जानना ही होगा | जैसे कसी बातकी स्वीकृति 
के लिये आजकल लिखित देना पड़ता है, वह एक तरहका जानना ही कट्नलाता है.। भोक्ष- 
प्राप्तिकि लिये पहले श्रात्माको जानों, फिर उसपर श्रद्धा .करो | आत्माकी श्रद्धा करमेपर 
' विकल्प, मोह,' राग, द्वेष, शल्य तथा दु:ःखादिक नहीं रहते | .जिसे हमने श्राज तक .नहीं पाया 
उसकी छतन्नछात्रामें पहुँच जाते हैं । ऐसे काम करो कि आआात्मा ज्ञाता हृश-हो जाये । श्रात्मा 
का आचरण करना-माने श्रात्माकी दृष्टि बनाये रखना । .राज़ाको प्रसन्न करनेके, लिये-राजा 
को भेंट देवे, विनयके बचत बोले, सतेहकी श्रांखोंसे उसे कभी, कभी देखता रहे । यविःसोक्ष 
ता; है तो आत्मा .राजापर भी पर्यायकों समर्पण कर देवे.। यह पर्याय तो. अ्रभी नष्ट होने 
वाली है, उस समय उस पर्यायको द्रव्यके .सन्मुख करे यही पर्यायका समर्पण है, यही हुआझा 
आत्मा राजाको अपने आपको समर्पण कर. देना । ; 
है उपयोग | आत्माकी -सेवामं लगो-- विनय बच्चन अथवा उसीमें लीन हो ज़ाना- 
यही उसके अनुकूल आचरण है । उस . चेतन्यस्वरूप आत्माको देखना: श्रात्माकी .सेवा है-। 
स्वभावका अवलम्बन करनेसे साध्यकी श्रर्थात्‌ मोक्षकी . सिद्धि होती:है.। ऐसा किये विना 
मोक्ष नहीं मिलेगा. स्वभाव तो. ज्ञाता-हृष्टाका है और आत्माकों विकल्पोंमें :फांस ,रखा:है . 
यही, आत्माकों गाली देना है| आत्माकी सेवामें हो मोक्ष मिल. सकता है | :संसारमें क्रिसी 
की कोई रक्षा नहीं करता । कुछ तो संसारमें ठोकरें खा खाक़र श्रन्दाज हो ही गया कि 
सीता जन्मसे ही द:ःखी रही, उसे किसी प्रकारका भी सुख . नहीं प्राप्त हुझा-। पुण्यका उदय 
भी दःखका कारण बन ,जाता है। पापका. उदय भी , दुःखका कारण: है ।-जसे श्राजकल जो 
' चुनावमें हार जाता है,;उसे दो-तीन माह तक: वलेश ;रहता है.। जितना. बड़ा पुण्य: है, वेसा... 
धी-दःख मिलता है। विरला हो ऐसा कोई होगा जो. पुण्यमें आनन्द भ्राप्त-करता हो. बड़े | 
बड़े राजाओंको देख लो,. बड़े बड़े राजाओोंके- राज्य .छीन लिये गये. । यह त्ो-प्रजातन्त्र राज़्य 
है । जनता  श्रपने हितोंके लिये अपने प्रतिनिधियोंको स्वयं चुनती है । जिसको-अधिक मत 
प्त-हो गये, वही जीता; कहलाता है । गैसा ज़िसका-पृण्य है, उसको वेसा.ही-फल मिलेशा:। सु 
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ये सब क्लेशके उपादान हैं, उनसे तो क्लेश ही' मिलेगा । ऐसा चैतन्य स्वरूप आत्मा अनेक 
पर्यायोंमें बदलता-चला जाता है-। श्रात्मा; पर्याय बदलनेसे किसो शुद्ध पर्याय रूप भी नहीं 
रहता, >भ्रशुभ पर्यायरूप भी नहीं रहता है । ग्रात्माकी सेवा करो, श्रात्मापए खड़ा करो, 
तो फिर कल्याण होनेमें कोई सन्देह नहीं रहेगा। निजके व्यव्सायमें वभी हानि नहीं हो 
सकती । निज व्यवसायसे मोक्ष मिलेगा, , शान्ति मिलेगी तथा संकल्प विकलल्‍्पोंसे विश्वान्ति 
मिलेगी । विकल्प दुःखके कारण है, विकल्पका है-दुःख; तो विकल्पोंका दुःख, मिटानेके लिये 
निज स्वभावका आश्रग्य करता पड़ेगा । विकल्पोंसे दुःख नहीं मिटेगा और भी बढ़ेगा | पर 
दृष्टि नही देता-- इसीसे सिद्धि मिलेगी | आत्माकों जानो तभी कल्याण होगा । 
शुद्ध ज्ञान आचरण बिना कहीं भी हो सफलता नहीं--जैसे किसीको संगीत सीखने 
“की चाह है, तो पहले उसे संगीतज्ञको हुढ़ता पड़ेगा । फिर उसपर शद्धान करना पड़ता है 
तथा संगीतज्ञके श्रनुकूल आचरण करे तभी तो संगीत विद्या श्राती है | बिना विनयके विद्या 
नहीं आ सकती । जैसे रोटी बनाना सीखना है तो रोटी बनानेमें उसके एक्सपर्टके पास जाना 
पड़ेगा, उसके प्रति विनय सहित बत॑ना होगा । किसीको रोटी सेकना सीखना है तो उसे 
पहले त्तो बनाने वालेकी जानकारी करनी पड़ेगी, फिर अपने ऊपर श्रद्धा करे कि रोटी 
बनाता ज़रूर सीख जावेंगे तथा जैसा रोटी बनाने वाला कहे वेसा ही करता रहे, तभी तो 
“रोटी बनाना सीख सकोगे । कोई चीज कभी जबद॑स्ती नहीं सीखी जा सकती । हां, जबद॑स्ती 
लड़ाई की जा सकती -है, उसमें ,विनयकी झ्रावश्यकता नहीं है। लड़ाई भगड़ेमें क्रिसीकी प्रस- 
न्‍्तत्ता नहीं चाहिये । विद्यार्य विनयसे आती हैं | आत्माकों यदि मोक्षकी इच्छा है, तो ग्रात्मा 
को जानो श्रौर उसपर ,श्रद्धान करो तथा उसके अनुकूल श्राचरण करो । “मैं चतन्यस्वरूप 
आत्मा हूं-। मेरेमें दूसरा कोई परिणमन नहीं हो सकता है । मैं स्वयं अ्रपता कर्ता हूं, मैं 
स्वयं अ्रपना भोक्ता हूं, मेरे द्वारा मेरे लिये मेरेमें मैं स्वयं अपना कर्ता हुं” ऐसी भावनामें 
रहो । 
आत्माका कोई कभी कुछ नहीं बिगाड़ सकता । मोक्षका उपाय श्रात्मानुभव ही है । 
इसके सिवाय अन्य कोई उपाय नहीं । यद्यपि यह आत्मा अनेक प्रकारके विभावोंमें परिणम 
रहा है, फिर भी यदि भेदविज्ञानकी कुशलता है उससे यह जाना जा सकता है कि य मैं हूं, 
यह मैं नहीं हूं, ऐसा जाना सकता है। मैं चेतन्यस्वरूपात्मक हुं ऐसा विचार करनेपर ही 
आत्माकी ओर विश्वास, श्रद्धा व रुचि होती है, जिससे आत्मा श्रात्माकी ओर खिंचा रहता 
है । ऐसा करनेसे-ईर्ष्या शल्य द्वेषबादि सब दूर हो जाते हैं । 
सत्य आनन्दवंग ऋलक होनेपर वह भूला नहीं कहा जाता--जहां आनन्द न मिले 
उस तरफसे उपयोगकोी बदल देना चाहिये । जहां सत्य श्रानन्द मिलेगा, चाहे उस ओरसे 
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दृष्टि विवशतापूर्वक हटानी पड़े, फिर भी उपयोग उसी शोर लगा रहता है। आत्मीय 
आनन्द वह आनन्द है कि उसके होने पर यही हित है, यह कभी नहीं भूला जा सकता है। 
यदि भूल जाते हैं तो समझो वह वास्तविक सुख नहीं था। आत्मानंद कभी भुला नहीं 
जा सकता है | इसी आनन्‍्दसे श्रात्माकी सिद्धि होती है। श्रतः आत्माको जानो, श्रद्धा करो 
तथा तदनुरूप श्राचरण करो। जिस स्वभावकी उपासनासे जीवको मोक्ष मिलेगा व्ह 
स्वभाव सभीमें-बच्चों से लेकर बूढ़ों तकमें मूर्खसे लेकर ज्ञानी तकमें है। खुदका भगवान, 
श्रनादिकालीन वह आत्मा परके साथमें एकत्व कर रहा है और उसी जबर्दस्तीके परिणाम 
में यह मोही जीव श्रासक्त बन जाता है। यह जीव पर्यायमें मुग्ध रहता है, इसने पर्यायमें 
बुद्धि लगा रखी है। ऐसे मोही आत्माकों आ्रात्मज्ञान नहीं होता है। क्‍योंकि जब 
आत्मा ज्ञान ही में नहीं श्राया तो उसका विश्वास कैसे कर लिया जाये ? आत्मामें ज्ञानकी 
दृष्टि ही नहीं है तो आात्मामें वह ठहर ही नहों सकता । वह आत्माके मोहमें ही लगा रहेगा 
वह आत्माको पा नहीं सकता है तथा उसे मोक्षकी भी प्राप्ति नहीं हो सकती है। क्योंकि 
यह मोह श्रन्यथा (ग्रकरणीय) कार्य है। आप ही बताइये इस अन्यथा कार्यसे सिद्धि कंसे 
हो सकती है ? भेया ! उस आत्माका ज्ञान किये बिना मोक्ष कैसे हो सकता है ? जीव 
श्रात्मज्षमके बिना इस संसार चक्रमें ही सलता फिरता रहेगा। अ्रतः ज्ञानबलसे, घेर्यसे, 
विवेकसे, शान्तिसे, विच।रसे श्रात्माको जानो तथा आत्मापर श्रद्धा करो । साथ ही आत्मा 
के अनुरूप आचरण भी करना चाहिये | श्राचरण करने से तात्पये आात्माके ध्यानसे है । ये 
ही आत्माक्ी सिद्धि (मोक्षकी प्राप्ति) का उपाय है। 

इस आत्मामें श्रनुकूल प्रतिकूल अनेक भाव हो रहे हैं, स्थायी अश्थायी भाव भी हैं। 
उनमेंसे सच्चिदानन्द स्वरूप परमपारिणामिक भाव रूप मैं हुं--ऐसा निश्चय करनेके लिये 
परमविवेककी. परम कुशलता होना च,हिये । भगवत्ती प्रज्ञाके प्रसादसे इस परमार्थ आत्मा 
का परिज्ञान पावें और यह हो है ऐसा परम श्रद्धान पाये तो अन्य भावोंसे हटकर इस ही 
में निःशड्धू अवस्थित रह सकता है। इस तरह यह सम्यग्दशैन, ज्ञान, चारित्र आ्लात्माको 
साध ही लेता है। देखो भैया ! भगवान आत्मस्वभाव है.तो सबमें अन्तः प्रकाशमान श्रौर 
इस ही का अनुभव सबको होता है परन्तु इसका जो अशुद्धरूपमें अनुभव करतें हैं, परभावों 
में एकत्व करके मुग्ध होते हैं उनके "यह चेतन्यस्वरूप मैं हुं” ऐसी अनुभूत नहीं हो सकती । 
फिर जिसका परिचय ही नहीं उसका श्रद्धान कहाँसे हो और श्रद्धान बिना उसमें प्रवेश व 
स्थिरता कैसे हो ? इस प्रकार बहिरात्माके सम्यग्दशन ज्ञान चारित्र नहीं होते तो उनको 


निराकुल आत्मतत्त्वकी सिद्धि नहीं होती । 
आत्मा कसा है ? आत्मा ज्योति केसी है (--वह भआत्मा' ज्योति किसी श्रपेक्षासे 
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तीमपनेको प्राप्त हैः-१. दर्शन, २. ज्ञान और ३, चारित्रपनेको । यद्यपि यह आत्मा व्यव- 
हारसे तीनपनेको प्राप्त हो गया है। फिर भी अ्रखण्ड है, एक है। उस ब्रव्यको समभनेकीे 
व्यवहास्तयका श्राश्रय करना पड़ेगा । वह आत्मा ज्योति एकतासे गिरी हुई नहीं है । उसमें 
निर्मलता ही प्रकट हो रही है । स्वभावका परिणमन परको निमित्त पाकर श्रशुद्ध भी हो 
रहा हो तो भी स्वभाव तो श्रपनी निर्मेलता ही फैकता है। जैसे दपेणा इतना शुद्ध और 
साफ है कि उसमें सब चीजें या रंग स्पष्ट ऋलक जाती हैं | इसी तरह आत्मामें राग आता 
है। यह राग भाव आत्मामें ही क्यों आता है ? पुद्गलादिकमें क्‍यों नहीं चला जाता ? 
इसका कारण आत्माका स्वच्छपना है। आत्मा चैतन्य है, अविताशी है। जिसमें ज्ञान, 
दशंन श्र चारित्र पाया जाये उसे आत्मा कहते है। अनंत चेतन्य जिसका चिन्ह है ज्से 
ग्रात्मा ज्योति कहते हैं । 

याद तुम्हें आत्माको मोक्ष दिलाना है तो पहले आ्रात्माको जानो, फिर उध्षपर श्रद्धा 
करो कि यह आत्मा मोक्ष प्राप्त कर सकता है। आत्मापर श्रद्धा करके उसही के अनुकूल 
श्राचरण करो, याने आत्माके ध्यानमें तन्‍्मय हो जाओ्ो। ऐसा करने से साध्यकी सिद्धि 
भ्र्थात्‌ मोक्षकी प्राप्ति हो जायेगी । श्रत: आत्माकों सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रकी और तद्गूप 
एकत्वकी उपासना करनी चाहिये । श्रपत्ती एकतासे जो गिरा हुआ नहीं है, उस आत्मत्वका 
योगीजन निरच्तर अनुभव करते हैं । 

सामयिकमें प्रात: सायं -- २४ घन्टेमें दो बार भ्रपने स्वरूपका ही _ चिन्तन करो । 
सामायिक इसीलिये को जाती है कि अच्य बाह्य विकल्पोंको छोड़ करके स्वानुभव स्वात्म 
चिन्तन किया जाय । पहले तो इस तरहकी भावना बनानी होगी कि मैं बाह्य अ्रन्य समस्त 
हव्योसे न्‍्यारा। एक चेतन्य पदार्थ हूँ। मैं अ्रपता ही कर्ता और अपना ही भोक्ता स्वयं हैँ-- 
इस तरह॒की प्रतीति करते जाञ्नो आत्माके स्वरूपको एक दित पहचान ही जाग्रोगे । इस 
प्रतीतिसे समस्त बाह्य पदार्थेसि मोह छूट जायेगा । मैं सबसे न्‍्यारा एक ऋतन्य पदार्थ 
श्रपना ही कर्ता और अपना ही भोक्ता हैं। मैं अपने ही परिणमन करता हूँ--ऐसा बार 
बार चित्तवत करो । दूसरेको सुनानेके लिये करनेसे या दबावसे कहनेके कारण करनेसे 
तत्त्वमे भी कोई तत्त्व नहीं निकलता है । मैं स्वतन्त्र हैँ, ज्ञाता हृष्ट मेरा स्वरूप है, भ्रन्य 
पदार्थेसि मैं भिन्‍न हूँ, ऐसा बार-बार ध्यान करनेसे आ्रात्मापर इसका पर्याप्त प्रभाव पड़ता है । 

बार बार विचारका प्रभाव--जैसे एक वार चार चोर चोरी करने चले। उन्होंने 
एक न्राह्मणको बकरी ले जाते देखा । तो उच्होंने सलाह की कि इस वकरीको इससे छुड़ानी 
चाहिये । चारों सलाह ऋरके एक एक मीलकी दूरीपर जाकर खड़े हो गये । ब्राह्मणको 
पहला चोर मिला और उसने वहा-क्यों महाझ्य ! आप तो बड़े पागल है कि सिरपर 
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कुतियां रखे ले जाते हैं। ब्राह्मण यह बात सुन्कर - उपेक्षा करते हुए भागे. बढ़ा तो दूसरे 
चोरने भी यही कहा। श्रागे चला तो तीसरे चौथे चोर भी मिले, सबने यही कहा । ब्राह्मण 
ने सोचा, क्‍या बात है ? भुभे सभी टोक रहे हैं, वाप्तवमें यह कुतिया ही होगी । यह 
सोचकर उसने उस बकरीको वहीं छोड़ दिया और शअ्ागे बढ़ा । चारों चोर उस बकरी 
की लेकर घर चले गणे | एक ही बातको बार बार कहा जाये तो उसका मनपर श्रवध्य 
असर पंड़तां है । जब भूटी बातका भी असर यों पड़ सकता हैतो सत्यस्वभावी श्रात्मापर 
सत्यको प्रभाव तो श्रमिट सुगमतया पड़ ही सकता है.। 
इसी प्रकार मैं सबसे न्यारा हैं, अमे.ला।हूं, शुद्ध हँ--इस प्रकार बार बार भावना 
आने से तो कल्यांश श्रवंष्य होगा:। वर्योकि भेदभावनासे पर परिणति हट जाती है। बाह्य 
परदार्थाल्ि परिणति हट जानेसे जीवका मोह छूट जाता है ! कहनेका तात्यय यह है कि-पर- 
पदार्थोसि परिणशति हटा देना चाहिये | जितना बने अपने आात्मतत्त्वको जानो | जहां श्रात्मा 
के उत्थानका प्रश्न है वहां पैसेसे कोई वाम नहीं बन सकता | बह तो केवल परिणाम 
शुद्ध रखनेसे ही काम चलता है। क्यों कि आरात्मानुभवसे मोक्षकी सिद्धि हो जाती है । 
मीक्ष निस्तंरंग अवस्था है। वह-अ्रवस्था तब प्रकट होती है जबकि श्त्मापर ही उपयोग 
जाता है । बिना श्रात्मानुभवके साध्यकी. सिद्धि हो ही नहीं सकती, है । आत्मा एक-स्वभावी 
है । इस श्रखंड चैतन्य आत्माका निरन्तर ध्यान करो | 
शंका--ज्ञानका तो आत्माके साथ तादात्म्य सम्बन्ध है, वह तो कभी आ्रात्मासे 
श्रलंग होता ही नहीं है जब .बह अलग नहीं होता है तो हम ज्ञानी हैं। तो फिर ज्ञानकी 
उपीसनासे क्या लाभ ? मै ई 
समाधान--तुम्हारा कहना ठीक है। ज्ञानके साथ श्रात्माका तादात्म्य होनेपर-भी 
यह भ्रत्मा ज्ञानकी खबर नहीं लेता! है.। ज्ञान अलग होता और आत्मा,अलग होता तो 
उपासना बड़ी दूरकी चीज हो जाती ।'आत्माका ज्ञानके साथ तादात्म्य-होनेपर भी क्षणभरके 
लिये यह ज्ञानकी उपासना नहीं करता है। ज्ञानको उत्पत्ति उपदेशसे व स्वभावसे होती 
है। दोनों हालतमें आत्माको ही समभना पड़ेगा । ज्ञान जो न स्वयं, समझ सकता और न 
इसरोंके समझानेसे' समझता वह बड़ा व्यामोही है । 
ज्ञानंमय स्वतस्वंक्रों समझनेसे ही 'हित्त द्ोगा--कुछ जोव ऐसे भी होते हैं, छुद तो 
सममभेंमें ग्राता ही नहीं, न दूसरेके समझामे पर समभते श्रौर .उसमें उल्टे. कोई अ्रड़चन 
डॉल देते हैं। कुछ जीव ऐसे होते हैं कि समभकर भी जबदेस्ती करते -रहते, वे हठी कह- 
लाते है, जैसे हम तो ३०--३०८५० ही कहेंगे। श्रात्मा ज्ञानशरीरी है, श्रात्मा -अमूर्त 
है । भ्रात्माको वेही बता सकता है जो जानता है। शरीरको तो-पकड़कर भी बताया जा 
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"सकता है, यह है शरीर । 


/. .. आत्मा ज्ञानमंथ, है, फिर भी यह संसारी प्राणी जड़ पंदार्थोकी उपासनामे लग 
रहा, ज्ञानकी उपासना उसने अंभी तक की ही नहीं । भैया ! चाहे जितनी भी चिल्ला 


 खिल्लाकर पूजा कर रहे हो, मनमें मुकदमांमें जीत॑नेवीं धुन लगी है लो उंसका गला फोड़ने: 


० कक 


से कोई लाभ नहीं है। पूजा चेतन परिग्रहकी करो। एक आदमी घर पर पड़ा है, या 


_दुकानपर बैठा है, यदि भगवानूंकी भक्तिमें तन्मय॑ हैं तो उसे साध्यकी' सिद्धि हो जायेगी । 


जो व्यक्ति स्थिरतासे नहीं बैठ सकता है, वह बन्दरके समान है। बन्दर कभी भी' स्थिर 
नहीं बैठता है। मन भी उसका बन्दरकी तरहसे क्रियाहीन या विचारहीन नहीं रहता 
है । मनकी. स्थिरताके लिए मनको ज्ञानमें, पूजामें, ध्यानमें, सामायिक आाब्मिं लगाग्नी तो 


मन स्थिर हो सकता है। 


तन-मन धन-बंचन-- इन चारोंमें से एक भी चीज हमेशा नहीं रह सकती है । 
ग्रत: इनसे जितना बने, काम लो । कम काम करने वाले पुरुष कायर यथा नपुन्संक कहलांते 
हैं। अरे, इस नहबर शरीरको दीन दुःखियोंकी सेवामें लगा । द्रव्यमत ओर भावमन 
दोनों नष्ट होने वाले हैं। अतः मनका उपयोग सबका भेला विचारनेमें लगाओो |. बुरा 
विचारने.में मनको क्‍यों लगाते हो ? यदि मनसे भला नहीं विचार सकते तो बुरा भी तो 
मत विचारो । . । 

धनका उंपयोग ज्ञानसांधंनोंमें करो, जिंससे सृष्टिके चप्पे-६ प्पेमें ज्ञानका प्रकाश हो । 


- यद्यपि धनसे ज्ञान नहीं हो संकता, परच्तु उससे ज्ञानके उपकरण जुटाए जा सकते हैं । 


पूर्व कालमें ऐसा जरूर था कि मुंनि लोग जंज्लमें रहंकर ' ही ज्ञानदांन कियाःकरते थें 
कोई खर्च नहीं हुआ करता था। परच्तु वर्तमानमें ज्ञानके साधन जुटानेमें भारी खर्चे 
मान लिया, यह मन्दिर बहुत॑ सुन्दर बना हुआ है, लेकिन कोई ज्ञानी नहीं है तो 
'जीवका कंल्यांणा इस ईंट पत्थरोंसे निर्मित' मंदिरसे नहीं हो सकता है। जीवका कल्यारा 
तो ज्ञात्तमान्न भावनासे ही होगा। मन्दिर तो साधन मात्र है.। धंनको ज्ञानके विकासमें 


. पड़ता है। अंत: धनंका उपयोग ज्ञानमें ही करों । 


- लगाना चाहिये । 


: बचने निकट धन है, उसका पर्मानुकूल उपयोग करो--वचन भी मिंट जाने वाली 


. चीज बचने सदा नहीं रहता अ्रत: उसका टीक स्थानमें उपयोग करो-। ऐसे बंचन 
. बोलों, जिनसे दूसरोंकी. कंषाय न बढ़े और दूंसरोंको क्षाय कम करनेकी शिक्षा मिले । 
-.धर्मकी वाणी बोलनेसे स्वयं भी धर्मके परिणाम हुए, सुनने वालेको भी 'घर्मकी बात सुनाई 
.. दी । धर्मके वच्ननसे दोनोंक़ा लाभ होंता-है.। अत: वंचनकी झुद्धंता होनो चाहिये, 
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तन-मन-धन-वच न मिट जाने वाली जज हैं।। 
आत्मामें यद्यपि ज्ञान है लेकिन यह श्रात्मा उसे पड़ता नहीं है । जैसे किसी आ्रादमी 
के हाथमें “हीरा” है, लेकिन वह उसे कांच समझ रहा है। उसे हीरा मिलनेपर उतनी ही 
प्रसन्‍्तता होगी, जितनी काँच मिलनेपर होती है । भावना तो वन्ाश्रो, उस अ्रखण्ड दतस्या- 
त्माका ध्यान करो। आत्माका ज्ञान स्वरूप होनेपर भी मिथ्याहष्टिने कभी ज्ञानकी श्राराधना 
नहीं की | 
शंका:--जब तक बुद्बोधित और स्वयं ब्रोधित होनेको न मिले, तो क्या यह आत्मा 
तब तक अज्ञानी रहता है? 
समाधान:--हां, जैसे जिसके घरकी दीवारमें रत्वा गड़े हों, जब तक उसे पता नहीं 
(कि मेरे घरमें रत्न गड़े है, तव तक गरीब ही कहलायेगा । इसी प्रकार इस आत्माके पास 
ज्ञान होनेपर भी यदि वह उसको नहीं जानता है, तब तक वह श्रज्ञारी ही है । जब तक यह 
जीच परवस्तुको और अपनेको एकमेक मानता है, तव तक वह अज्ञानी ही है | कहाँ तो यह 
पवित्र चैतन्य श्रात्मा और कहाँ यह श्रपवित्र शरीर ? यह शरीर मल ही मलको एक पुज 
बना बैठा है | इस मुहमें सबसे अ्रधिक मल है । जल्दीसे जल्दी मु हसे मल निकलता रहता 
है। सत्रप्रथम मु हसे ही मल निकलता है। सब मल पिण्ड इस मुहमें ही हैं। लोकमें मुख 
ही बड़ी श्रद्धासे देखा जाता है। सब ही सुखका फोटो उतारना चाहते है ऐसा घिनावना 
'यह शरीर आत्मासे बिल्कुल भिन्‍न है । कर्म मैं हूं, नोकमं मैं हु--जब तक जीवकी यह बुद्धि 
रहती है, तव तक वह श्रज्ञानी है। जब यह आत्मा अपनेक्ग गरीरसे श्रलग मानता है, तभी 
शानका उदय होता है । ु 
सब साधारण स्वरूपको तो देखो--वही पुरुष धन्य है जिसका माहात्म्य सम्यकत्व 
प्रभु द्वारा प्रकट होता है। वह- सम्यग्द्शन पदार्थोके सामान्य तत्त्वकी प्रतीतिसे होता है । 
पहले- द्रव्यके लक्षणकों जानकर -द्रव्यकी प्रतीति करो। प्रत्येक्र द्रव्य अपने ही दृव्य, क्षेत्र, 
काल, भावसे है, परके चतुश्यसे द्रव्य नहीं है । प्रत्येक पदार्थमें ६ गुणा होते हैं-- अ्रस्तित्व, 
व्तुत्व, द्रव्यत्व, भ्रगुरुलघुत्व, प्रदेशवत्त्व, प्रमेयत्व । इन साधाररा गुणोंकी हृष्टिसि कोई द्रव्य 
न छोटा है, न बड़ा, सब द्रव्य स्वतन्त्र है । न.कोई हेय है, न उपादेय है । सब द्रव्य सामान्य 
गुणोंकी दृष्टिमें समान हैं । अ्रस्तित्व गुणके कारण वस्तु है। वस्तुत्व, जो वस्तुकी सत्ताको 
बताये कि यह वही है, अन्य नहीं, उसे वस्तुत्व गुण कहते हैं । द्रव्यत्व गुरा यह बताता है 
कि द्रव्य स्वतः है, स्वतः परिणमनशील भी है, अ्रपरिणामी और कूटस्थ नहीं है । यह 
वस्तु परिणशमतती हुई दूसरी वस्तुरूप न परिणाम “जाये, इस मददको करनेके लिये श्रगुरुलघुत्व 
गुण है । द्रव्योंकी व्यवस्था देखो, द्रव्य जो है सो है | वस्तुका ठीक-ठीक बोध हो जाये, यह 
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वर्णन समभानेके लिये उपाय है। वे उपाय बनाये हुए रूमझो । वस्तुवा कोई नाम नहीं है, 
उसका तो जो नाम विश्लेषण है वही नाम बन जाता है | जैसो अपनी परम्परा चली आा हु 
है उसीके अनुसार माम बनाओ । जिसका कोई प्राकार -ही न हो, वह चीज ही क्या रहेगी : 
श्रतः उसका आ्लाकार बतानेके लिये प्रदेशत्त्व गुरा कहा । यदि वस्तु ज्ञानमें ही न भ्रावे तो 
किसकी व्यवस्था बनावें ? इन छः गुणोंसे वस्तुकी ठीक-ठीक ' पहिचान होती है। द्रव्य 
सामान्य और विशेष दो प्रकारका होता है। 

द्रव्य चेतन व अचेतनके शेदसे दो प्रकारका होता है । चेतन द्रव्य एक जीवद्रव्य 
है । शेष पांच अचेतन द्रव्य हैं। भेद किसी श्रपेक्षाको रखकर किया जाता है । हमें द्रव्यके 
ऐसे भेद करने हैं जिससे जीवकी पहिचान मिले । सूर्त अमूर्तके भेदसे भी द्रव्य दो भ्रकारका 
है, किन्तु मूर्त या अ्रमूर्त यह भी जीवकी पहिचान नहीं करता । क्योंकि. अन्य पदार्थ भी सूर्ते 
या श्रमृतं होते हैं। यह देतन वास्तवमें है, व्योंकि दुःखका या ज्ञानका संवेदन होता है. 
आंखोंसे जो कुछ द.खता है उसका भी ज्ञान हो जाता है। जीवका कुछ न कुछ परिचय 
सभीको है, जैसे कोई लड़का यदि भींतको ठोक रहा हो तो कोई भी उसे नहीं डांटेगा । 
लेकिन यदि वह कुत्तेको लद्ठ मारे तो प्रत्येक उसे कहेगा कि व्यर्थमें तुम कुत्तेको क्यों मार 
रहे हो ? अ्रतः सर्वसाधारणामें भी यह बात निश्चित है कि जीव नामकी वस्तु अवश्य है । 
जीवके साथ दूसरी कोई श्रजीव भी है । यदि जीवके साथ अ्रजीव न लगा होता तो उनमें 
अन्तर न मालुम पड़ता-। जीव जीवमें भी जो अन्तर मालुम पड़ता है और एक जीवमें भी 
विभिन्‍न कालोंमें अन्तर मालूम पड़ता है। उसका कारण भी जीवसे विलक्षण तत्त्व (कर्म) 
का सम्बन्ध है। . - 

यह तो सोचो जीव और कमका संयोग कवसे हुआ १--उनका- संयोग आादिसे है 
या श्नादिसे ,? इनका संयोग हुआ तो कैसे हुआ ? रागी जीव और कर्म-इनमें पहले कौन 
था ? संयोग वाली चीज पहलेसे ही होती है । पहले राग था या , कर्म ? जीवमें पहले राग 
था, ऐसा कहो तो राग अहेतुक बन गया, फिर वह कंसे दूर हो ? यदि, कहो कि. जीवमें पहले. 
कर्म थे ऐसा भी नहीं है । कर्मका निमित्त पाकर राग और रागका- निमित्त पाकर कर्म होता - 
है। बीज वृक्षमें पहले कौन था, बीज था या वृक्ष ? ब्रीज पहले था ऐसा कहो तो वृक्षके 
बिना बीज- कैसे आया ? यदि पहले वृक्ष था, बीज बादमें हुआ, ऐसा कहो तो बीजके बिना 
वृक्ष कैसे पेदा हो गया ? पहले जो हुआ तो बताओ्ो वह झ्राया कहांसे ? अन्तमें झ्ापको , 
मानना ही पड़ेगा, बीज वृक्ष दोनों अनादिसे हैं, न पहले बीज हुआ, न वृक्ष । इसो प्रकार 
जीव और कर्मका सम्बन्ध श्रगादिसे चला झा रहा है। जब तक हमारा जीव और कर्मके 
सम्बन्धपर दृष्टि है, तब तक जीव और कमंका सम्बन्ध जारी रहेगा । जब कर्मपर दृष्टि नहीं 
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रहेगी, केवल जीवपर हो दृष्टि जाएगी, तभी जीव श्रौर कर्मका सम्बन्ध हूटेगा । श्रत: एव 
कर्मपरसे दृष्टि हटानेके लिये व॑ जीवपर दृष्टि स्थित करनेके लिये ज्ञानकी श्रावध्यव ता है 
तभी वह स्वानुभव होना संभव है । 
प्रत्येक प्राणीकोीं इतना दुःख है कि उसको बणोन करनेकी शक्ति गशाधराचार्यमें भी 
नहीं है । दुःखकी स्थितियोंमें रहकर भी अपने भ्रापका यह हित है ऐसा प्रमपूर्णा विश्वास 
बना रहता है | यह भूनवी लम्बी बनने वालो भूल है । यह पर्याय श्रौर मुनको न समभने 
देने वाली चीज है। हमारा क्तंव्य है कि हम श्रात्माको जानें देखें | जीवमें याद कोई चीज 
कष्टकी है तो विकल्प हैं। ऐसी चेष्टा करो कि कष्टदायक ये ब्रिकत्प उत्पन्न ही न हो पायें । 
सत्य आनन्द मायासे परे रहनेमें हैं-- जीवकों उस समय निविकत्प सुखका अनुभव 
होता है, जब श्रात्मासे व्विल्प चले जाते हैं और निविकल्प होकर श्रात्मानुभवमें लीन 
रंहता है। वे पुरुष धन्य हैं, जिनका माहात्म्य उस सम्यकक्‍त्व प्रथ्ुके द्वारा प्रकट होता है। 
सम्यवत्व वास्तवमें प्रभु है। उस सम्यवत्व प्रभुके माहात्म्यसे इ्ट सिद्धिकी, मोक्षकी प्राप्ति 
होती है । सम्यवत्वके प्राप्त होनेषर अपार श्रानन्द प्राप्त होता है । सम्यक्त्व एकपर दृष्टि 
रखनेसे--जी वके स्वयंके श्रनुभवसे -- अ्भेद दृष्टिसे-प्राप्त होता है । 
वह अभेद दृष्टि एक तो भेद करते-करते श्राखिरी दृष्टि डालकर बनता, दूसरे वह 
सामान्यपर दृष्टि डालनेसे बनता, उस श्रभेद हृष्टिकों यदि मोटे रूपमें कहो एक (श्रश्नण्ड) 
द्रव्य दृष्टि और दूसरी क्षशिक पर्यायकों दृष्टि है। इससे श्रधिक और क्या अ्भेद हो कि एक 
समयकी पर्यायका भी भेद नहीं । दोनों दृष्टियोंका उपयोग लेना चाहिये | यदि समयक्ती 
पर्याय भी समभमें झ्राये तो श्रात्मा जल्दीसे समभमें श्रा जाता है। समभमें श्राने वाले ये 
दोनों नथ हैं । वे एकान्तसे कभी समभमें नहीं श्रा सकते हैं । जसे--हमने- अपनी दुकान 
खब अच्छी बताली तो फिर आ्रारामसे एक एक कार्य भी किया जाये, कार्य बड़े सच्तोप- 
पूर्वक हो जायेंगे । पहले तो वस्तुका पूर्ण ज्ञान कर लिया जाये। चाहे प्रूव स्वभावको 
जानकर, पर्याय गुणको जानकर, किसी प्रकारकी लीलासे, फिर वह ज्ञाता अपने किसी भी 
ज्ञानके होते हुए उद्देश्यमें सफल हो सकता है । 
जीवन बीता जा रहा है, शान्तिपर अधिकार पानेका यत्न करो--इस सम्यवत्व 
प्रभुकी बड़ी महिमा है। मनुष्य भव प्राप्त करके भी यदि सम्यक्त्व न हो तो मनुष्य-भव 
पाना व्यर्थ ही है। ऐसे कृत्य करो कि इस भवके बाद बहुत ही झ्ल्प भव बताकर श्पने 
इन- भवोंसे (रिक्त हो जावें । वह काम स्वभावहप्टि है, जिससे सम्यपत्वकी प्राप्ति होकर 
इन भावोंसे छुटकारा हो जाये । स्वृभावहष्टि रखनेके लिये विकल्पोंको द्र भगाना होगा ॥ |; 
विषय-कपायंकी श्रासक्तिको छोड़ता होगा, फिर सहज स्वभावके उपयोगसे स्वभावहष्टि 
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धर्म-पालनमें बाधक ३ शल्य हैं । जिस शआरात्मामें शल्य है-त उसके धर्म है, न तप 
न जप । ब्रतीको निःशल्य 'होना चाहिये, इस वाक्यमें मुख्य मर्म यह है कि सम्यग्हृष्टि नि.शल्य 
होता है | तत्त्वार्थसूत्रमें ब्रतीका लक्षण निःशल्य होना बताया है । ब्रत पालनके लिये सम्य- 
रदर्गन होना आवश्यक है। सम्यर्दर्शन नहीं है तो ब्रतादि पालना ही व्यर्थसा है। मायाके 
रहते हुए सम्यक्त्वका पालन नहीं हो सकता है। किसीके धनको हंड़पनेकी चाह हुई तो वह 
चाह आत्माको अधमंके मार्गंपर ले जाती है और तब आभात्माको धन हड़ण्नेके लिये कुपथ 
पर चलना ही पड़ेगा । 

अपन लोगोंके कभी भी सन्‍्गी शुरू व ज्ञास्त्रोंकी अनुमोदना त्तो नहीं होती है? 
यदि अनुमोदन होता है तो वह भी शल्य है। शब्यके रहते हुए जीवका कल्याण नहीं हो 
सकता है। सम्यक्‍त्वकी प्राप्तिसि ही शत्यादि दूर ही सकती हैं | सम्यवत्व प्रभुकी प्राप्तिसे 
इष्ट सिद्धि होती है। सम्यग्दर्शनके सिवा इस संसारसमुद्रसे ' जीवको निकालनेमें श्रन्य॒ कोई 
शक्ति सहाय नहीं है। सब जीवोंका रक्षक सबके निर्मल परिणाम' हैं। जीवके यदि कर्मका 
उदय है, कोई चाहे उसे सुखी कर दे; उसे सुखी कर ही नहीं सकता है और जो पुण्य पाप 
से रहित स्वभाव हृश्सिं लगा हुआ है, उसे कोई क्षोभ उत्पन्त नहीं कर सकता है | यह सब 
सम्यक्त्व प्रश्ुकी ही तो महिमा है । 

४3७ शुद्ध चिदस्मि! 

- भ्रुंतमें जितने सिद्ध हुए अथवा होंगे, सब सम्यक्त्वके ही कारण हुए हैं। अपने आपकमें 
इस भावताको अ्रधिकसे अ्रधिक विचारो कि मैं चैतन्यस्वरूप हुं, सब बाह्य पदा्थेसि न्यारा 
हूँ। मैं अपने लिये अपने आप अपनेमें परिणमता रहता हूं । मैं किसीको नहीं परिशमा 
सकता और न मुझे ही कोई परिणमा सकता है । मेरे ये सब परिणमन मेरे हैं, अन्य द्रव्य 
से इनका कोई सम्बन्ध नहीं है । इस प्रकार विचार करके अपनी स्वैभाव॑ हृश्सिं अपने परि- 
सामोंकी निर्मेलताकों बढ़ाया जावे तो जीवन सकल हो जावे | मनुष्य-भव और भी पाये 
होंगे, परन्तु जितना समय इन विकल्पोंसे रहित स्वानुभवमें रहे, वह समय साथक है | वह 
आ्रात्मा और वह 'समय धन्य है, जिसकी कृपासे सम्यक्त्वकी प्राप्ति होती है । जब तक' इस 
जीवको स्वयं बुद्धताके कारणसे अ्रथवा बोधित बुद्धताके कारणसे ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती 
है, तब तक यह जीव॑ ज्ञानकी उपासना नहीं कर सकता है । 

शंकाः--इन काररोंके मिलनेके पहले क्या जीत श्रप्रतिबुद्ध ही रहा ? समाधान:--- 
हाँ जब तक जीवकों स्वयं बुद्धता 'या बोधितबुद्धताके कारणसे ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं होती है, 
तब तक जीव अप्रतिबुद्ध ही रहता है । यहाँ पुन: जिज्ञासा उत्पन्न होती है कि कितने काल 
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तक जीव भ्रज्ञानी रहता है ? इसके समाधानश्वरूप श्राचार्यदेव कहते है:-- 
कम्मे सोकम्पहि य अहमिदि अहक॑ च कम्म खोकम्मं । 
जा एसा खलु बुद्धी श्रप्पडिवुद्धों हवदि ताव ॥१६॥ 
जब तक जीवको कर्म श्रौर नोकर्ममें यह मैं हूं, ऐसी बुद्धि रहती है, तव तक जीव 
श्रजानी ही रहता है | शरीर है, सो हम हैं; हम हैं, सो शरीर है; श्रज्ञानी ऐसा विचार 
नहीं करता है वयोंकि ऐसा सोचनेमें उसने दो की सत्ता तो मान हो ली, श्रज्ञानी तो चह है 
जिसे देह आत्मा एक ही दिखता । दो की सत्ता माने तो विवाद सिर्फ़ इसपर रह गया कि 
जो हम हैं, सो शरीर है; जो शरीर है, सो हम हैं वया यह ठीक हैँ ? किसी भी रूपमें यहाँ 
दो की सना बाली बुद्धि भज्ञानीमें नहीं है। वह तो “है” ऐसा समझता है | इस तरह तो 
ज्ञानी ही समभाया करता है । भ्रज्ञानी तो जैसी ज्ञानीने भूल बताई वैसा करता है । अज्ञानी 
के तो तकंशाओंका भी ख्याल नहीं रहता है | वह तो शरीरको आत्मा मानता ही है । जब 
तक यह जीव कर्म और नोकमंको “यह मैं हुं' ऐसा,मानता है, तव तक जीव श्रज्ञानी रहता है । 
जैसे - घड़ा उसे कहेंगे, जो बीचमें मोटा, नीचे सकरा, ऊपर पतला-सा हो, उसे प्रतिबुध्नो- 
दराकार कहते हैं । घड़ेमें स्पश, रस, गन, वर्णा भी है। घड़ेमें तवान्ध (नये घड़ेकी गन्ध) 
तो आती ही है, रस भी उसमें श्राता है, रूप और स्पर्श प्रत्यक्ष हैं.ही । जिन आकारमेंके 
रूपके रकन्धोंसे यह घड़ा बना है, वे रपशे, रस, गन्ध और वर्णमय हैं । 
घड़ा श्रलग हो, स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णा अलग हों, ऐसा नहीं है | घड़ेका श्राकार 
अ्रलग हो श्ौर घड़ा श्रलग हो, ऐसा भी नहीं है । जो ये स्पर्श, रस, गन्ध, वर्णादि हैं, वही 
घड़ा है। ये गुण घड़ेसे अलग नहीं हैं । शरीर श्र श्ांत्माके विषयमें अज्ञानीकी बुद्धिमें भी 
ऐसा है कि जैसे रूप, रस, गन्ध, स्पशंमें यह घड़ा,है। ठीक इसी प्रकार अ्ज्ञानी शरीर 
आत्मामें मानता है। उसमें इतना दिमाग नहीं.कि वह शरीर और आत्माकों अलग-अलग 
भान सके । यह शरीर ही मैं आत्मा हूं, ऐसा भेद करनेकी भी उसमें ताकत नहीं है । जेसी 
हम लोगोंकी इन चीजोंमें घड़े श्रादिकमें धारणा होती है, उसी प्रकारको रागह्ष मीहादियें 
भ्रज्ञानीकी धारणा, होती है | ज्ञानावरणादि झाठ कर्म किसीको दिखाई नहों देते, श्रतः उन 
पर कोई विश्वास नहीं करता है । राग द्वेष मोहादि तो अपनेको समभमे झा जाते हैं, कर्म 
के कार्य तो समभमें श्राते हैं । विभावोंमें श्रात्मबुद्धि करना कर्ममें भात्मबुद्धि है । 
अनात्मामें आत्मबुद्धि वरना ही नित्र प्रशुपर अन्याय, है--कम (राम-द्वेष-मोहादि) 
में और नोकर्म (शरीरादि) में अज्ञानी मानता है कि यही मैं हूं । इस भ्राकार और रूप 
रस, गन्ध, स्पर्शरूप यह घड़ा है, यह तो दुनिया जानती है । अज्ञानी, पुदुगलोंके परिणमनों 
को, यह मैं है'-ऐसा मानता है। ये परिणमन आत्माको दबाने वाले हैं । 
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जैसे स्पर्श-रस-गन्ध-वर्स ये भाव हैं, उनमें यह घड़ा है-इसमें दो की कल्पना नहीं है 
वहां तो ठीक है, किन्तु यहां यह जीव शरीरके प्रति यह मैं हूं और मैं हूं मानता रहेगा; तब 
तक वह अज्ञानी है | यह तो ज्ञादीकी भाषामें कहा जा रहा है कि श्रज्ञाड़ों शरीरको द 
मानता है। श्रज्ञानीकी भाषामें ऐसा विचार नहीं है कि यह शरीर है ना, सो ही मैं हूं 
क्योंकि शरीरका व आत्माका पृथक्‌ पृथक्‌ अस्तित्व ही श्रज्ञानीकी समभमें नहीं है तो फिर 
वह अन्य वस्तुमें अन्य वस्तुकी स्थापना कैसे करेगा ? श्रज्ञानी तो मानता है कि मैं हूं । वह 
विसे “मैं” मानता ? यह ज्ञानी पुरुष बतला रहे हैं कि वह शरीरको “मैं” मानता है। वह 
शरीरको “मैं” ऐसी एकत्व बुद्धिरि मानता है जैसे कि लोकमें घड़ा उसके रूप, रस, आाका- 
रादिसे भिन्‍न कुछ नही दिखता और घड़ेसे भिन्‍त रूप, रस आ्राकारादि कुछ भिन्‍न नहीं 
दिखता । वह हो घड़ा है ऐसा एवत्व जैसा वहाँ है तैसा एकत्वरूप उपयोग बहिरात्माने 
धरीरमें किया है | हमारी दृष्टिमिं “जब तक हम ओ्ात्मामें श्रात्मज्योति नहीं पा लेते तब 
तक सामायिकका काल पूरा नहीं होता है” हम मानते हैं कि यदि आत्मामें परद्रव्योंसे घृणा 
नहीं हुई, तो चाहे २४ घण्टे दिखाऊ सामायिक करते रहो, कुछ नहीं होना है । 

यद्यपि यह आत्मा ज्ञानमय है, लेकिन जब तक यह जीव ज्ञानकी उपासना नहीं 
करता, तब तक वह अ्रज्ञानी ही बना रहता है। उसके लिये “पानोमें छुसे हो, फिर भी 
प्यासे हो” यह कहावत चरिताथ्थे होती है । यह आत्मा ज्ञानमय है, फिर भी अज्ञानके कारण 
यह जीव ज्ञानकी उपासना नहीं कर पाता है । 

मोहादिक भाव व शरीरादिक परपदार्थ ये सब आत्मतिरस्कार करने वाले हैं, 
पुदगलके परिणाम हैं अर्थात्‌ विभाव तो पुद्गल उपाधिके ,निमित्तसे होने वाले परिणाम 
(फल) हैं श्रोर शरीरादि पुद्गल स्कन्ध है ही। इन सबमें अ्ज्ञानी जीव ऐसी बुद्धि करता 
है कि ये ही मैं हुँ और मैं ही ये सब हैं। ऐसा स्व-परमें अभेदानुभवन जब तक रहेगा तब 
तक यह जीव अप्रतिबुद्ध है अर्थात्‌ श्रणानी है । 

ज्ञातापन ८ स्व और परके भेदका प्रकट हो जाना तथा प्रत्येकको स्वतन्त्र, सम्बन्ध 
रहित व जँसा जिसका स्वरूप है वैसा जानना सो ज्ञातापन है। जब कभी, ऐसा अनुभव 
थ्रा पड़ता है कि मेरे आत्माका तो ज्ञातापन स्वभाव है कि परसे उपेक्षा हो ही जाती है । 
जानने और रागद्वेषमें अन्तर है। जानने के समयमें भी आ्रात्माके ज्ञेयाकार होता है, फिर 
भी ज्ञेयाकारकी पकड़ न होकर ज्ञानाकारका अनुभवन ही है। जब जीव यह समभ लेता 
है कि मेरा तो ज्ञातृता ही स्वभाव है, यह सब पौदगलिक ठाठ है, ऐसा अनुभव जब आ 
पड़ता है, तब जीव ज्ञानी कहलाता है । 

स्वभाव-भावनाके अभ्याससे योग्य हुई आत्मभूमिकामें स्वयं स्वानुभव होता है--- 
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प्रयत्न करनेसे स्वानुभव नहीं होता है। जहाँ तक विकत्प श्राया करते है, वहाँ 
तक यत्न चलता है। स्वानुभव निविकल्प अ्रव्सस्‍्था है, श्रतः उसमें यत्न नहीं चलता है | 
जो निविकल्प स्थित है, उसमें यत्न नहीं होता है । 

श्रात्माका द्रव्य-क्षेत्रकाल-भाव जुदा शौर शरीरका जुदा है-आ्रादि बातोंसे भेद- 
विज्ञान हो जाये तो आरात्मानुभव श्रा पड़ता है। प्रइन-स्वानुभव स्व-निमित्तसे होता है या 
पर-निमित्तसे ? उत्तर--वस्तुत: वह स्वतः ही होता है, निमित्त हृष्टिसे स्वत: परतों वा-- 
स्वानुभव स्वतः भी होता है परत: भी । निमित्त इ४प्टिसि किसी जीवके स्वतः हो जाता है, 
किसीके परत: होता है, न्ब्चयत: तो सभीके स्वत: ही होता है । मेरा स्वरूप ज्ञातृता है; 
रागद्वेप मेरा स्वरूप नहीं है, श्रात्माका श्र दरीरका अत्यस्ताभाव है, श्रादि बस्तुत्वभावना 
से नित्रिकत्पताकी योग्यता होती है, कम मैं हैं-- यह चर्चा तो छोड़ो, मेरा तो स्वरूप ज्ञातृत्व 
ही है | जैसे-एक दर्पण है । उसमें निजी स्वच्छता है । वह अपनेमें स्वच्छतारूपसे परिण- 
मता रहता है । उसके समक्ष जो पदार्थ थ्रा जाता है, उसका प्रतिविम्ब दर्पषणमें भलक 
ही जाता है। यदि अ्रग्नि ही सामने शा जाये तो भी दर्पणमें उसका प्रतिविम्ब आरा ही 
जाता है । 

रागहेपष बुरे हैं। फिर भी राग-द्ेप वहीं आ सकते हैं जहाँ चतनन्‍्य महाशक्ति , हो । 
दर्पण, जो अपनी स्वच्छता रूपसे परिशामा था; अग्निका प्रतिबिम्ब्र उसमें आनेसे क्या भ्रग्ति 
का स्वरूप दर्पशमें चला गया ? नहीं, श्रग्निका स्वरूप भ्रग्निमें ही है। दर्पण ठंडा है, फिर 
भी अग्नि उसमें दिख रही है। दर्षणकी +*वच्छताके परिणमनसे यह श्रर्निकी प्रतिकृति 
उसमें झआ गई तो झा जाओ; अग्नि अपनी जगह और दर्पण अपनी जगह है। दर्भणने 
अग्निका निमित्त पाकरके ऐसा परिणमन बना लिया। दर्षणका स्वरूप रबच्छता है, 
उष्णता या ज्वाला उसका स्वरूप नहीं है। उप्णता तो अ्रग्निका स्वभाव है। इस प्रकार 
ग्ररूपी इस आत्माका ज्ञातृता ही स्वरूप है । कर्म श्रौर नोकर्म पुद्ंगलकी चीज है । जीवको 
जब यह अनुभव हो जायेगा, तभी वह ज्ञानी हो जायेगा | यह अनुभव भेद-विज्ञानसे होता 
है । स्वानुभव मनुष्य क्या, तिय॑चोंके भी हो सकता है | 

आत्मज्ञानका प्रयत्न व साधन करते रहो- ध्यानसे सुना उपदेश कभी व्यर्थ नहीं 
जाता है। उपदेश इस भवरमें; कार्यकारी न हो तो अगले भवमें कार्यकारी हो सकता है। 
वस्तुतत््वके उपदेशसे शरीर शरः आत्मामें भेद-विज्ञानका अनुभव हो जाये तो ज़ीव ज्ञानी 
बन जाता है और ज्ञानकी उपासना करने. लगता है। मैं तो ज्ञानी ही रहुँगा, सार शान्ति 
जो कुछ है, वह ग्रात्माके यथार्थ ज्ञानमें है। शरात्मज्ञान तो अपने पास विश्वकी समस्त 
निधियां हैं, आात्मानुभवके बिना अपने पास कुछ नहीं' है। जिनके अदचुभवसें यह चीज 
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आयेगी उनन्‍्हींको लाभ होगा । यह श्रात्मा तो किसीका कुछ नहीं कर सकता | ऐसी 'भेद- 
विज्ञानकी भलक-अनुभव पैदा हो तो संसारकी संतति (राग-द्वेष-मोह) आदिका छेद हौ 
जायेगा । 

जिस -ढंगसे भी हो इस नरभवमें कष्ट सहकर भी भेद-विज्ञानकी भत्षक द्वारा जो 
प्रविचलित आरानन्दको प्राप्त करते है, वे अ्रपनेमें श्रचलित हो जाते हैं । उनको -कोई . श्ाकु. 
लता नहीं होती है | लेकिन व्पियोंके सुखमें तो ञ्राकुलता होती “है, उसे मोही- जं,व फिर 
भी नहीं छोड़ता है। जैसे--इचत्रको निरन्तर सू'घते रहने पर सू'घने वालेका मन इंत्रको 
ओरसे हट जाता है। रूपको निरन्तर देखते रहने पर श्राँखें थक -जाती हैं। किसी रूपको 
ग्रधिक देर तक नहीं देख सकते हैं। नाच गाना सुननेमें भी आकुलता हो जाती है। इन 
इन्द्रियोंके सुखोंमें जीवको आाकुलता ही रहती है, परन्तु इस भेद-विज्ञानकी -फूलकमें तथा 
आत्मानुभवमें >कुलता नहीं होती है। यदि जीव शअनुभवसे च्युत, भी हो-जाये तब भी 
उपयोग उसीमें लगा रहता है। उसमें ग्रकुलाहट नहीं होती है-। ज़िसने स्वका अनुभव 
प्राप्त कर लिया है. वे दर्पणमें प्रतिबिम्बकी तरह सदा-भ्रविकारी ही रहते हैं -। 

ग्रहो अध्यात्मयोगियोंकी देशनाञ्रो, ! तुम जयवंत प्रवर्तो;। हे श्रनौकिक शरणभूुत 
गुरुवन्द ! तुम्हारा आभार मेरा कल्याण करे । चिरकालकी तपस्या और अनुभूतिके परिणाम 
स्वरूप जिन्होंने श्रात्मतत्त्वकी उपलब्धि कर ली है, ऐसे संत करुणा करके बत्ताते हैं कि.हे 
आ्रात्मन्‌ ! तू स्वरसतः ज्ञानानन्दरस निर्भर है। तृभे किसी परपदार्थकी भ्रटक नहीं है । त्त्‌ 
अपने ध्रूव चतन्यस्वभावमें उपयुक्त रह, अपने स्वभावके-साथ- ज्ञानोपयोगकी एकता कर । 
प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र है, शुद्धसत्ताक है। श्रतः किसी भी द्रव्यसे किसी भी श्र॒न्य द्रव्यका 
परिणमन नहीं होता है | तेरा जो कुछ भी हो-रहा, तेरेसे हो रहा है । जब ;तू अपने स्व- 
भावका-उपयोग छोड़कर बाह्य पदार्थके सम्बन्धमें संकल्प- विकल्प करता है तब तू क्लेशका 
भ्रमुभव करता- है । बाह्य पदार्थ तेरे दुःखके हेतु नहीं हैं, सुखके- भी हेतु नहीं हैं, आनन्दके- 
भी हेतु नहीं- है । ५ जे 

आत्मज्ञानी ही समृद्धिवान है, अज्ञानी ही द्रिद्र, हैः--कल'“ यह बताया था कि 
अज्ञानी शरीरको श्रात्मा केसे मानता और रागद्वेष आ्रादिको आत्मा कैसे मानता / वह. 
श्रजानी अपने अ्रज्ञानको सम्भालता है, ज्ञान करता है, जो ज्ञान करता है- वह तो ग्रात्मा है 
भर उसकी मलीमसता आत्मा नहीं है.। दर्पषणको देखनेसे दर्पणमें यदि श्रग्निका अतिबिम्ब 
दीखे तो दर्षणकी शुद्धता नष्ट: नहीं हो जाग्रेगी या दर्पण गर्म नहीं हो जायेगा । दर्पणकी 
शुद्धता दर्षशमें रहेगी, और अग्निकी उष्णाता श्रस्निमें ही रहेगी, दर्पणमें नहीं चली जायेगी। 
भ्रज्ञावगी जीवको कर्म और नोकमंमें साक्षात्‌ बोध हो जाता है कि यह मैं हूं । जैसे लोकमें 
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किसीसे यह कहा जाता है कि जैसे भी बने, यह काम कर लो, इसी प्रकार यहां श्राचार्य देव 
कहते हैं कि जैसे भी बने, भ्रात्मज्ञान कर लो । किसी प्रकारसे जब तक यह जीव यह श्रनु- 
भव करता है कि मैं श्रपने परिशमनकों ही ऋर सकता हूं, समस्त द्रव्योंका परिणामन उन्हीं 
में होता है। मेरा स्वरूप ज्ञायक भाव है, चंदन्यमात्र है, श्रमृत्त है, इस प्रकारके विकल्पोंके 
बाद यदि स्वयं भ्रनुभव करे, तथा इस स्थितिको स्वयं या परके उपदेणसे पा ले तो यह 
अनुभव चलायमान नहीं होता है । यह अनुभव भेदविज्ञानके प्रभावसे मिलता है। भेद- 
विज्ञान यह जाननेसे होता है कि ये जीव अपनेमें परिशमतते है, मैं ग्पने स्वरूपमे परिगामता 
हूं । इस भ्रखण्ड सतका प्रत्यव हो जाता है। पश्चात्‌ पर्यायमे प्रात्मबुद्धिको वह साथक छोड़ 
देता है । 
। ज्ञानमें सभी पदार्थ थ्रा जाते हैं। ज्ञानमें किसी चीजका झ्ाना या न आना यह 
स्वभावविकासके ऊपर या ज्ञानकी कमी या अ्रधिकताके ऊपर निर्भर है। रुत्‌ कुछ जाननेमें 
श्राया श्रौर कुछ नहीं श्राया-यह ज्ञानकी अपूर्ण श्रवस्था है | पदार्थोका आन होनेसे आत्मामें 
कोई अड़चन नहीं पड़ती है । ज॑से-दर्पणामें श्रग्निका भी प्रतिविम्व ञ्रा जाये तो भी वह गर्म 
नहीं होता है, उसी प्रकार श्रात्माके ज्ञानमें जगतके समस्त पदार्थ भी आ जायें तो भी 
श्रात्मा अविकारी बना रहता है। जंसे-ज्ञानमें श्रभेक पुरुप दिख जाते हैं, तो भी ज्ञान श्रवि- 
कारी कैसे रहता है ? देखो, जिन्होंने श्रपने स्वभावकों पा लिया, वे ही अविकारी कहलाते 
हैं। दर्षणमें कोई चीज भी प्रतिविम्बमें श्रावे, तो भी वह श्रपनी दशा नहों वदलता है, 
दर्पण दर्षण ही रहता है। उसी तरह जिन्होंने श्रपनी श्रात्माका ज्ञान किया है, उनमें कभी 
विकार नहीं श्राता है । 
ज्ञानी सर्वत्र परस्पर अत्यन्ताभाव देखता ह--शरीरसे भी अ्रसम्बद्धताका व्यवहार 
निरखता है ज्ञानी | यद्यपि हम शरीरसे चारों श्रोरसे निबद्ध हैं, तो भी यह शरीर मेरेसे 
भिन्‍न है ! जिनको ऐसा श्रनुभव हो गया वे जीव स्वानुभवी कहलाते हैं । प्रत्येक पदार्थ प्रति 
समय परिणमता रहता है। यह श्रज्ञ जीव निज चैतन्यको श्रात्मा नहीं मानता, वह तो 
ग्रज्ञाके कारण शरीरको आंत्मा'मानता' है!। “वह शरीरमें ही'सदा मुग्ध रहता है। जब 
तक उसे स्व और परमें एकत्वका झ्राभास है, तब तक वह अज्ञानी है । 
शंका--यह कैसे जानें कि यह जीत श्रज्ञानी है ? इसके समाधानमें कहते है-- 
अहमेद॑ एदम्ह अहमेदस्सहि होमि मम एदं । 
गण्णं ज॑ परदव्ब॑ सच्चित्ताचित्तमिस्संवा ॥२०॥ 
आ्रासि मम 'पुव्वमेद॑ अहमेदस्सावि पुव्वकालम्हि। 
होहिंदि पुणोवि मज्भं अहमेदस्सावि होस्सामि ॥२१। 
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एयतु असंभूद॑ झ्रादवियप्पं॑ करेदि संगमूढो । 
भृदत्थं जाणंतो रा करेदि दु त॑ अस मूढो ॥॥२२॥ द 

सचित्त प्रचित्त श्रथवा सचित्ताचित्त अ्रन्य जो भी परद्रव्य हैं, मैं यह हूं, यह मैं हैं, 
मैं इसका हूं, यह मेरा है, यह पहिले मेरा था, मैं पहिले इसका था, यह मेरा फिर भी 
होगा, मैं इसका भी होऊंगा, ऐसे असद्भूत आ्रात्मविकल्पको यह मूढ करता है परन्तु भूताथ 
तत्त्वको जानता हुआ अन्‍्तरात्मा अर्थात्‌ ज्ञानी आत्मा इन असदुभूत विकल्पोंकों नहों करता 
है, वास्तवमें यही अ्रसंमूढ है, ज्ञानी है । 

लोकमें पुदूगल तीन प्रकारके हैं- (१) सच्त्ति, (२) अ्रचित्त श्रौर (३ ) सचित्ता- 
चित्त । सचित्त वे हैं, जिनमें चेतनता पाई जाये । जैसे स्त्री-पुत्न, पिता माता, मित्र आदि । 
अचित्त पदार्थमें रुपया पैसा, धन, मकान आदि हैं और सचित्ताचित्तमें मोहल्ला, गाँव, 
गहर, देश श्रादि हैं। चेतन और अ्चेतनका समुदाय देश आदि हैं, भरत: इतको मिश्र 
कहा है । 

इस प्रकारके पदार्थो्में जो ममत्व बुद्धि रखता है, उसे अज्ञानी कहते हैं । साधुग्रोंके 
पास सचित्त, भ्रचित्त और मिश्र पदार्थोका परिग्रह है । जैसे शिष्य (सचित्त) शास्त्र, पीछी, 
कमण्डलु आ्रादि (श्रचित्त) भर पुस्तक सहित शिष्य (मिश्र) परिग्रह है | परन्तु वे व्यवस्थित 
चित्त होनेसे ज्ञानी कहलाते है । यह मैं हूँ, मैं यह हूँ, यह मेरा है, मैं इसका हूँ, इस अ्रकार 
आत्मासे भिन्‍न परद्रव्योंमें जब तक जीवकी बुद्धि मोहित रहती है, तव तक वह शअज्ञानी, 
मोही, मूर्ख कहलाता है । 

किसीके स्वरूपमें किसी अन्यका न स्वागत है न दुरागत है -- किन्‍्हीं पदार्थोका कभी 
समागम नहीं हो सकता है। सब पदार्थ एक दूसरे पदार्थेसे भिन्‍न हैं। सेंकड़ों इस संसार 
स्थली पर श्ात्ते हैं और हाथ पसारे चले जाते हैं। किसीके साथ कुछ नहीं जाता । दुनिया 
को अ्रच्छी या बुरी करामात दिखा जाते हैं | श्रच्छे परिणाम किये, अपना ही अच्छा किया, 
बुरे परिणाम किये, श्रपना ही बुरा किया । तीर्थंकर चक्रवर्ती जैसे महापुरुष कभी मोहसमें 
नहीं फंसे । जीवके दुःखका कारण मोह ही तो है । रागमें स्नेह तो होता है, परन्तु मोह- 
रहित राममें यह मैं हूं, यह मेरा है, ऐसी प्रतीति नहीं होती है | मोहमें ही ऐसी प्रतीति 
होती है | मोहका सम्बन्ध अ्रज्ञाससे अधिक है । श्रप्रमत्तमें भी राग होता है, परन्तु बुद्धिपूवेक 
राग नहीं होता है । सम्यग्दृष्टि मोही नहीं होता है । मोहकी पहिचान है कि रागमें राग 
करना । राम उत्पन्‍्त हो रहा है, उसमें वियोग-बुद्धि किये रहो तो उसमें राग नहीं है। 
महाराज, बड़ा आनन्द है-यह मोहका वचन है । राग करता हुआ सम्यग्दृष्टि रागकों विपत्ति 
समभता है। मिथ्याह॒प्टि रागकों आपत्ति नहों मानता है। चौथे गुरास्थानके बाद रागकी 
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स्थिति नहीं रहती है । जैसे अर पासकें रहने बाल्े शिष्य, पीछी, मण्डल प्रादिशे 
मोह नहीं रद्ध ” उसी प्रकार श्हस्थ, स्त्री, पत्र, वन वैभ् वियमें मोह नही रखता | ६ 
राग आया तो गे क्यों त्राया, ऐसी वियोगवबुद्धि गाता है | परिणाम गनाये रखजेके 
| लिये पाधुकी कोई परिश्रम गहीं करना पड़ता है | एहस्थको परिणामोके वनानेमें 
केठिनाई पड़ती क्योंकि उसके वाह्ममें १२ न्धहै। धुका रहता है, वही 
भाव पम्यरहप्टि पहस्थत] रहता हसथ भी )) रह हमें विदयोग द्धिरखख्ता 
| सम्यरहृष्टि धहेस्थ और साधमें भावोंकी जे ) श्रपेक्षा ई अ्रन्तर नही है | भाव 
दोनोकि पमान है । पम्यकत्वकी महिमा अ्रपार है 
जो गृह पम्यहष्टि है उस लीला भी आह गेल उाधु और गृहावत्े 
अन्तर है. सेम्यकत्वकी अपेक्षारे दोनों एकसा कार्य क> रहे है ग्रनात्मामें आत्मत्व 
गी श्रद्धा न पाधुके है, + हथक्े है | गन ही प्रकारके परिग्रहु हैं-- - श्रतीत, वर्तमान अर 
प्रनागत्त । अती में भानी शेष बुद्धि 7है। डालता | 'त प्राणीक्े +ति अन्नानी लोग ऐसे 
रोते 8 "मलते अ्रांद्धि स खराब ह/ जाती है | जो भर गया, वह हमारा कुछ नहीं 
करता था, अपने ६) परिणा की ज्रेटटा करता थ। | अ्तीतका रोना अज्ञानियोके दीता तह 
नी ष्यका रह नहीं २ ता है, इ> बाह्यकी श्राकांक्षा ही नहीं करता, 
इसलिये वर्तमानमें विय गवुद्धि बनाये रक्से कि इससे पर कव फल छेटे श्रादि वार्तें चम्य- 
त्वके ऋारण है) शा ता वनायेसे परिण।)म हैं बनते / शरीरका ड। र वेचनका काम 
गे (निमित्त दश्सि) से हो पकता है, 7 परिणाम तो जो हो गया गे हो गया, 
हीं हा तो नहीं हुआ । 3रपार्थ करनेके बाद परिणा गी निर्म: होती है । चानात्मक 
पत्ते करो ते निर्मल रिणाम होते है क्रियात्मक 3सुषांसे (३: परिणाम नहीं होते 
क्या भी ग ज्ञा त्मिक परुषा सेन हैंकी । ॥। केल ज्ञान करनेके लिये भी 
हिये । दान पीना, सथ| करना यह सब ययिकी सेवा है । आत्माकरी सेवामें पमय 
अ्रँधिक लगाना चाहिये, अत्मावी बात ध्स्य है आत्माको लेके धिक सम, 
गता है। और श्ञ रीरको य नधानता दो को शरीरकी सेकामे घिक लगता है 
सत्मा मुख्य है, अतः आत्माकी पेवामें अधिक समय लगा; चाहिये । 
यह मेरा है, यह मेर) ५ था, अब इस रेका हो गया है । हम ऐसे थे हमारे 
वरवाजेपर हा करता था रोज ९०७० ज़्ते रे स्चवाजेप ि ते थे, आदि 
यह सब अतोत कालका परि है। जब ' मेरा था? का स्याल श्राता है, जल्कीसे आँसु 
टपकने लगते हैं । यह पब अतीत कालका परभ्रह ही तो । जो गज थया, उसीका ध्यान 
तना रहनेको अतीत कालका परे कहते है 
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अब भविष्यत्कालके परिग्रहकों व उसके विग्नतिपेधकों कहते -हं--मैं इसका अमुक 
बनू गा, यह मेरा भाई बनेगा, वह मेरी स्त्री होगी, श्रादि भविष्यत्कालका परियग्रह है। 
सगाई होतेपर ही लोग रिश्ता लगा लेते हैं। सगाई न हो, तब भी सोचने लगते हैं कि यह 
मेरा फलाना होगा । यह सब भविष्यत्कालका परिग्रह ही तो है। सब -लोग ऊपरसे ह मोह 
दिखाते हैं, श्रन्तरंगसे कोई मोह कर ही नहीं सकता । मोह दिखावटी + होता है | हमने 
तुमसे मोह किया तो मोह ५र्याय हमारी ही हुई, श्रत: हमारा मोह तुः्हारेमे जा हो नहीं 
सकता । श्रत: सबसे मोहम कपट व्यवहार ही होता है। निशचयसे मोह कोई किसीसे कर 
ही नहीं सकता । हमारा राग हमारेमें ही सीमित रहेगा । सब स्वार्थके-साथी हैं। यदि 
कोई द्रव्य किसी श्रन्य द्रव्यवा परिणमन करते तो द्रव्य ही नहीं रहेगा ।. मोही जीत़ अपने 
सही घंधेमें लगा हुआ है, नहीं तो मोह ही मिट जाता । मोही मोहकी बात कर सकता है । 
यदि मोही ज्ञानकी बात करदे तो सारे शास्त्र भूठे हो जायेगे। मोह, मोहियोंकों डटकर 
होता है,। इसी तरह, ज्ञानी मोहकी वात नहीं कर सकता है। अपने ही अपने काममें लगा 
रहना यह ठीक है । यद्यपि चीज ऐसी नहीं है कि किसीका कुछ लग जाय तथापि मान्यता 
मोहीकी ऐसी है, झ्रत: मोहीका मिथ्या विकल्प कहलाया । . 

भगवानु यदि अपनी ज्ञान मारें कि हमारा ज्ञान अनन्त है तो मोही कहेगा कि 
हमारा दुःख अनंत है । उनका तो सीधा-साधा रोजगार है, किन्तु हमारा विकल्प करनेका 
टेढ़ा रोजगार है, फिर भी हम नहीं घबराते हैं। सवेन्न आत्माकी लीला अचिन्त्य है। जिस 
दक्तिका अपव्यय मोही मोहमें करता है, यदि उसी शक्तिका उपयोग ज्ञानमें करे वह भी 
ज्ञानी बन सकता है। दृष्टि फिरना भर है। यदि दृष्टि फिर गई तो सब कुछ टीक दिखने 
लगेगा । री 

आत्माका बड़प्पन तत््वज्ञानसे है--बहुतसे लोग कहने लगते हैं कि यह १८ वर्षका 
हो गया, परन्तु इसे श्रभी तक श्रकल नहीं आई, ऐसी चिन्ता उनको लगी रहती है । परन्तु 
ग्रात्माका बड़प्पन आ्रायुपर अ्रवलस्बित नहीं है, उसका बड़प्पन उसकी करतनीपर अ्रवलम्बित 
है । जो परपदार्थोमें विकल्प करता है, वह श्रज्ञानी है। जो स्वतःसिद्ध तत््वको जानता 
है, वह ज्ञानी है। वह इन विकल्पोंको नहीं करता है। पुत्र मिन्रादि कभी साथी नहीं हो 
सकते । धन पाकर गंवे न करना, यह कुछ चीज नहीं है, ये सब असार चीज हैं, भ्रस्थिर 
हैं, पर हैं. इनसे हितकी सम्भावना नहीं है | ज्ञानी जीव ऐसी श्रद्धा परपदार्थों में रखता 
है । जो पदार्थोकों स्वतन्त्र-स्वतन्त्र निरखते हैं, वे ही ज्ञानी हैं । हे 

मनको शुद्ध करनेसे ही मन शुद्ध होता है, कहनेसे नहीं । जब तक मोहीमें म॑ ह 

है, तव तक शुद्ध उतस्यमात्र श्रात्माका अनुभव नहीं कर सकता है। प्रयत्न ज्ञान सीखनेमें 


समयसार प्रवचन द्वितोय पुस्तक मर 


जाता है और यह मैं नहीं हैँ, यह मेरा नहीं है, इस प्रकारका विलक्षरा विलक्षण स्वरूप 
देखकर विचार करने वाला रुम्पग्हष्टि समभा जाता है। ह 

"रद्रव्यमें मैं कुछ नहीं करता--तीन प्रकारकी पर्याय होती है--(१) सचित्त (लड़के 
पुत्र, कलत्र, मित्र, भाई, बहन), (२) अचित्त (मकान, रुपया; पैसा, घन, दौलत श्रादि) 
(३) मिश्र-सचित्ताचित्त (नगर, मौहल्ले, देश भ्रादि) इन तीनोंको सामने रखकर यह मैं हूं, 
मैं यह हूं, ऐसी बुद्धि जो करता है, वह अज्ञानी समझा जाता है । इसका मैं हूं, यह मेरा है 
ऐसी बुद्धि जो करता है वह श्रज्ञानी है। इन सबकी स्वतस्त्र सत्ता है इनका परिणपन 
इनमें है, मेरा परिणमन मेरेमें है । यदि हमारा परिणशमन शअन्यमें होता तो पता नहीं क्या- 
क्या हो जाता ? परवस्तुके झ्राप स्वतन्त्र कर्ता नहीं हैं, आप अपने स्वतन्त्र कर्ता हैं। ऐसा 
विचार सम्यग्हृष्टि करता है | यह मेरा है, जो ऐसा विकल्प करे वही श्रज्ञानी है| इसका मैं 
ससुर था, यह मेरा था, यह सब अ्रज्ञान ही तो है। यह मेरा था, यह फिर मेरा होगा, इस 
प्रकार पर; व्यमें अ्रसदभूत आ्ात्माका अनज्ञानी जीव विकल्प करता रद्दता है, करता रहेगा, 
करता था । 'गा', 'था', है? ये ही तो जीवको इस संसारमें भटकाने वले हैं | भूत, वर्तेमान 
और अनागतमें ममताकी हृष्टिसे दु:ख ही दुःख है, परद्रव्यमें कोई कुछ कर हो नहीं सकता । 
क्या भ्ज्ञानी सदा श्रज्ञानी ही बना रहेगा ? नहीं, जब उसकी बुद्धि सही मार्गपर लग जायेगी, 
परपदार्थोमें श्रनासक्त रहेगा तो ज्ञानी कहलायेगा । श्रग्नि ईंबन नहीं है, ईधत अग्नि नहीं है, 
यह ॒प्रतिभास ज्ञानीको होता है । इंधनकी श्रग्ति, घीका डिब्बा आदि प्रतिभास अज्ञानीको 
होता है। अग्नि अ्रग्नि है, ईंधन ईंधन है, श्रग्निकी श्रग्ति- है, ईंघनका ईंध्रन है--यह कहना 
अ्रटपटा-सा लगता है, किन्तु तथ्य यही है । दो में भी कोई सम्बन्ध नहीं हो सकता, एकमें 
सम्बन्ध नहीं हो सकता । सम्बन्धकों कारकोंकी श्रेणीमें ही नहीं रक्खा | अ्रग्तिकी अ्रग्ति है, 
इसका कोई भश्र्थ नहीं होता, फिर भी ईघ्रनकी भ्रग्ति नहीं है, इसको समभानेके लिये वेसा 
कहा गया है । व्यवहारमें निमित्तका प्रयोग होना पड़ता । व्यवहार धर्मके लिये भी तो देख 
लो कितना आलम्बनन बनता है ? 

व्यवहार धमकी नींव मृतियां हैं।-- संसारमें आ्राजकल जितने भी धर्म चल रहे हैं, 
सब मूर्तिको माननेके बलपर टिके हुए हैं। मूर्ति न होती तो वे आश्रयत्रिहीन होकर सब 
समाप्त हो जाते । 

प्रघन:--संसारमें इस समय ऐसे भी धर्म चल रहे हैं, जो मूर्तिको नहीं मानते, अपितु 
भूतिकों माननेका विरोध करते हैं, तो उनका धर्म कैसे चल रहा है ? 

उत्तर:--जो मूर्ति नहीं मानते, उनका धर्म भी मूर्ति मानने वालोंके वलपर चल 

हा है। यदि मूर्ति मानने वाले नदों हैं तो विरोध किसका करेंगे ? जैसे कि जिन प्ररशियों 


के धर्म है गति / गति माननेका वित्त फेरना,  श्रपमान करना, मतिको 
खसण्ड्ति क ,तं उनरूप। धर्म ही.तं /। बिना मृतिके किसक 
सलण्डन कर3 जो ऊ हैं, खूब ज्ञानी हैं, वे अब ८ भगवावकी प्रशरोरि, 
के ते चेतनक्े च्तन्य चा परम का ज्ेते हैं। लेबि ) प्रार दिरमें जाते 
है।गे, मतिको मानते होगे, ! करते होगे दि गयकी बात- को: 
हृ पकता, पहले २ व्यवहारनयका ही श्राथय मानने बातों 
के धर्म जी६ि नने वालोंका +)- ग ह्‌ / कि एक वरंके 
"ग मृत्तिको आस , विरो मृतिका विरोध करेगा है) र गति वलपर हू) 
दोनों धर्मोकी सत्ता रहेगी 
अग्नि हीं था, श्धनकी श्रा: थी, अग्निकी ने ही थी, इंधनका 

इ्धन । श्रर्ति ई' हीं होगा, धनकी अग्नि नहीं होगी । ५ ' श्रग्नि ही रहेगी, 
रध्नका इंधन हैगा । अग्निकी म्िही.र ॥ है रििका इंधन ही सकता | 
ईंधनका ईधन ही गा, इंधनकी गनहीझेश )। इस अकेा रकी ७ वकी 

है जैसे हैं ज्ञानी है सी प्रकार मैं नहीं मैं यह नहीं हूं, मैं इसका न था, यह 

रपानथा, हैं पका ने हू गा, ने बह बेर होगा, है है ी हूं, यह थ> / यह इसका 
ही है, मै मे ही हूं, मेरा था, ज्सका था, मै मेरा रहूंगा, इसक यह ही रहेगा... 
ऐसी प्रतीति वाला पुरुष ( ग है। सेम्यरृष्टि ऐसा क्योंकि सक 
#व्य, क्षेत्र, का ” भावकी अ्रपेक्षारे अलग्र-अलग हैं और अलग-श्रलग रिशमते हैं। थ 
अपनी अपनी योंमें ही प्रवत / हेम' तो किसीका कुछ कर ऊषायोंकी से 
मात्र कर सकते हैं। श्रांज पिताने 3वेका और पिताक प् उपकार किया ? 
ऊछ नहीं । पवबैंके पण्यका , 'उस पढ़ानेमें पिता मित्त बन गया, लेकिन पढ़ा 
वेह स्वयं, उससे पिताने ऊँ नहीं किया । कोई .किसी न सुख देता, न € स देता और न 
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कहा, त से मत, हम तेरे वच्चेको जिन्दा कर देंगे, जो हम कहेंगे, वह केर लोगी ? बु ढया-- 


' हाँ महाराज, मैं अवश्य कर लगी 'साधुने कहा-जिस परमें कोई न मरा हो वहाँसे सरसों 
के दाने ले आ्राश्रो  जैढ़िया घर घर 'गई और सरसोके दाने माँगने लगी | लेकिन उसे कोई 
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भी घर ऐसा नहीं. मिला, जिस घरमें कोई न मरा हो.। इस प्रकार उसने पूरे भूमण्डलका _ 
चक्कर. लगाया, उसे कोई भी ,धर इस मरणा-रूप  .व्याधिसे, श्रछ्ृुता नहीं मिला और उसे 
ज्ञान. उत्पन्न, हो गया. .क्ि सभी मरते हैं, जो उत्पन्न होता है, वह भ्रवश्य, मरता है | जब 
इस संसारके .प्राशियोंका मरना कर्म-स्वभाव.है तो.मैं क्‍यों मोहमें पड़ी हूँ ? वह सांधुके 
पास .जाकर बोली. क्रिःमहाराज, मेरा निजका बच्चा:जिन्दा हो गया है।. .. 
द जितने दिन. भी .पुत्र, .मित्र, .कलन्न झ्रादिका रूयोग था, उस समय »ो. मैं उनका 
नहीं..था, न. वे मेरे. थे. और. मैं उनका न-कभी हो सक्कगा । जब ऐसा ज्ञान हो जाता है.तो 
यह जीब प्रतिबुद्ध कहलाता है । मेरा यह नहीं है के मुकाबिलेमें मेरा मैं हू, वोलना पड़ता 
है । ...लेकिन .मैं मेरा- हैँ, .. इसका -कोई ग्रर्थ नहीं. है । बोलनेमें भी श्रटपटा-सा .लगता है । 
ज़ब-मैं मेरा हूँ, अन्य बाह्य पदाथ मेरे नहीं हैं, यह भाव प्रा गया, तभी वह प्रतिबुद्ध 
कहलाता. है । 
। निज. श्रात्म द्रव्यमें: सदभुत, द्रव्यका विचार करना ज्ञानीकी निशानी है ।, प्रत्येक वस्तु 
अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप है। में भी अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप. हैँ । .किसी 
बाह्य ..प्रदार्थका .परिणमन .में नहीं .कर सकता, कोई वस्तु मुझे .नहीं परिणुमा 
सकती है.। मैं:स्वयं, अपने .आपमें परिणमता हूं। परन्तु वस्तुमें ऐसी लीला है कि वह 
निमित्त.पाकर .विभावरूप: परिणमती है, निमित्त बिता. पाये. स्वृभावरूप, परिणमती है, इस 
प्रकारका-विज्वार: ज्ञानी जीवका होता है । इस प्रकार. हमें शिक्षा मिलती है कि हमारा बाह्य 
पदार्थ कोई नहीं है, किसीका. में. कुछ नहीं हूँ, न में. किसीका कुछ हो सकू गा, न में किसी 
का..कुछ था, सदा ऐसी प्रतीति.करना चाहिये । 

अपना घर अपना अ्रस्तित्व है जिसमें कि तुम रहते हो उसे तो जान. ली--जब तंक 
जीवको ग्रात्मा भ्रनात्माका - विवेक नहीं रहता है, तब तक जीव श्रज्ञानी बना रहता है । 
- आत्मा चेतन्य पदार्थ है। उसमें दो प्रकारकी शक्तियाँ पाई जाती हैं-- (१), भाववती 
शक्ति और (२) क्रियावती,शक्ति । भाववती, शक्तिसे झ्ात्माके गुश[में परिरं।मन होता है| 
क्रिय वती शक्तिसे श्रात्मा एक क्षेत्रसे दूसरे क्षेत्रमें चला जाता है। पुदगलमें भी ये ही भाव- 
तती. और क्रियावती दो शक्तियां हैं। भाववती शत्तिसे पुदंगलके गुणोंमें परिणति होती है । 
क्रियावती शक्तिसे.पुदुगल एक जगहसे दूसरी जगह चला जाता है। जीवे और पुदुंगल्में 
दोतों शक्तियां हैं। धर्म, अधर्म, आकाश और काल द्रंव्योंमें केवल एक भांववती शांक्ति पाई 
जाती है । समस्त द्रव्योंमें भाववती शक्तिसे परिणमन होता है। सी 
। प्रश्न:---जीव चतन्‍्य मात्र तत्तवको शुद्ध विकासंकी छोड़कर उल्टा क्‍यों पंरिणम 
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जाता है ? जीवका जैसा स्वभाव है, उसका वैसा ही परिणमन होना चाहिये । 

समाधान:--जीवमें इस प्रकारकी भाववती शक्ति है कि निमित्त पाकर जीव 
विभावरूप परिणम जाता है | निमित्त बिना पाये रवभावरूप परिणमता है। इसी प्रकोर 
पुदृगल भी निमित्त पाकर विभावरूप परिणाम जाता है, निमित्त न पाये तो स्वभाव हुप परि- 
णमता है। भाव माने गुरा है। जैसे सोनेका भाव १०७ ) रु० है । सोनेमें १०७) रुपये 
नहीं लिखा है, लेकिन सोनेके विषयमें जीवके भाव (विचार) ही सोनेका भाव है. सोनैका 
भाव माने जीवोंके विचार । जी० जो विचार करता है, वह भाववती शक्तिसे करता है। 
जीव निमित्त पाये तो उल्टा परिणम जाता है, निमित्त न पाये स्वभाव रूप परिणशमता है, 
इसे विभाव दाक्ति कहते हैं । 

शंत्ा:--जो तुमने कहा कि जीवमें विभाव शक्तिसे उल्टा और स्वभावरूप परिण- 
मन होता है इससे तो जीवमें दो शक्तियां मानना ठीक रहेगा--(१) स्वभावशक्ति, 
(२) विभावशक्ति | समाधान:-- (१) शक्ति द्रव्योपजीबिनी है। (२) शक्ति कभी परिण- 
मन किये बिना नहीं रहती है । शक्ति नित्य है, लेकिन परिणामी है । यदि दो शक्तियाँ मावी 
जाती हैं तो दोनों श्ञक्तियोंका सदा परिणमन मानना होगा । स्वभाव और विभाव शवित 
माननी तुम्हारी कल्पना है। दो शक्ति माननेमें दोष है, क्योंकि शक्ति वह है जो सदा परि- 
णमती रहे | जीवमें यदि दो शक्ति एक साथ रहें, तो वे दोनों युगपत्‌ कैसे १रिणपेंगी ? 
जीवमें स्वभाव शक्ति है, थोड़ी देरके लिये ऐसा मान लेते हैं कि विभावशक्ति संसार ग्रवध्था 
में परिणमती है, मुक्त अ्रवस्थामें नहीं तो मुक्त श्रवस्थामें विभाव शक्ति बेकार हो जावेगी। 
शक्तिका काम निरन्तर परिगमते रहनेका है, आराम करनेका नहीं | स्वभाव और विभाव 
दो शवितयां जीवके मानमेसे यह दोष श्रा जायेगा कि सिद्धोंमे भी विभाव शक्तिका तुम्हारा 
माना गया परिणमन पाया जाना चाहिये । 

शंका:--भाव शक्ति धर्म, अधर्म, श्राकाश, काल द्रव्यमें भी है, वह क्‍यों नहीं उल्टी 
परिणमती ? फिर जीवमें ही क्‍यों उल्टी परिणमत्ती है ? ' 

समाधान:-- प्रत्येक द्वव्यमें भाववती शक्ति है, भाववती शक्तिका यह काम है कि 
पदार्थके गुण। सदा परिणमते रहें । जीव पुद्गलमें ही यह विशेषता है कि वे विभावरूप भी 
परिणम जाते । इस मर्मको दतानेके लिये भाववतोी शक्तिका नाम विभाव शक्ति रख दिया। 
पदार्थमें जो भी विडम्बना हो, उसका कोई शवित अ्रवश्य कारण होती है । पुदुगल श्रौर 
जीवमें ऐसी भावशक्ति है कि नि्मित्त पाये तो विभावरूप, निमित्त न पाये तो - स्वभावरूप 
परिणमा देती है। इसीका भाव प्रकट करनेके लिये उसका नाम विभाववतीशक्ति रख 
दिया । यह ताम केवल लोगोंको समभानेके लिये रबखा है | यदि इसका नाम स्वभावशक्ति 
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रख देते तो उल्टा परिणमन भी होता है, ऐसा भाव प्रकट न होता । वह भाववती इस 
ढंगकी है. कि उल्टा परिणामन भी कराती है, इसीलिये इसका नाम विभाववती शक्ति 


रवखा है । 
शंका:--हम तो दो शवितयां मानते हैं-स्वभावशकिति और विभाववतती शक्ति । 


इससे सारा मामला साफ व स्पष्ट हो जायेगा । 

समाधान:--शक्तियां दो माननेमें कितने ही दोष हैं। एक तो कार्य कारणका 
नाश होता है, दूसरे जोवको मोक्ष दैसे होगा ? क्योंकि विभाव एवं स्वभाव दोनों शक्तियां 
अपना अपना कार्य करेंगी । 

शंका: -- जिस समय आप आत्मामें विभावशक्ति मानते थे, उस समय कार्य कारणा 
कैसे बन जाता था ? 

समाधान:--विभाववती शक्तिके विभावरूप परिणमनके व्ययका नाम कारण श्रौर 
स्वभावरूप परिशामनका नाम कार्य है। विभाववती शक्तिके विभावरूप परिणमनेका नाम 
बन्ध और स्वभावरूप परिणमनेका नाम मोक्ष है। एक कालमें एक शक्तिके दो परिणमन 
नहीं हो सकते । दोनों परिशमन एक साथ कहां और कब होते है ? विभावशव्िति तो हमें 
इसलिये नाम रखना पड़ा कि जीव और पुदुगल निमित्त पाकर उल्टे भी परिणाम जाते हैं । 
ऐसी विश्लेषता बताना है। धर्म अ्रधर्म झ्ाकाश काल द्र॒व्योंमें इस प्रकारकी भाववती शक्ति 


नहीं है। ह 

शंका: -- अ्रनादि कालसे सर्व पदार्थ स्वतः सिद्ध हैं, इसी प्रकार णरिणमन भी स्वत: 
सिद्ध है । जीव रागह्वेष कुछ भी करे वह निमित्तकी अपेक्षा नहीं रखता । क्‍योंकि वस्तु .स्वत 
परिणामी है, वह परिणमता जाये | फिर अात्माके परिणमनमें कर्म निमित्त क्‍यों बनते है ? 
फिर क्‍या कारण है कि यह जीव उल्टा परिणाम जाता है ? जीवके रागमें कर्म क्यों निमित्त 
मानते हो, विस्रसोपचयक्रो क्यों निमित्त नहीं मानते ? स्वभावसे ही श्रात्माके साथ जो ढेर 
बता रहे, उसे विख़सोपचय कहते है। विस्सोपचय सबके न्यारे-त्यारे हैं। जो कम बद 
गये, उनका नाम कर्म है और जो आझात्माके साथ चिपके रहते हैं तथा कर्म बननेकी योग्यता 
रखते है, उसे विस्सोपचय कहते हैं। कर्मकी भांति विश्ननोपचय भी विभावमें निमित्त 
क्यों नहीं होता ? 

समाधान-तुम ठीक कह रहे हो कि जीवमें कर्म भी मौजूद हैं श्रौर विश्सनलोगचय 
भी मोजूद है। आचार्य कहते है कि जीवमें दो प्रकारको कार्माणवर्गणायें हैं- (१) बद्ध 
फर्मेछप और (२) श्रबद्ध कर्मरूप। जो कर्म बतकर बन्धमें आ चुके उन्हें बद्ध कर्म और 
जो कर्म बननेकी शक्ति रखते हैं, उन्हें भ्रबद्ध कर्म अर्थात्‌ विश्सोपचय कहते हैं । विख्नसोप- 
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. अंज्ञान, . अ्रतः-वह श्रपनेको-पर्यायसे.अलग ..नहीं. समझ पाता, है. | पर्यायके बन॑नेका आश्रय, 
'पर्यायकैं-- संग्रहमें ,लग जाना. है... समस्त झ्रापद|ओंकी जड़- यह. मैं हूं, इस प्रकारकी पर्याय . 
द्व-है-। यह पर्याय विभावरूप. इसलिये .बनी..कि जीवसें .इस प्रकारकी, विभावशक्ति है, जो 
निमित्त- पाकर: उल्टा/परिशमन दर रती: है और .निमित्त त पाये-.स्वभावरूप प्ररिशम्ती है ।.. 
 जीवके- परिणमतके कारण. ही वर्मंबन्ध: होता ..है, हुआ था और होगा.। अत: वह. मलिन 
_पर्यायोंको: -उत्पन्न- करता रहता. है:।, भ्रतः.है संसारके मोहिय़ों ! श्रब,मोहको छोड़ दो और 
'यथार्थका परिज्ञान करो-। तुम्हारे भाव. जो खोटे-परिणमन्त रूप. हैं, ..उतको सुधारों । तुम्हारे 
खोटे: परिणमनच “कल्पना” है, उसे ज्ञानसे..जीतो -। ज्ञात्तके. लिये-पुरुषार्थ करो | वस्तुको ज्ञान 
से जानो तो कर्म अपने आप, दूर हो जायें.। कर्म. शब्रुओरोंकी. प्रबल सेनाको, मोह. जिसका 
सेनापति.. है, जीतनेके «लिये. ज्ञानका :अ्रमोघ. अ्रग्त्र. चाहिये । अत: अनादिकालसे, भली 
प्रकार: चाहे: गये: इस . मोहको श्रब..तो. छोड़ .दो ।: सम्यः्ज्ञानरूप अस्त्रसे, मोहका ,विध्वंंस करो। 
 आत्म-रसिकस्पुरुषोंके.लिये- रुचिकर, रोचन तत्त्व/ज्ञानका स्वाद लो. । | ह 
के: सिवा मैं... और कुछ नहीं-करता । भ्राम मीठा है, यह. जाव॒ना. ही तो. है । आम मीठा है, _ 
श्रात्मावो : इस, जानने मात्रसे सुख होता है, मीठेसे. या आ्रामसे सुख नहीं होता है । जाननेमें.. 
: ही-तोः सुख: दुःख होते हैं । यदिः आत्मा अच्छा :जानता है तो सुख ,:बुरा .जानता है तो दुःख . 
होता है .। .अ्रतः-ऐसा. जानो, जिससे सुख -प्राप्त हो. ज्ञानका.जातज़ा,. स्वप्नावका, जानना ४ 
'ब्रात्माका- जानना- ये-सब सुखके कारण. हैं। अमुक.. प्रदार्थसे.. मुफे सुख,६ोता है | यही. 
. सोचना दुःखका:-कारणा है तो वे पदार्थ क्तिने भयावह:होंगे.? - हु 
. अ्रत्त: है संसारके. भोले प्राणियों, जो .ज्ञानियोंको. हितकर है, .उसका स्वाद _ लो।_ 
यह आत्मा किसी: भी. प्रकारसे अनात्माके -साथ तादात्म्य नहीं. कर. सकता है । मोही मोहकी 
. चोजोंको रखनेकेःलिये पूर्ण कोशिश करता है, उनको. भोगनेकाः , पूर्णो-प्रयत्त करता है। 
 इतना-करने..पर भी कभी. कुछ साथ नहीं जाता. है । जैसे .एक ,बार एक:शराबोने ,शराबको , 
एक.दुकानपर जाकर शराब-.माँगी.।. शराबीने, कहा,.. बढ़िया .शरशात्-देता.व.. दुकानदारने 
कहा हाँ बढ़िया देंगे.।| देखो, इतने बेहोश पड़े हैं, उनको देखकर तो विश्वास करो |. इसी. 
प्रकार इस संसारमें इतने जीव मरे, किसके, साथ. क्या गया ?. सबका-कल्पित सर्वेस्त्र यहीं . 
- तो छूट -गया । इन प्रतिदिन मरने वाले -मृत्‌ शरीरोंको देखकर अपने मन्में कुछ ऐसी बात 
. तो-लाझ्ो- कि. इन सबसे मोह.-हटे-। ये सब पदार्थ. स्वप्नवतृ हैं । 
जो जीवन..शेष है उसका हीं सहुपयोग कर लो+--बीता समय स्वष्डवबत्‌ प्रतीत होता. 
: है. यह पूरा दिन बीतना बड़ा. मुब्किल- प्रतीत होता.है । लेकिन बीते .दिनोंके बराबर हो - 
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« । जिस तरहसे यह पिछला समय (मनुष्यक्री अरभो तककी आयु) बीता, उसी तरह श्रव 
शिष्ट आयु भी समाप्त हो जानी है। भरत: जितनी आरायु बाकी बची है, उतने समयका तो 
सदुपयोग करो । ऐसा कोई प्रकार नहीं कि आत्मा अनात्मकृतिको अ्रपता सके । आत्मा 
अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे है, परके चतुश्यसे नहीं है | श्रतः हे मोहमें फंसे प्राणियों ! 
श्रनादि कालसे चाटे गये इस मोहको तो छोड़ो । तुमने इस मोहकों इतना चाटा कि इ 
अंश तक भी मोह करनेसे शेष नहीं बचा । तीब्र आसक्तिमें चाटना होता है । चाटकी तरह 
से यह जीव मोहका भ्रनादिकालसे स्वाद ले रहा है। यह जीव श्रनात्मामें तादात्म्य वृत्तिको 
नहीं कर सकता । परपदार्थमें यह मैं हूं, मैं यह हूं, इस प्रकारसे परपदार्थ और अपनेमें 
एकत्व बुद्धि ही मोह है । इस बुद्धिसे यह जीव श्रनादि कालसे बद्ध है । 

जीवका बन्ध तीन प्रकारसे होता है--(१) भावबन्ध, (२) द्रव्य बन्ध श्रौर 
(३) उभय बन्ध । जीवका रागादिक भावोंमें बंधना भावबन्ध है। जैसे सिनेमाके पर्देपर 
मशीनके निरन्तर चलनेके कारण फोटो आते हैं। उसी प्रकार यह श्रात्मा मानो एक पर्दा 
है व कर्म मानो एक मशीन है । कर्म निरन्तर अपना काम करते रहते हैं, उनका फोक्स 
आरात्मापर पड़ता है। चाहे आप स्वानुभवमें हों, चाहे बड़ी भक्तिमें हों, किन्तु एक समय 
भी ऐसा नहीं जा सकता जो जीवसें कर्म श्रपना काम ने करें। अपना उपयोग परवदार्थमें 
न लगे, उसे स्वानुभव कहते हैं । किसी न किसी हद तक कर्मोका परिणमन आत्मामें निर- 
न्तंर चलता है । जो सम्यग्हष्टि कमोके परिणमनकी ओर उपयोग नहीं लगाता, समझो वह 
मोक्षके सही रास्तेपर चल रहा है, वह अपने कल्याणाको करनेमें तत्पर है । जैसे आप अश्रांख 
खोलते हुए किसी विचारमें बेठे हुए हैं, आपके सामनेसे कोई चीज निकली, फिर भी श्रापके 
उस चीजके जाननेमें आनेपर भी पकड़ नहीं है । उसी प्रकार वह स्थिति स्वानुभव है, जहां 
ग्रात्मामें रागादिक भाव उठ रहे हैं, फिर भी उन्हें उपयोग नहीं पकड़ता है। वही बन्धमें 
हीनता लाता है, ऐसी स्थितिमें जो रवंका उपयोग 'है, उसे स्वानुभव कहते हैं । पहलेसे लगे 
हुए कर्मोमें नये कर्मोका बंधना द्रव्य बच्च कहलाता है। जीवका झ्ौर कर्मोंका एक क्षेत्राव- 
गाह होना उभयबन्ध कहलाता जीवका और कमंका जो उभयबन्ध चलता है, वह एक 
दूसरेकी श्रपेक्षासे चलता हैं । द्रव्य झौर भावबन्धमें अशुद्धता है, उभयबन्धमें बन्ध है। 
जिसमें जीव और कर्म अपने गुणोंसे च्युत हो जायें, उसे उभयबन्ध कहते हैं । 

घर्तमान विवेक लाभ ही का 'कारणं है--पूर्वकालमें बंधे हुए कर्मोका उदय होना 
वर्तमान दुःखका कारण है, किन्तु वर्तमान ज्ञानसे कर्मेफ्लमें भी अ्रन्तर पड़ जाता है । कर्म 
न बंधे तो आगामी कर्मोका उदय भी नहीं होगा ओर दुःख भी नहीं होगा | अभो हमारेमें 
ऐसी ताकत नहीं कि कर्म बिल्कुल हो न बचें । बधगे तो अवश्य, हां श्रपनी ऐसी स्थिति 
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बना लेवें कि कर्म कम बंधें, जो बचें उनमें पुण्यका अधिक बच्च होवे। इसका भी सच्चा 
उपाय कर्महष्टि नहीं है, किन्तु स्वभावका उपयोग है। प्रुण्यकी ऋशासे कभी पुण्यबन्ध नहीं 
होता । जो जीव पुण्यकी श्राशा न रखकर मोक्षमार्ममें प्रवृत्ति करता है, उसके आवक 
पृष्यवन्ध होता है। भावोंसे पुण्य पापका बन्च होता है। जीवकी जैसी बाह्य श्रवृत्ति होती 
है, उस प्रवृत्तिको लोग पुण्य, पाप और धर्म समभने लगे हैं । शरीरादिकी प्रवृत्तिसि न पुण्य 
होता, न धर्म होता और न पाप ही होता है | भावोंसे ही पुण्य पाप व धर्म होते हैं | लेकिन 
जीवोंने प्रवृत्तिको ही पुण्य पापका कारश समझकर सुख दुःखका कारण समभ लिया है। 
जीवक्रे परिणाम खराब नहीं होने चाहियें। परिणाम करना ही दुःख-सुखका काररा है । 
हिंसाके यदि हमारे परिणाम नहीं हैं, चार हाथ आगेकी भूमि देखकर चल रहे हैं, ऐसेमें 
यदि अनजानेमें हिंसा भी हो जाये, तब भी पाप बन्ध नही होता है। परिणाम जीवको 
मारनेके हो गये, चाहे उससे हिंसा भी न हो पाये: लेकिन उसके परिणाम खराब हो जाने 
के कारणा उसके हिसा न करनेपर भी पापका बन्ध हो चुका है। जैसे धवल सेठने श्रीपाल 
को मारनेके लिये समुद्रमें गिरवा दिया था । लेकिन श्रीपाल आयु शेष रहनेके कारण मरा 
नही, प्रत्युत उसे राज्य-प्राप्ति हुई । लेकिन धवल सेठने उसे मारनेके परिणाम करके श्री- 
पालको मारनेरूप पापका बन्ध कर लिया | भावोंके अनुसार पुण्य _पापका बन्ध होता है, 
चाहे प्रवृत्ति होवे या न हो पाये । 

सारांश:--भाव यह है, जैसे कर्म हैं, जीवने अ्रपने मनमें बुरे परिणाम किये, लेकिन 
करममें उसी समयमें बहुतसे कर्म परमाणुप्रोंका अपने आप लगना और स्थितिका विभाग 
होना तथा किस कमके लिये कितने कम परमाणुझ्रोंका बन्ध हुआ आदि, यह सब कार्य हुआ्ा।, 
कमोंमें डिग्रियाँ भी एक समयमें बन जाती है । जीवने तो केवल भाव बनाया, लेकिन कर्म, 
में एक साथ इतनो खलबली मच गई श्रौर इतने कार्य एक साथ हो गये । जैसे श्रातीशबाजी 
में श्रनारमें आग मात्र दिखाई जाती है, लेकिन उसमें छुरं छुरें व आघात अपने आप बहुत 
देर तक होती रहती है । इसी प्रकार जीव तो भावमात्र बनाता है, कर्ममें उसी समय अपने 
ग्राप काम हो जाते हैं । 

अपने आपको शुद्ध चेतन्यमात्र अनुभवो;--जीवमें “मैं पर्याय नही हूं, मैं चैतन्य 
स्वरूप आत्मा हूं?, इस बुद्धिसे जो अनुभव हुआ, सो हुआ, उससे कितने ही कर्म जो उदय 
में आने वाले थे और जो अधिक स्थिति वाले थे, उनकी कर्म स्थिति हो जाना आदि ऐसे 
अनेकानेक काम क्रमेमिं अपने आप एक समयमें हो जाते हैं। स्वभावदृष्टि करनेमें कर्मोमें 
बड़ी उथल-पुथल श्रपने आप हो जाती है, इस उथल-पुथलको हमें नहीं करवा पड़ता है, 
हमने तो अपने चैत्तन्यस्वभ्ावपर दृष्टि दी। पर्माय बुद्धिसि इतनी हानियां हैं, जितने लाभ 
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रभावहिमें हैं। एस बचसूसी भी बडी बरामानत है । जरा अन्छा बोल बोल दी, तो सभी 
लोग तुम्हारा कांग करहने लिये तत्वर शहेंगे। शी प्रतार जीदने क्स्लुके इ्यभाददेः प्रनुरुष 
अच्छा भाव बनाया तो सममि उधल-पृथल मस जाती है। घुरे एसिशिाम किये तो कर्मों 
सेना शाव.र जम जाती है। उसे द्पशाकी देगाने रामय अलिका प्रतिबिध्व दर्षगा्मं पड़ा, असः 
प्रतिविग्बप कार्यक लिये आस कार है । दर्पशा्गे जो श्ारिया प्रतिनिष्य घना, उस प्रति- 
धिस्थरूप झ्रगिवा हमारी झांसा सवरशा है झौर उस प्रतिब्िम्ध हारा श्रांखि देखनेके लिये बहो 
गंस कार्य है। यही झांग भ्पनी झांसिकों देश 
ग्रांस देखी जा सकती है । वैसे ही एस जी 
कर्म कार्य है श्रौर रागादि होनेके लिये 4 मे वाराग 
श्रीर श्रांसकी आंखके कार्य कारण सम्बन्ध होनेपर ही आंख्यी आंख देसी जा सकती है, 
अ्रन्यथा नहीं। वैसे ही हस संसारका काम बसनेके मिग्ये द्रत्य कर्म ग्रौर भाव कर्म कार्य 
कारण बनते हैं । एस प्रकार जीव शोर फर्मका बाय कारण भाव बना | 
ह आात्मन ! पता तर स्स्पक अलाधा तरा श्र देचा इ>--बशआ्रात्मा अवात्माक साथ 

एकमक कभी नहीं हो सकता है। तब ऐसा मानना कि यह मेरा है, यह मेरा था, यह मेरा 
होगा, जीवकों ऐसा अम नयों हो गया ? बात यह है कि बह द्रव्यकर्म जीवके भावादि 
विकारोंका कारणा है। जीवके कर्म विकार कर्म वन्धवा कारशा हैं 
कारक है । जीव वियवार झौर कर्म मित्रो मान है। इसमें जब भेद डाल दिय्य जाये, तब 
काम बने । भेद भेदविज्ञानसे पड़ सबता है । जीवमें जो चिद्‌ विकार श्राया, वह वैभाविक 
भाव हैं | जीवका विभावके साथ झौर वर्मके साथ क्या सम्बन्ध है ? जीवका विभावादिके 
साथ उपादान-उंपादेयका सम्बन्ध है । जीव विकार ओर कर्म यद्यपि बहुत भिन्‍न हैं, लेकिन 
फिर ये श्रापसमें शरल्लुलावत्‌ मिले हुए जीव विकार निमित्त है, कर्मका बन्ध नेमित्तिक 
हैं, इनमें फूट डाल दो तभी टीक रहेगा । वह द्रव्यकर्म उभय बन्धके बिना जीव विकारमें 
कारण नहीं है बबन्ध और कर्मवन्‍्ध दोनों उभयवन्ध कहलाते हैं । जह्रांपर बन्ध होता 
है, उनमें अशुद्धता श्रवश्य रहती है । जहाँ अशुद्धता होती है, वहाँ कर्मबन्ध हो भी सकता 
है, नहीं भी हो सकता । परच्चु अशुद्धताके बिना वन्ध हो नहीं सकता | जैसे एक पुरुष एक 
पुरुषस मोह करता है । यदि उनमेंसे एक मोह न करे तो वह भी बन्ध नहीं कहलाया और 

| दोनों ही मोह न करें तो मित्रंतामें अशुद्धता आ गई । जीवने अभो त्तक अपनी पर्याय 
को ही माना कि यह ही में सब बुछ हूं । में माता हूं, भें उसका पिता या एच या भाद या 
मित्र हैं। इस प्रकार पर्यायपर दृष्टि देकर व्यों इस मनृपष्यभवकों व्यर्थ गंचाते हो ? जीव 
सदा क्षणिक पर्यायमें रमता रहा ! वह अपनेको , माता पिता-भाई-बहुन-स्ती-पन्न मित्र-नेता- 
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- स्यागी. मानता. रहा, इससे पर्याय बुद्धि हो ही जाती है । विभाव किसीका न किसीका प्राश्षय_ 
लेकर उत्पन्न होता है, श्रतएव यह जीव.पर्याय बुद्धि करता हुआ भरज्ञानी बना. रहा । ० 
क्‍ अज्ञानी जीव व हाय . पदार्थोकों अपना समझता है--पृदुगलको--यह मेरा है, 
- मैरा यह: है,. धन, मकान, स्त्री, प्रतरादि सब मेरे. हैं । यह जीव बड्धाबद्ध ६दृगलोंकी, अपः ; ह 
मान्ता रहता है. | यह अज्ञानी. अपने शरीरकों निज और दूसरेके.शरीरको भ्रन्य जीव मानता, 
है ।.वह. सब: पृद्गलोंसे, ही मोह करता है.। यदि वही शक्तिप्रय्योग पुदूगलसे हटाकर आत्मासे ह 
करे तो संसार सन्तति छिल्त हो जाये,।. पआ्रास्मामें रुचि होती तो श्रात्माकों जान लेते कि. 
ग्रात्मा. तन्‍्यस्वरूप .है.। यदि ऐसा-बोध हो गया होता ठो. वह आत्मा दुःखोंसे निकिल 
जाता.। इसे पढ़ाझ्रो, इसे.न पढ़ाओ्रे, यह मेरा परत्न है-इध्त्यादि भाव न होते | संसारके ये 
मोही . प्राणी-बद्धसे.तो मोह करते ही हैं, अश्रबड्धुसे भी करते हैं। भ्रपना शरीर बद्ध पुदूगल 
 है;। जो. श्रात्माके चलद्रेपर साथ चले, उसे बद्ध पुदगल कहते हैं । जो आत्माके एक स्थान 
से- दूसरे. स्थानप्र जाते समय साथ न जाये उसे अ्बद्ध पुदृंगल कहते हैं.। जैसे स्त्री, पुत्र 
मकान, धन; सम्पत्ति, पुरुष, श्रादि. | यह भ्रज्ञानी दोनों प्रकारके. पुदृगलोंको अपना मान रहा 
हैः। बद्धको (अपने. शरीरको/ अपना माने तो सुदाशाके श्राधारपर, कुछ, माफी भी मिल 
सकती है, प्रस्‍न्तु.यह तो अबद्धको भी झ्पना. रहा: है | यह तो बहुत बड़ा अपराध है, यह 
तो... महामूखेता है | भ्रज्ञानी बढ़ अ्बद्धकों श्पता इसलिये मानता है कि उसने जीवकी 
स्वतन्त्र, सत्ताका ज्ञान नहों किया । 
जीव-अपने आपमें परिणमन्त बरता हुआ काल उः्तीत बरता हे--तृम्हारी शक्तिसे 


नहीं. हो.. सकता । जीव स्वार्थ ग्रोर प्रतिष्ठाके लाभके चकक्रमें पड़कर मोहंके फंदेमें फंसतां 
है । यदि स्वार्थ श्रोर प्रतिष्ठाका भाव न रहे तो कौन किसका क्‍या करेगा ? पुत्र बूढ़े पिताकी 
सेवा, भी प्रतिष्ठाके लाभसे करता.है कि यदि मैंने बुढ़ापेमें पिताकी सेवा न की तो लोग मुझे 
बुरा कहेंगे |. कोई किसीके कहनेसे मानता नहीं है, यही वस्तुका स्वरूप है। कोई पदार्थ 
क्रिसीक़ा. कुछ कहीं कर सकता है, क्योंकि जीवका अन्य पदार्थोसे अत्यन्ताभाव है| जीवव 
लक्षण उपयोग है और पुद्गलका क्षण उपयोग नहीं हैं तो फिर असमान धर्म वाले एक 
कंसे हो सकते हैं ? पुदुगल झोर श्ात्मा एक हो हो नहीं सकते । पद्गलका द्रव्य, क्षेत्र, काल 

भाव पृद्गलमें है, हमारा द्रव्य, क्लेत्र, काल, भाव हमारेपें है। हमारे द्वव्य क्षेत्रादि पुदगलसे 
ब्रिल्कुल भ्रलग हैं, कभी एक नहीं. हो सकृते । पुदूगल और जीव श्रत्यन्त व्यतिरेकी हैं। कोई 
अन्य प्रदार्थ अपना नहीं हो सकता । मोहके बिना भी राग होता है । मोहका लक्षण हैं, ए 

दूसरेकी .एक मानना । मोहमें मोहो बेहोश हो जाता सकी बुद्धि काम नहीं करतो । 


१०० ; समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक 


राममें रागी व्यवस्थित चित्त रह सकता है । जहाँ स्व श्रीर परकी स्वतन्त्रताकी प्रतीति ही 
नहीं है, वह मोह है। मोहमें राग भी प्रवल होता है । श्रप्रत्याख्यानावरणाकी गड़बड़ी छह 
महीनेसे अधिक नहीं चलती है। तब भी रागने रामचन्द्रजी को कितना सता डाला था ? 
सम्यवत्व-तेज भ्रन्दर प्रकट रहता है, वाहुर दिखाई नहीं पड़ता है | कोई ग्रहस्थ रागसे ग्रस्त 
है या मोहसे ग्रस्त है, इस विपयमें निर्णाय नहीं दिया जा सकता है। गृहस्थ स्वयं जान 
सकता है कि हम रागपूर्वक घरमें रहते हैं या मोहपूर्वक । पुद्गल श्रात्मा नहीं हों. सकता, 
आत्मा पुदगल नहीं हो सकता है । श्रतः पुद्गलको श्रपना मत मानों | 

आत्मा अखण्ड है, अविकारी है, चेतन्यस्वरूप है। श्रात्मा कर्मसे जुदा है। श्रात्मामें 
कर्म श्रा गये और भ्रा करके उसमें मिल गये । ऐसा उपचारसे कहा जाता है | उस अद्वेतमें 
भी ह्विधा श्रा जाती है। शअ्रह्ेत माने--अ्रखण्ड, जिसके चिपयमें कोई कल्पना की जा सके । 
द्वेत:-- हैत दो प्रकारका है--(१) अपने अंशोंको बताना और (२) दूसरे जीवके अंशोंको 
बताना | श्रात्मा चतन्यस्वरूप है, यह भी द्वेत है । श्रात्पामें ज्ञान, दर्शन, चारित्रादि गुरण 
तथा अनन्त शक्तियां हैं, यह भी द्वत हैं | आत्मा-आत्मा-शआ्रात्मामात्र वहुना अ्रद्वेत है । 

हैत बुद्धिके अनेक स्वाड़ हें।-(१) स्वभाव और स्वभावबानका द्वत-जैसे जीवमें 
चतन्यस्वभाव । (२) गुण और गुणीका हत-जैसे जीवमें ज्ञानदर्शनादि श्रनेक गुर हैं। (३) 
द्रव्य-पर्याय और द्रव्यका द्वैत-जैसे जोवकी मनुष्य देव तिथच नरकादि पर्यायें ॥ (४) ग्रुण- 
पर्याय और द्रव्यका हत - जैसे जीवमें क्रोध, मान, मायादि कपाय हैं । (५) आत्मा और 
उपाधिका द्वेत--णैसे जीवमें कर्म लगे हैं सोपाधिञ्रंश कल्पना गुण पर्यायमें हुईं | आत्मामें 
श्रसंख्यात प्रदेश हैं । यह स्वांश कल्पना है । जीवमें चंतन्‍्य स्वभाव है। यह स्वांश कन्पना 
है | जीवमें रागादि हैं, यह उपाधि कल्पना है| इस प्रकार जीवकी कल्पनामें नाना द्व्त 
माना जाता है । ु ु 

एक साथ नाना प्रकारके बन्धनकी उपाधि लग रही है | आठों कम आत्मामें एक 
साथ लग रहे हैं। कर्म प्रात्मामें एक साथ उदय झा रहे हैं। उनके उदयके निमित्तसे जो 
विभाव होता है, वह भी बात हो रही है। जैसे स्फटिक पत्थरमें दाग लगानेसे मलिनता 
आरा जाती है इसी प्रकार जिस जातिके कर्म होते है, उसी जातिके विभाव होते हैं | आत्मा 
और कर्मका मेल है। मेलके कारण यह जीव अ्नादिकालसे भ्रमण करता रहा है। यह 
मनुष्यभव विवेकपूर्णा पाया है, जिसमें बोल सकते हो, समभ सकते हो, पढ़ सकते हो, भ्राज 
हम कितने विशिष्ट भवमें हैं ? ऐसा जानकर अपने स्वरूपकी जानो। अपना स्वरूप पदार्थके 
ज्ञानके बिना नहीं जाना जा सकता | अ्रतः पदार्थकों जानकर अपने स्वरूपको पहिचानो, 


इसीमें मनुष्यभवकी सफलता है । 
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शंका--पआ्रात्माके साथ तुमने कर्म श्रौर उपराधिकी बात बताई कि आत्मा सोपाधि 
है | उपाधि तो वल्पना है, वह कहाँतिे लग गई ? जैसे ज्ञानने रसको जाना तो ज्ञान रस 
रूप तो नहीं हो गया ? ज्ञान भर रसका सम्बन्ध तो नहीं है। ज्ञान ज्ञानकी जगह है और 
'रस रसकी जगह । उसी प्रकार आत्मा आत्माकी जगह है और वर्मका (श्वरूप) श्रलग है, 
दोनों मिलकर एक नहीं हो सकते । श्रात्माके लिये कर्म उपाधि कैसे बन जायेंगे, दोनों पास 


हैं तो सम्बन्ध भी हो ऐसी बात नहीं है । 
समाधात--प्रात्मा और कर्म एक साथ रह रहे हैं, इससे आ्रात्माका क्‍या बि 


सिद्ध प्रभुकी प्रात्माके पास छहों द्रव्य ठसाठस भरे हैं, परच्तु उतकी आत्माका क्या बिगाड़ 
है ? बिगाड़, बन्धन आदि यह तो निमित्तनैमित्तिकसे होता है| देखो भैया ! सारी विभिन्‍्त- 
ताश्रोंका कारण कर्म है । ईश्वर तो एक उत्कृष्ट ज्ञान है। ईश्वर यदि कारण है तो सारी 
सृष्टि एक तरहकी होनी चाहिये। ईश्वर यदि उपादान है तब भी सारी सृष्टि एक तरहकी 
होनी चाहिये ” यतः, उपादान सहझशं कार्यम्‌ । उपादान (ईश्वर) यदि एक है तो कार्य (सृष्टि) 
भी एक - होना चाहिये | परन्तु ऐसा नहीं होता है। अतः सृध्टिमें ईइवर कारण भी नहीं 
है, उपादान भी नहीं । पदार्थका स्वभाव कारण हो-ऐसा भी नहों है | स्वभाव अविनाशी 
है। जिस चीजका कारण स्वभाग हो, बढ़ चीज अविनाणी हो जायेगी । अतः श्रात्मासे 
राग-द्ेष-मोह नहीं मिटना चाहिये, लेकिन मिट जाते हैं। श्रात्मके नाना परिशामोंका 
कारण बाह्य निमित्त अवश्य है। यदि कोई एक ही प्रकारका निमित्त मानोगे तो सारी 
चीजें एक ही तरहकी बन जारेंगी । आात्नाके नाना परिणामोंका कारगा नाना निमित्तरूप 


बाह्मवदार्थ हैं, ऐसा मानना ही पड़ेगा । वह है नानाविध कर्म । ह 
करनी संभालो तो फल्ल भी संभल गया--जेसा करते हो, उसका वेसा ही फल 


मिलता है । इसमें कोई विवाद नहीं है। लोग कहते हैं कि जैर्सा करोगे, उसका वसा: ही 
फल ईइवर दे देता है। चाहे कोई भी फल देवे, लेकिन तुम्हारी करनीका फल तो तुम्हें 
मिलेगा ही। जैसी करनी करोगे, वैसा ही फल मिलेगा । जब करनी करता तुम्हारे करमें है; 
तो ऐसा कार्य मत करो, जिससे दुःख प्राप्ति हो | दुःखका कारण हमारे विकल्प हैं । जसे 
लोकमें कहा करते हैं--हाय, हमें ऐसी चीज प्राप्त नहीं हुई, इसने ऐसा क्‍यों किया, ऐसा 
क्यों नहीं किया ? इस प्रकार दुःख विचार बनाने'से ही आये ना ? यदि ऐसा विचार हो 


कि मैं भ्रकेला हूं, मैं ग्रपणा फल स्वयं भोगता हूं । जैसा मैं करूगा, वेसा हो फल मिलेगा । 
करनी अच्छी करूगा तो सुख पाऊंगा, परका विचार पराधीनताका भाव दु:खका कारण है । 


मेरे दु:खंका कारणा मेरे विचार हैं, अन्य कुछ नहीं | परकी चीज हमारे अबीन नहीं है। 
भ्रत: उसका विचार ही न करो । परके विचारमें श्राकुलताके सिवाय और क्या मिलेगा ? 
मिंत्रका ख्याल करके , राग उत्पन्न होता है, शह्तुक्ा ख्याल करनेसे द्वेष उत्पन्त हुआ, अतः 


गाड़ ? 
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परिपूर्णतासे थोड़ा भी कम हो, अ्रशुद्ध कहलाता है । परिपूरों ज्ञान शुद्ध है । 

जीवका काम जीवमें व कम का काम कर्म में चलता है--जोब जब कषाय करता है, 
तो जीवमें एक क्षेत्रावगाहसे रहने वाले विख्रसोपचय सात या झ्राठ कर्मरूप- बंध जाते हैं.. 
इस जीवके कर्म सात हमेशा बंधते हैं। श्रायु बंधतेका समय हो-तो श्राठ कर्म बंधते हैं। 
जैसे किसीको आ्रायु 5१ वर्षकी है। ५४ वर्षकी आयु होने पर कर्म बंधेंगे । ७२ वर्षेकी 
आ्रायु होने पर, फिर ७८ वर्षकी आयु होनेपर, फिर ८० वर्षकी आयु हो जाये तब, श्राठ 
कर्म बंधेंगे। इस तरह शेषका भी त्रिभाग करो | यह त्रिभाग ८ बार होता है । 

जितने कर्म बंध जाते है, उनमें विभाग हो जाता है कि इतने कर्म दशेनावरणाके 
इतने ज्ञानावरशके, इतने वेदनीयके श्रादि। उसे तुम भोजन करते हो, तुम्हारा काम तो 
पेटमें पहुँच।ना है । इसकी चिन्ता न करो कि किसका, कितना, क्या, कैसे बनेगा ? पेटमें 
जाकर स्वयमेव विभाग हो जाता है, इतना खुन बनेगा, इतना मल ब्रनेगा आदि | इसी 
प्रकार तुम तो कषाय करलो, उसकी चिन्ता न करो कि क्सि कर्मकी कितनी प्रकृतियोंका 
बन्ध हुआ ? इसके बाद कर्ममें भी विभाग हो जाते हैं। जुसे ज्ञानावरणमें ५ विभाग हो 
जाते हैं कि मतिज्ञानावरणकी इतनी वर्ग णायें, श्रुतज्ञानावरणकी इतनो आदि । मतिज्ञान, 
श्रुतज्ञान, श्रवधि और मनःपर्ययके भी दो दो विभाग हो जाते हैं--कुछ देशघाती प्रक्ृतियाँ 
श्रौर कुछ सर्वधाती प्रकृतियाँ । केवल ज्ञानावरणामें सर्वेघाति प्रकृतियोंका ही बंध होता है, 
देशधातिका नहीं । पाप प्रकृतियाँ दूर-दूर तक बन्धसी रहती है । सर्वघाति उसे कहते हैं 
कि जो सब कुछ मिटा दे । देशघाति उसे कहते हैं जो कुछ मिटावे, कुछ रहने देवे | केवल 
ज्ञानावरणका उदय हो तो केवलज्ञान बिल्कुल नहीं हो सकता । मनः:पर्यय ज्ञानावरण या 
मति-श्रत अवधि ज्ञानावरणके क्षयोपशम व उदय होने पर ये ज्ञान थोड़े-थोड़े- रहते हैं । 
आत्मामें कर्म बंधते ही इतने कर्म एक साथ हो जाते हैं । 

आ्रात्मामें कर्म रागह्वेष हैं, यह अ्रशुद्धका वर्णन है। भेदरूप व्यवहारमें आत्मामें 
केवनज्ञान है, यह कहना भी अशुद्धका वर्णान कहलाया | श्षात्मामें ज्ञान, दर्शन, शक्ति श्रादि 
है, यह ,कहना भी अशुद्धका वर्णन कहलाया । तब .प्रश्न हो सकता है कि कैसा वर्णोत करें 
कि शुद्धका वर्शान कहलाये ? 

उत्तरः--कहते हैं कि केवल आरात्माको जानो, उसे कहो मत, विकल्पित करो मत, 
तब शुद्ध कहलायेगा । श्रात्मामें जोड़ करना या तोड़ करना श्रशुद्धका वर्णन है। जोड़ तोड़ 
से रहित श्रखण्ड वस्तु शुद्ध है । जोड़ तोड़के कहनेमें ग्राध्यात्मिक शअशुद्धता है। अशुद्धता दो 
प्रकारकी है--सोपाधि अशुद्ध और निरुपाधि अशुद्ध । शुद्ध श्रात्मा किसे कहते हैं ? शुद्ध 
श्रात्मा सिद्धोंको नहीं कहा, मलुष्योंको शुद्ध श्रात्मा, नहीं कहा, ठिर्यचोंकी-श्रात्माको शुद्ध 
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दोनोंमें भेद है । ग्रशुद्धतामें एक पर दृष्टि होती है, बड्धतामें दोपर दृष्टि जाती है। बड़ 
माने वंबा हआ | बंधा हुआ किन्‍्हीं दो में अवश्य होता है । । 

बद्धता और अशुद्धताके चिन्द--बन्ध कारण है और अशुद्धता काये है। व 
न हो तो श्रशुद्धता नहीं हो सकती है । वह बन्ध कार्येहूप भी है। जीव अशुद्ध न होता तो 
नवीन कर्म कैसे बंधता ? देखो भैया ! वास्तवमें शुद्ध निरब्यव्य की अपेक्षासे जीव शुद्ध है 
तथापि व्यवहारनयकी अ्रपेक्षासे वही जीव अशुद्ध है । जीवको आध्यात्मिक दृष्ससि बडध और 
मुक्त कत्नेमें भी श्रशुद्धता है। जीव न बद्ध है; न मुक्त है। जसे किसीको कहें कि तुम 
श्रभी बैदमें हो या कैदसे छूट गये हो-इस प्रकार कहनेसे दोनों अवस्याश्रों में ही जीवको 
बुरा मालूम पड़ता है। क्योंकि किसीको बंधा हुआ या छुटना बताना उसके लिये “गालो” 
है । जीवका स्वरूप बन्धमें या मोक्षमें नहीं है। उसका स्वरूप तो चैतन्यमय है । 

जीवके निज स्वरूप पर, बन्धन या मोक्ष माननेमें दृष्टि नहीं जाती । चैतन्य आत्मा 
पर दृष्टि दो तो जीवका कल्याण हो जायेगा । जीवको न बद्ध मा-ी और न मुक्त मानो- 
ऐसे शुद्ध चैतन्यमय जीवपर दृष्टि देनेसे ही कल्याण होगा । केवल भ»वानकी भक्तिसे भी 
कल्याण नहीं होता है । हां, पुण्य बन्ध अ्रवश्य हो सकता है। सश्ित पुण्यके प्रतापसे राजा, 
इन्द्र श्रादि पद प्राप्त श्रवश्य कर लोगे | भत्तिसे ब्रह्ममें लोन होनेके लिये उत्साह जग सकता 
है यह भी हो जायगा, परन्तु भक्ति करते वक्त ब्रह्ममें लीन नहीं हुए | भगवानकी भक्ति 
करनेसे बुरी श्राकुलताएं घट जाती हैं । झ्रात्मा तो स्वयं प्रश्चु है। यदि उस प्रभु श्रात्माको 
लाखोंकी जायदाद मिल गई तो कौन बड़ी बात हो गई ? उन लाखोंमें लग गये या उन्हीं 
का प्रभ्नुत्व मान बैठे तो प्रभुता ही चली जायेगी । बड़े आदमी होनेके कारण थोड़ेसे लोग 
तुम्हारे शभ्रनुकूल हो, गये तो क्या बड़ी बात हुई ? श्रब यदि उसीमें ,अटक, गये तो; श्रटके ही, 
रहोगे । मनुष्यभवमें बड़ी विशिष्टता है। यदि इस विशज्विष्टताको पाकर उपयोग न किया और 
आ्राहार-निद्रा-भय-मैथुनादिमें ही समय गंवा दिया तो श्रात्म-कल्याणसे हाथ धो बेठोगे। 
मनुष्यभवके चले जानेपर चिरकाल तक द्वाथ मलते रहोगे । 

जीव शुद्ध है । अपने गुणोंमें तन्मय रहना, पर पदार्थके दव्य-क्षेत्रकाल भावसे जुदा 
रहनेका नाम छुद्धता है। सदा अ्रपने शुद्ध “तन्यस्वरूपपर हृष्टि डालना चाहिये । शुद्ध दो 
प्रकारके होते हैं-- (१) द्रव्य शुद्ध और (२) पर्याय शुद्ध । द्रव्यसे शुद्ध तो समस्त जीव 
हैं । अपने ही द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावमें रहनेको द्रव्य शुद्ध कहते हैं । जो पर्यायसे शुद्ध हो गया 
हो, उसे पर्याय शुद्ध कहते है । पर्याय शुद्धि सिद्धोंमें है । निगोदिया जीव या संसारी जीवों 
में पर्यायको शुद्धता नहीं है। द्रव्य शुद्धि तो निभोदिया जीवमें भी है । क्योंकि उसकी 
श्ात्मा अपने ही द्रव्य-क्षेत्रकाल-भावमें है, परके चतुष्टनयमें नहीं है एवं पर्यायोंका आधारभूत 


न्धकारण 
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एक स्वभाव भी हैं! द्व्यहृष्टिसि सभी पदार्थ शुद्ध हैं। पर्यायशुद्धि भ्ररहन्त-सिद्धमें ही है, 
भ्रन्यमें नहीं। जगतके सारे जीव अपने स्वभावसे अकेले है। प्यौर.माने केवल-अ्रकेला । 
अ्रकेला होना ही द्रव्यकी शुद्धता है । किसीसे भी प्रेम मोह करलो, कभी भी दो मिलकर एक 
बन ही नहीं सकते । 
जैसे बच्चे खेलते रहते हैं। उनमें भ्राते हैं, चले जाते हैं। उन्हें इसका कोई हर्प 
विषाद नहीं होता है | उनमें से कोई भी दो मिलकर एक नहीं होते हैं। जब तक साथ 
साथ खेलते हैं, पक्के दोस्त हैं। उसी प्रकार इस संसारमें जीव आते हें, मोही सबच्ने मोह 
करता है, लेकिन कोई कभी मिल करके एक होता देखा गया है ? प्रयोजन यह है कि भाव 
बनानेमें ही बद्धता और श्रशुद्धता है | यदि तुमने द्रव्यकी शुद्धि जान ली तो निविकल्प बन 
जाओोगे । संयोग होकर, मोह करके 'क्सीसे कोई लाभ नहीं होना है| श्रात्माका हित 
संयोगमें नहीं है । जिससे अहित होता है, उसके नष्ट होने पर भी दुःख होता है। श्रहित- 
कारक वस्तु मिले तो दुःख होता है, जाये तो दुःख होता है। न मिले झ्ौर न जाये तो 
ग्रानन्‍द ही आनन्द है | जीवका जेसा राग मोह है, उसको उतना ही दुःख है। दुःख देने 
कोई विलायतसे नहीं आता, वह तो अपने ही भावोंसे मिलता है। शुद्धताकी हृश्सि प्रत्येक 
जीव द्रव्य शुद्ध है। दो के चक्‍करमें पड़नेसे ही श्रशांति और आ्राकुलता मिलती है। निद्वृन्द 
माने श्रकेला । प्र्थात्‌ जिससे किसीका सम्बन्ध नहीं है | जहां दो हैं, वहां दुःख है। जहां 
दो नहीं वहाँ परमानन्द है | शुद्धनयसें जीव निविकल्प और निह॑न्द है। जीवमें-राग है, 
केवलज्ञान है, यह भी शुद्धनय नहीं है। जीवमें चेतन्य है, यह भी शुद्धनय नहीं है । शुद्ध- 
नय तो वह कि जीवके स्वरूपको जानलो, कुछ कहो मत | नेति-नेति प्रतीति पूर्वक करनेसे 
शुद्धनयका विषय बनता है| शुद्धनय, हाँ, कहेसे नहीं जाना जाता । तत्त्व क्या हैं, ऐसा 
प्रन्‍न करनेपर तुम बोलकर उत्तर देते रहो, हम नेति-नेति कहते रहेंगे, वहां जानते हो तो 
शुद्धनय है | व्यवहारनय सद्वन्द सविकल्प भ्रौर अनेक हैं । 
शुद्धनयका विषय चिदात्मक रुद्ध जीव है। “है” बताओ ऐसा कि जिसमें जोड़ 
आ्रौर तोड़ न हो । जीव चिदात्मक है, इसमें जोड़ तोड़ नहीं है, यह शुद्धनयका विषय है। 
जीव, श्रजीव, आ्राख़व, बंध, संवर, नि्जरा, मोक्ष, पुण्य और पाप व्यवहारनयके विषय हैं । 
भूतार्थनयसे जाने गये सातों तत्त्व सम्यक्त्वके कारण है। 
भूतार्थनय पद्धतिका अ्रनुसरण न होनेसे इस अवस्थामें जीव पर्यायवी श्रोर भ्रुकते 
हैं, अतएवं बाह्य सम्पर्कमें रचते हैं । ऐसे जीव भ्रप्रतिबुद्ध हैं । भ्रब इन श्रप्रतिबुद्धोंके प्रति- 


बोधके लिये आचार्यदेव यत्न करते हैं-- 
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श्रण्णाशमोहिदमदी मज्भमिरां भरादि पुरणले दव्वं ।' 
बद्धमबद्धं च तहा जीवो बहुभावसंजुत्ते ||२३॥ 
सव्वष्ट्रणाणंदिट्रो जीवो उवश्रोगलकखणोरणिच्चं । 
किह सो पृर्गलद॒व्वीभूदों ज॑ भशासि मज्ममियणं ॥रेटा 
जदि सो पुग्गलदव्वीभूदों जीवत्तमागद्ं इदर | 
तो सत्तों वत्त जे मज्क्ममिणां प्रगल पव्वं ॥२५॥ 
जिसकी भज्नाससे बुद्धि मोहित हो गई है, ऐसा प्राणी अर्थात्‌ वहिरात्मा अनेक 
विकण्पोंसे संयुक्त होता हुआ बद्ध और अबद्ध यह पुदुगलद्गव्य मेरा है ऐसा कहता है | किन 
सर्वेज्ञ भगवानके ज्ञानमें देखा गया है कि जीव नित्य उपयोग लक्षण वाला है, वह पुदगल 
द्रव्य बसे हो जावेगा, जिससे फिर है बहिरात्मावों ! यह पुदुगल मेरा है, ऐसा कैसे कहते 
हो ? यदि जीव प्रदूगल द्रव्यरूप हो जाय और पुद्गल जीवपनेको प्राप्त हो जाय तो ऐसा 
कहा जा सकता है कि यह पुद्गल द्रव्य मेरा है । 
जो जीव भअज्नानी है, अ्ज्ञानसे जिसकी बुद्धि मोहित हो गई है, बद्धाबद्ध पुद्गलोंको 
इष्ट मानता है कि ये मेरे हैं--वह शअ्रज्ञानी है। आत्माके चलनेपर जो साथ-साथ चले -वे 
बद्ध पुदुगल हैं जेसे शरीर । जो आत्माके चलनेपर साथ न चले वे अबद्ध ९द्गल हैं, जंसे 
स्री पृत्र धन मित्रादि सभी श्रबद्ध पुद्गल हैं । शरीर और कर्म, जो कि बद्ध पुद्गल हैं वे 
भी मेरे नहीं हैं, क्योंकि उनकी सत्ता भेरेसे न्‍्यारी है । भ्रबद्ध पुदगल तो मेरे हो ही नहीं सकते । 
सब अन्य द्रव्योंका मुझमें, अत्यन्ताभआाव है!ः--अ्रभाव चार प्रवारका है:- प्रागभाव, 
प्रध्वंसाभाव, गन्योन्याभाव और अत्यन्ताभाव । कोई श्रभाव नामका स्वतंत्र प्रमाएं नहीं है 
वस्तु कोई रत्ता अ्रभाव” नहीं है। जसे हमने कहा कि कमरेमें चौकीपर समयसार रबखा 
है.। वहां देखा तो समयसार नहीं है। हमने खूब देख लिया कि वहां संमयसार नहीं है । 
लेकिन समयसारका “अभाव” केसे देख लिया ? यदि अभाव देख लिया जा करके, श्रभाव 
को उठा तो लाझ्रो | तुम वहां जा करके देखो, वहां भी समयसारका अभाव नहीं दीखेगा ! 
समयसारके शभ्रभावरूप चौकीमातन्र दिखाई देगी अभाव” नहीं दिखाई देगा । प्रत्येक पदार्थका 
भ्रभाव किसीके सद्भाव रूप पड़ता है। यहःबात चारों अ्रभावोंमें घटती है । किसी चौजका 
पहले न होना प्रागभाव है। जँसे मिट्टीसे घड़ा बना तो घड़ेका कुछ समय प्॒॒वे प्रागभाव था । 
घड़ेकी खपरियाँ बन गई तो घड़ेकी रूपरिया प्रध्दंसाभाव कहलाया । घड़ेका फूट जाना घड़े 
का प्रध्वंसाभाव है। हम यदि घड़ेका फूट जाना मांगें तो घड़ेकी खपरिया तो उठाकर 
लाझोगे । खपरिया ही घड़ेका अभाव है । रुपस्योंको दिखाकर ही बताओगे कि देखो, घड़ा 
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लगनेसे स्वच्छता नष्ट हो जाती है । इसी प्रकार इस जीवके कमी उपाधि लगनेसे स्वच्छता 
नष्ट हो जाती है। शरीरसे भिन्‍न आत्माकी अनुभूति रहे तो अत्यन्त आरबद प्राप्त होता है । 
वास्तविक आानन्दर्मे कभी रोंगटे खड़े हो जाते हैं। भूठे आनंदमें रोम नहीं खड़े होते 
ग्रात्मानंदमें रोम खड़े हो जाते है, अतएवं वह वास्तविक आनंद है । बढ़ियासे बढ़िया भोजन 
व.रो तब भी रोम नहीं खड़े होते है। प्रच्छी बातपर, धर्मकी बातपर, आआत्मानुभाव होनेपर 
आनन्दके होनेपर रोंगटे खड़े हो जाते हैं। भगवान्‌की रिष्कपट भक्तिमें भी रोम खड़े हो जाते 
हैं । विसीके गुएापर मृग्ध होनेपर रोम खड़े हो जाते है, लेकिन किसी भी विषयानंदमें कभी 
रोम खड़े नही होते हैं। किसीके गुणोंको देखकर भी झानन्द' होता है। अ्ज्ञानने जीवके हृदय 
को मोहित कर रबसा है, तभी तो यह इन पदगलोंको भ्रपना मानता है । यह मेरा है, ऐसी 
कल्पनाको मानता है कि यह मैं हूं, तभी जान पाया कि यह मेरा है। दूकान मेरी है--इस 
कल्पना रूप ही में हं:-- 

यह जीव अपनेको किसीका पिता, किसीका पृन्र मानता हैं | इस पिंडोले (शरीरको) 
भी अपना मानता है । जो विचार यह कर रहा है, उनको भी यह मेरा है, ऐसा मानता है। 
कल्पना आत्माकी पर्याय है | कल्पनावो मान ले कि यही मैं हूं, तभी दृकानको मान पायेगा 
कि यह मेरी है। पहले अ्रपने विचारोंको मानेगा कि यह में हूँ. बादमें दूकानकों मान पायेगा 
कि यह मेरी है। जैसे यह धन मेरा है। हृदयमें जब ऐसा विचार आया कि यह विचार 
मेरा है, तभी जानोगे कि यह घन मेरा है | धन मेरा है, यह मिटानेके लिये, धन मेरा है, 
इस विचारबुद्धिसि ममत्व मिठाओ्री तभी धनसे ममत्वबुद्धि छूटेगी । मुझ उतन्यस्वरूप आत्माका 
यह घन है, ऐसा तो कोई कहता नहीं है । पहले शरीरको जानता है कि यह में आत्मा हूं, 
तभी दूसरेसे ममत्व होता है। पहले पर्यायबुद्धिको मिटाओओ, तब ममत्व मिटेगा | पर्यायवुद्धि, 
श्रात्मामें विभाव श्त्तिका निमित्त पाकर विभाव उत्पन्त होनेसे उत्पन्त हुई है । 

परिणम नकी विशेषता बतानेके लिये भावशक्तिका ही नाम विभावशक्ति रवखा गया 
है;--वह शक्ति एक हैः:--भाववती | जिस शक्तिके कारण गुण परिणमें उसे भाववतीशक्ति 
कहते हैं। श्रब यह शंका हो कि भाववती शक्ति विभावरूप कैसे परिणम गई ? तब हमें 
इस विषयका मौलिक समाधान करना होगा, वह (समाधान) यहां है कि हमें ऐसी शक्ति 
माननों ही पड़ेगी, जिसका ताम लेकर अन्त तक काम चल सके । विभावशक्तिके ही दो 
परिणमन हैः:-- (१) विभावरूप और (२) स्वभावरूप | निदच्यनयका विपथ चिदात्मक 
श्रात्मा है और व्यवहारतयका विषय, धर्म, श्रधर्म, आकाश, काल, जीव अ्रजीवादि सातों 
तत्त्व शीर पुण्य-पाप आदि सर्व द्वेत है | जीवमें रागद्वेष हैं, असंख्यात प्रदेश हैं, जीवमें चैतन्य 
स्वभाव है, यह सब व्यवहारनयका विषय है | निश्चयनय नेति-नेतिसे जाना जाता है। जीव 
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श्रखण्ड सत्‌ है-उसके टुकड़े करनेसे स्वानुभव नहीं होता है ।, जिससे स्वानुभव हो वह 
निशचयनयका विषय है | निउ्वयनयका विषय ही न समझे झौर नेति-नेति कहता रहे, वह 
सत्यता नहीं । सत्त्व हितकर सम्यवत्वक़ा विषय निश्चयरयका- व्िषयभूत तत्त्व है, व्यवहार- 
नय सम्यक्त्वकी तैयारी करा देने वाला है। 
शंका:--सम्यक्त्वका प्रयोजक शुद्धनय है तो व्यवह्ारनयसे बया प्रयोजन है ? समा- 
धान:--तुम ठीक कह रहे हो । सम्यक्त्ववा विषय शुद्धनय है तो भी व्यवहारचूय युक्ति- 
युक्त है । यदि सबको शुद्ध चैतन्य मान लें तो काम कसे चलेगा ? कोई आदमी यदि उपदेश 
दे रहा हो कि ग्रज्ञ करनेसे स्वर्ग मिलता है, वह गलत बात है लेकिन मिश्यात्वकी गअपेक्षासे 
ठीक है | मोहके उदयमें पापकी बात ही ठीक है । मिथ्यात्वो तो पुण्यकी बातकों पाप मानता 
है | मिथ्यात्वके उदयमें पाप निरन्तर चलता है । साधुकी पर्यायकों यदि प्रात्मा मान लिया 
तो यह बात भी गलत है । मिथ्यात्व अ्रवस्थामें उल्टी बात ही सूभती है। यदि मिथ्यात्वके 
उदयमें सीधी बात सुभ जाये तो मिथ्याहृष्टि भी मोक्ष चले जायें अथवा- वह मिथ्यात्व ही 
कैसा, व्यवहारनय युक्तियुक्त होनेसे व्यवहार करे बिना काम ही नहीं चलेगा;। केवल 
निश्चय कहनेसे काम कंसे चलेगा ? अ्रब-युक्ति देते है कि व्यवहारण्य क्यों कहना चाहिये ? 
जीव एक है । उसीको नौ रूप कह दिया गया है । मनुष्य श्रजीव है श्रर्थात्‌ जीव नहीं है, 
केवल उसमें रहने वाला चैतन्य हो जीव है । मनुष्य, जीवकी पर्याय है शुद्ध जीव नहों, श्रतः 
ग्रजीव कहा । रागादिक ये सब जीवकी पर्यायोंके नाम है--इनमेसे कोईभी जीव ;नहीं है । 
शुद्धानयकी दृश्सि कोई भी तत्त्व जीव नहीं है। इन नौ में ही जीव हैं--जीव अ्रजीवादि 
सातों तत्त्वों तथा पुण्य भौर प्रापमें । इन सात तत्त्वोंमें'जों जीव तत्त्व है, वह शुद्ध जीव 
नहीं है। वह पर्याय जीवका नाम है। ऐसे ये रोके नो पदार्थ सम्यक्त्वका विषय नहीं हैं । 
इन नौ में जो देखा गया एक जीव, व शुद्ध जीव है । इस शुद्ध जीवके स्वरूपका प्रतिपादन 
वैसे हो यदि गुण पर्यायोंके वर्णनका कोई सहारा नहीं लिया जावे। हाँ यह बात सत्य हैं कि 
व्यवहारनय जिसको विषय करता है. वही ,परमार्थ न्ही है परन्तु प्रस्मार्थक समभानेका 
व्यवहार निरपेक्ष स्वतन्त्र कोई'उपाय नहीं- है । 
यहां एक साथ ही अनेक वन्धन उपाधियोका सन्निधान है जिसके निमित्तसे श्रनेक 
स्वभाव भाव श्र्थात्‌ दौड़े चले श्रा रहे है। इस कारण इस आत्माकी विवेक ज्योति अस्त 
| गई है, अज्ञानमें हो यह झुग्व है। अत्त: ब्किदोंको हो आत्मस्वर्व समभकर स्वीकार 
कर रहा है यह और विभावोंके ग्राश्रयभूत पुद्गल द्रव्योंको "बह मै हू, ये मेरे है” ऐसा श्रनु- 
भव कर रहा है। है भात्मघाती दुरात्मन्‌ ! इस भयावह, विपदास्पद, संसारमुल अविवेककी 
छोड़ । तू स्वयं परख ले-- जीव तो उपयोगरदवरूप है, त्‌ जंव हैं, उपय|ग स्वस्प ह। तू 
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पुद्गल द्व्यरूप बैसे हो सकता है ? पुदगल तो अ्चेतत है, अनुपयोग रूप है । कहीं प्रकाश 
और अ्रन्धकार एक ही अधिक रणामें देखा है क्या ? नहीं, तो जेसे प्रकाश श्र अन्धकारका 
सहवृत्ति विरोध है इसी तरह उपयोग भर अनुपयोगका सहवृत्ति विरोध है। इसलिये अरब 
ज्ञान्नेत्र खोलो, मोहन्द्रा तोड़ो, मिथ्यात्वतस्द्रा मिटावो, अपने आपको निमल बनाग्रो, अपने 
श्रापको अपनेपर प्रसन्न करो, अपने प्रश्लुका प्रसाद पावो, स्व॒द्व॒व्य ही मेरा है-ऐसा ऋसुभव 


करो । हे प्रिय प्रात्मन्‌ ! तने ग्रब॒तक अनन्तों बार यत्न किये शान्ति पानेके लिये, किन्तु , 


शान्ति प्रप्त न कर सका। सो विपरीत प्रयत्नसे कार्य बनता है वया ? पल्‍ले शान्ति चाहने 
वालेको समझ, श्ान्तिकों समझ, गान्तिके सदुपायकों समझ | सही उपायसे चले झौर साध्य- 
सिद्धि न हो, यह हो नहीं सकता । हि ु | 
पर्यायोंका आधार तो देखो, निज ज्योतिके दश्शन होंगेः--जीव-अजीव ग्रौखव-बंध 
संवर-निर्जरा मोक्ष-पृण्य और पापमें ६ पदार्थ पर्याय धर्म है'। इनमें जीव भी शामिल है। 
इतना ही नहीं ये ५ केवल पर्याय धर्म हों, सापेक्ष भी हैं। इन नौ पदार्थोकों भूतार्थकी 
पद्धतिमे स्वतंत्रतावी हप्टिसे देखो तो सम्यवत्वका कारणा है। श्राख्नव, बन्ध, संवरनिर्जरा, 
मोक्ष--ये सभी सापेक्ष पर्याय धर्म है इन्हीं ५ पर्याय धर्मोका श्राध।र जीव अजीब है । ये 
५ पर्याय जिसमें होतो है ऐसा सापेक्ष जीव श्रजीव रिए यनयका विषय नहीं । श्रखण्ड, 
एक निशचयनयका विषय है | इन सात तत्त्वों वाले जीव श्रजीव सम्यकत्वका कारण कैसे 
वन सकते है? पर्याय धर्म दो प्रकारके होते हैं--उपरक्ति सहित (सापेक्ष) और उपरक्ति 
रहित ।रनिरपेक्ष ), जीवादि नौ पदार्थ केवल पर्याय धर्म ही रहीं, उपरवित सहित भी हैं । 
मोक्ष भी उपरवित सहित याने सापेक्ष है, व्योंकि वह एक समथकी चीज है, सिद्ध अ्रवस्था 


अनन्त कालकी चीज है। सिद्ध श्रवस्था उपरक्ति रहित (निरपेक्ष ) है। वरतुत: देखा जाये, 


क्षायिक अवस्था भी एक समयकी चीज है। क्षायिक होनेके बाद स्वतः परिशमन होता 
रहता है। उन्हीं नोको क्षायिके दृष्टिसे देखा तो क्षायिक जान पड़े, पर्यायहृष्टिसे देखा तो 
रापेक्ष जान पड़े । ये सातों तत्त्व उपरवित सहित याने सापेक्ष हैं। उपरक्ति माने पर.यत्त 


ह 


चिन्तन । निरपेक्ष पर्याय धर्म और उपरक्ति सहित पर्याय धर्म--इन दो प्रकारका वर्णान कर 


रहे है । मोक्षके बाद सिद्ध अवस्थासें जो वर्तन हो रहा, वह उपरक्ति रहित है । 

निरपेज्ञ पद्धतिसे भी तो ज्ञानका उपयोग करो;--ज्ञान दो प्रकारसे होता है:--- 
सापेक्ष और निरपेक्ष । जी4-ग्रजीवादि जो नौ पदार्थ है, वे सब सापेक्ष ज्ञानसे बनते हैं, निर- 
पेक्ष ज्ञानसे नहीं । जैसे मोक्ष होनेमे कर्मोकी क्षयवी अपेक्षा रहती है, श्रतः मोक्ष भी सापेक्ष 
ही समझना । ये सभी तत्त्व सापेक्ष है । शुद्ध निश्वयनयके विषय सापेक्ष तत्त्व नहीं हैं, किन्तु 
उन तत्त्वोंमें निरपेक्ष जीवको देखना निश्चयनयका विषय है। ये नौ तत्त्व पर्याय धर्म है 
याने ये सापेक्ष है। उत्पाद-व्यय-क्रौव्य ये भी पर्याय धर्म ही है| पर्याय भी पर्याय धर्म है । 
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जहाँ सापेद्य पाया जाये, वे सब पर्याय धर्म समझता । पर्याय सामान्यका नाम श्रौव्य है । 
पर्याय विशेषका नाम उत्पाद व्यय है। पर्यायोंके निरन्तर बनते रहनेका नाम ही पर्यायकी 
श्रूवता है। कूटस्थ भ्रपरिणामी ध्रौव्य कहां नहीं | जीव और तत्त्वको निरखकर श्रद्धान 
करता सम्यस्दर्शन है। नौ पदार्थोममें शुद्ध जीवको देखना सम्यग्दशन है । सम्यस्हृष्टि तत्त्वोमें 
जीवको इस प्रकार देखता है जैसे सुनार भस्ममें सोना । सोना यद्यपि वहाँ राखसे अ्र॒लग 
नहीं है; सुनार उसमें सोना देखता है| द्रव्य माने आत्मा । गुरा माने द्रव्यमें रहने वाली 
शक्ति । पर्याय माने शक्तियोंके परिणमन । इन श्रास्रव, बन्ध, रुवर, रिर्जरा, मोक्षकों तो 
अ्रच्छी तरह समझ लो | आखव दो प्रवारका है-- (१) भावास्रव और (२ ) द्रव्याखव | 
श्रात्मामें राग, द्वेष, मोह, क्षाय श्रादिका श्राना भावारूव है । कर्म वर्गणामें कर्मत्व पैदा 
होता द्रव्यास्रव है । द्रव्य।स्रव पुद्गल द्रव्यकी पर्याय है। भावारूव जीव द्रव्यकी पर्याय है। 
पर्याय द्रव्यसे, गुशासे उठती है । भावास्नव जीवसे उठता है, द्रव्याखव कर्मसे उठता है | कर्म 
को निमित्त पाकर जीवसे जीवका आख्रव उठा । जीवको निमित्त पाकर कर्मसे कर्मका श्राख़व 
उठा । यद्यपि है ऐसा ही, परन्तु अ्रभी हमें ऐसा नहीं देखना है, क्योंकि यहाँ एककी चर्चा 
करना है । 

जैसे दर्पणामें किसी पदार्थका प्रतिबिम्बर पड़ा। उस प्रतिविम्बकों हम दो प्रकारसे 
देख सकते हैं--(१) प्रतिबिम्बित दर्षणकों और (२ अमुक पदार्थके निमित्तसे दर्पण मलिन 
हो गया, इस तरह भी[यहाँ पर हम दर्पणको देख रहे कि दर्पण इस प्रकारसे मलिन हो 
गया इसी प्रकार, यद्यपि द्रव्य कर्मको निमित्त पाकर आत्मामें भावाखव हुआ तथापि एक 
वस्तुपर दृष्टि डालो । एकत्वपर दृष्टि डालना नि३चयनयका विषय है, अ्रत: एकको देखो । 
यह भावाख्रव आत्माके गुणोंकी पर्याय है। भावास्रवमें राग-हेष, मोह झज्ञान आता है। 
कौनसी चीज श्रात्माके किस गुणकी पर्याय है--यह देखना है । 

मोह (मिथ्यात्व) आत्माके श्रद्धा ग्रुणकी पर्याय है, मिथ्यात्वमें और मोहमें कोई 
अ्रन्तर नहीं है, एक ही वस्तुके दो नाम है। यहाँ उस भावासवका कथन-है जिसको 
निमित्त पाकर कर्मवर्गणारयें भी. कर्म बन जाते हैं--#तज्ञान, मतिनान, कुमति, कुश्रुत यद्यपि 
ये आत्माकी गलती है, परंतु इनसे कर्मंबन्ध नहीं होता है । नींद भी श्रात्माकी गलती है, 
केवल नींदसे कर्मबन्ध नहीं होता, परन्तु नींदमें आत्माके अप्रतिबोध रागद्वेष मोहादि प्रब॒ल- 
तासे उठते हैं, उनके कारण कर्मबन्ध होता है। मति-श्रुतज्ञान, कुमति, कुश्रुत आदियें भी 
रागदह्वेष मोहसे ही कर्म बंधते है । मोह और कषायके सिवाय कर्म बन्धके अन्य कारण नहीं 
हैं। दुसरेके ज्ञानमें बाधा डालना यह हेष है । हि बंधके कारण राग, ढेष, मोह, कंषायादिक 
हैं। झ्राठों कमोंमेंसे किसी भो कर्मके बंधमें राग-ढंप अवश्य कारण होते है । कम या श्रधिक 
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जाननेसे कर्मबन्ध नहीं होता, परल्तु यथार्थ न जाननेसे जो अप्रदिबुद्धता रहती है उससे 
कर्मबन्ध होता है । कम जानना लेकिन यथार्थ जानना अच्छा है। अधिक जानना, लेकिन 
विपरीत जानना अच्छा नहीं है। विपरीत जानना कर्मंबबका कारण भी है। अतः थोड़े 
जाननेका तो अ्रफसोस करो ही मत, लेकिन प्रयोजनभूतको भ्रवश्य जान लो । 

भृतार्थपद्धतिमें अन्तरज्ञ तत्त मुख्य हो जाता है--भावाखव जीवके 588 आर 
चारित्र गुणकी पर्याय है। ऐसा कहनेसे श्रद्धा और चारित्र गुण मुख्य हो जाते हैं, भावाखव 
व उसके कारण गौरशा रह जाते हैं। जैसे व्यवहारमें पूछते है. यह लड़का किसका है ? 
हमारी इच्छा वहाँ लड़केके बापकी शोर विशेष जाननेकी रहतो है। राग-द्वष चारित्रगुणको 
व मोहश्द्धागुएकी पर्याय हैं। ऐसा जाननेमें गुरापर भ्रधिक दृष्टि जाती है। जिसपर भ्रधिक 
दृष्टि जाती है, वह मुख्य, श्रन्य गौणा हो जाता है। पर्यायके आधारभूत गुणपर दृष्टि दो, 
फिर ग्रुगाके आधारभूत द्रव्य, श्रात्मापर दृष्टिपात करो । इस तरह विश्वास करो कि श्रद्धा 
ज्ञान, चारित्र, आत्माके गुणा है। अतः वहाँ गुणोंका आ्राधारभृत आ्रात्मा मुख्य रहा, ग्रुर 
गौरणा रह गये । आत्मापर दृष्टि जावे, इसका उपाय जिस प्रकार बने, करता चाहिये । इस 
तरह इन नौ पदार्थमें जीव इस तरह छिपा है कि करो जीव-अ्रजीव-बंध-संवर निजेरा-मोक्ष 
पुण्य और पापकी बात, लेकिन ध्यान ग्रात्मापर जाता है । जीवको भावके ढंगसे देखा उसका 
नाम 'जीव? (त्तत्त्व) पड़ा, उसी जीवको द्रव्यहश्सि देखो तो उसका नाम 'आत्मा! पड़ा । 

मन दो प्रकारका है-एक भावमन, दूसरा द्रव्यमन । भावमन आत्मासे अलग नहीं 
है, उसकी एक समयकी परिणति है। लेकिन इससे आत्माको श्रौर भावमनको एक नहों 
समझ लेना चाहिए, आत्मा जुदा है और भावमन जुदा। द्रव्यमन आत्मासे बिल्कुल जुदा 
है । भावमन जीवकी पर्याय है। इन सात तत्त्वोमें कहा गया जीवतत्त्व स्वयं पर्यायरूप 
धर्म है| जीवमें जो आत्मा है, वह द्रव्य है। नौ तत्त्वोंमें मोक्ष भी सोपरक्तिमें (सापेक्ष) 
बताया गया है | सभी तत्त्व उपरवित सहित हैं । नौके नौ पदार्थ पर्याय धर्म हैं। उपरक्ति 
माने जो एक दूसरेकी श्रपेक्षासे बने | मोक्ष केवल एक समयका होता है, बादमें सिद्धोंके 
शुद्ध परिशणमन होता रहता है। मोक्ष कर्मोके क्षयके समय होता है। आगे उसकी संज्ञा 
'मोक्ष' नहीं है । सिद्धोंमें भी पहले ही समयमें मोक्ष है। इसके बाद पर्यायधर्म है। मोक्ष 
होने तक सापेक्ष पर्याय था, अ्रब निरपेक्ष पर्यायधर्म है। मोक्षसे पहिले सभी पर्यायधर्म 
निरपेक्ष भी हैं, सापेक्ष भी है। सापेक्षदृश्मिं सापेक्ष हैं, निरपेक्ष दृष्टिमें निरपेक्ष हैं | विज्ञा। 
पद्धतिसे देखो तो मिमित्तनेमित्तिक भाव है, वहाँ पर्यायधर्म सापेक्ष हुआ । द्रव्याथिकनयसे देखो 
तो जीव ही तो परिणमा, परिणमता रहता है, अपनेमें अपनेसे ही तो परिणमा । कैसा 
परिणमा ? कैसा परिणमा ! अपनी जातिकी सीमा तोड़कर नहीं परिणमा | विज्ञानपद्धति 
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से देखो तो सिद्धावस्थासे पहिले जीवकी सभी पर्यायोंमें उपाधि है। मोक्ष होने तक उपाधि 
है; बादमें सिद्धावस्था निरुषाधि है| मोक्ष समस्त . करके क्षयके समय होता है, वह सापेक्ष 
पर्याय धर्म है | सापेक्ष पर्याय धर्मंका विषय व्यवहार है! निरपेक्ष पर्याय धर्मका विषय भी 
व्यवहार ही है | शुद्धनयकी बात तो आख़वके विचारमें मिल जाये मोक्षके विचारमें न मिले, 
मोक्षके विचारमें मिल ज़ाये आश्च॒वके विद्यारमें. न. मिले । मोक्ष या झ्राख़वकी शुद्धनयक्री 
शेलीसे विचारो तो शुद्धनय है । जैसे रागह्वेष मोहं आत्माके श्रद्धाचारित्र- गुणकी. पर्याय है | 
यहाँ रागद्वेप ध्याताकी दृष्टिमें विलीन हो ग्ये और &डद्धा-चारित्र गुर प्रधान हो गया। 
श्रद्धा. चारित्र ये गुण आत्माके हैं। यहांपर आ्रात्मा प्रधान हो गया और गुण गौण हो 
गये । इसी प्रकारसे किसी भी तत्त्वको भूतार्थनयसे विचारोगे तो शुद्धनयपर ञ्रा जाश्रोगे। 
इस शैलीसे केवल ज्ञानको भी न विचारो, शुद्धनयपर नहीं आ सकते । यदि विचार करो 
कि केवलज्ञान तीन लोकों और कालोंके पदार्थोको एक साथ जान रहा है, वह श्रात्माके 
ज्ञानगुणकी पर्याय है, ऐसी प्रतीतिमें केवलज्ञान सुख्य हो जायेगा । 

यह ज्ञान सामान्य आत्मावी पर्याय है, इस प्रतीतिमें “आत्मा” प्रधान हो गया । 
इस. शेलीसे जिस चीजको भी विचारो, श्रात्मापर आपका ध्यान चला ज़ायेगा । इस प्रकार 
जीवकी सारी पर्याय सोपरकक्‍्त हैं-सिद्ध भगवाचुकी पर्याय सोपरक्‍्त नहीं है । जैसे जो 'सहित' 
होता है, वह रहित्त श्रवश्य होता है | जैसे धनसहित कहा जाये तो आपको यह भी प्रतीति 
हो जायेगी कि कोई घनरहित भी अवश्य होगा। तभी तो 'धन! के साथ 'सहितः शब्द 
लगा है। ये सम्पूर्ण पर्याय सोपरक्ति हैं। इससे सिद्ध होता है कि कुछ पर्याय उपरक्ति 
रहित भी अ्रवद्य है। सिद्धोंकी पर्याय उपरक्रित रहित है। सब पर्यायोंमें भृतार्थकी शैलीसे 
विचार कर शुद्धनय तक आाजाश्रो तो सम्यक्त्वका कारण होता है। 

यह जीवमोहके कारण कपायमें प्रह्त्ति करता .है--धन, सन्तात्र, स्त्री, पृत्रादिके मोह 
की जड़ मोह है । यह मोही प्राप्त पर्यायक्रों ही अपवा सर्वेस्व मान बैठता है। वर्तमान 
पर्यायका मोह सब प्रकारके मोहोंका कारण है। पर्यायके मोहकी जड़ कटी तो सब प्रकार 
के मोह अपने आप छूट जायेंगे। वर्तमान पर्यायमें सन्‍्तोष न करो। इससे स्थिर सन्तोष 
नहीं होता है-ऐसा विचारो । श्रनादिसे लेकर ग्रब॒ तक हमारे अनन्त भव, भाव गुजर गये, 
लेकिन इस समय उनमेंसे कोई भी भव या भाव नहीं है। वे विचार भी नहीं रह सके । 
इसी प्रकार वर्तमान भावमें भी इन समागमोंसे क्या लाभ है ? खूब सोचो, सन्तोप नहीं 
होना है । यह जीव नवीन पर्यायमें सनन्‍्तोषकी बुद्धि करता जायेगा, लेकिन सस्तोष पर्यायों 
में होना ही नहीं है। बाह्य ससतोष यदि हो भी गया, उससे वल्याण संभव नहीं है । 
कल्याण करनेके लिये श्रपने .भ्रन्तःकरणको शुद्ध करके भीतरी संत्ोप करो | भीतरी 
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सन्‍्तोष सम्यम्जानकी उपलब्धिसे होता है। जब तक जीव आखव झौर आत्मामें भेद नहीं 
समभता, तब तक जीवके पर्याग्बुद्धि रहती है । जब तक पर्यायपर हृष्टि रहती है, तब तक 
क्लेश नहीं मिटता, क्लेशका कुहराम मचा रहता है। मनुष्यकी परपदार्थपर ऐसी दृष्टि है 
कि वह अपने आपको भूल जाता है। परहष्टिसे सब जीन दुःखी रहते हैं । सम्यम्दृष्टिकी भी 
गृहस्थीमें यही हालत है, किन्तु अज्ञान है नहीं सो भीतरसे श्रनाकुल है। पहले जो, कर्म 
बाँघे थे, उनके जो संकट थे उनके कारणा संसारमें रहना पड़ा | श्रज्ञानके मिटनेषण विषय 
क्षायके परिणामन कुछ ही समय तक रह सकते हैं | जीव पर्यायबुद्धिके कारण ही संसारमें 
रुलता रहता है। पृद्गल द्रव्योंके विषयमें अ्ज्ञानी सोचता कि ये मेरे हैं। किन्तु किसीका 
कुछ होता नहीं । एक पदार्थ परिणाम रहा दूसरा पदार्थ परिणाम रहा, लेकिन वे जुदे-जुद्े 
परिणमते रहते हैं। मैं अपने प्रदेशोंमें, ये अ्रन्य पदार्थे अपने अपने प्रदेशोंमें स्थित हैं | मैं 
अपने भावोंसे परिणमता रहता हूं, ये बाह्म द्रव्य अपने प्रदेशोंसे परिणाम रहे हैं । ये पहले 
हमारे साथ नहीं थे, न आगे रह सकेंगे | है मूर्ख आ्रत्मन्‌ ! फिर त इन बाह्य पदार्थों क्यों 
मोह करता, क्‍यों श्रपने मानता ? यह ठीक है कि तेरा बाह्य पदार्थोंसे धर्मंसाधनके लिये 
गुजारा चलता; लेकिन ये तेरे हैं, यह मैं हैँ, ऐसा क्‍यों कहता विश्वास करता ? तेरा जीवन 
इन बाह्य पदार्थोसे चल रहा है, ठीक है, लेकिन ये मेरे हैं, मैं उनका हूँ, यह मैं हूं - श्रादि 
बात गलत है; मेरा कुछ नहीं है। यहां तक कि दु:ख सुखमें कारणा बन्ने वाला व साथ 
देने वाला यह नव्वर शरीर भी मेरा नहीं है । 

है मोही आात्मन्त ! हे स्वकी हत्या करने वाले श्रात्मन्‌ ! अपने आपकी हत्यासे मत- 
लब॒स्वभावपर दृष्टि न होना--इस हाथी जंसे अविवेकपूर्णा भोजनकोी छोड़ो । हाथीको 
भोजनके विषयमें जेसा अविवेक है, वेसा ही इस मोही प्राणीको परपदार्थोमें श्रासक्ति है। 
प्रत्येक पदार्थमो अपना समझ लिया । इनको भ्रपने माननेके परिणाम ही तो परम अ्रविवेक 
के कारण हैं । 

विलक्षणोंकों विलक्षण लक्षणों हारा देखलो-जीवद्रव्यका लक्षण “उपयोग” है । 
ऐसा सर्वज्ञ भगवानने कहा है | ७तन्यका अ्रनुविधान करने वाले परिणामका नाम 'उपयोग' 
है । वास्तविक हृष्टिसे जीवका लक्षण उपयोग नहीं, जीवका लक्षण चेत्तनता है। जीवको 
उपयोगसे ही पहिचाना जाता है। जीवका लक्षण 'नित्योप्योग” है; चैतन्यमात्र जीवका 
लक्षण कहनेसे लोगोंके जल्दी समभमें नहीं श्रावेगा--अश्रत: “नित्योपयोग” जीवका लक्षण 
जानना । उपयोग तो पर्याय है, समस्त पर्यायोंक्रो -नित्योपयोगमें ग्रहण कर लिया । '“चैतन्यं 
पुरुषस्य स्वरूपम्‌” यह तो सर्वेश्तम्मत है । 

जीव पुदूगल नहीं बन सकता, पूद्गल जीव नहीं बतत सकता । फिर क्यों प्रनुभव 
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करते कि ये पुदंगल भेरे हैं । एक पदार्थ अपने से 


फिर क्यों ऐसा अनुभव करते 
वात यह हैं कि गे वबाह्म पदार्थ अरवेतन हु 
हो सो उधम मेंचीं लेते हों गई ड््न 
तुम्हारी हमारी अल खुद 


मेरा आदि । 
: सारे विद्वकों एक ज्पोतिसे 


परिणमती, ये 


ज्िन्नि 


समयसार अवेचन द्वितीय पुस्तक 
दूसरैका कु बन ही नहों सकती! । 
क्र घड़ी आदि मेरे हैं । भेया ] 


यह 
द्वे नहीं सकते, चेतन 


8 । जे, 
. समयसार प्रवचन द्वितीय पस्तक * 


.. रहे हैं, तनिक सी ममता ही संकटका कारण है.। बाह्य पदार्थो्में यह मेरा है-जी पह 
: कल्पना हो रही है, - उसे भूल जांग्रो ।. क्योंकि कोई भी चीज मेरी हो ही नहीं सकंती । 

.. इस प्रकार निर्मल अ्रभिप्रायमें बहिरी दशों विपत्ति, होनेपर भी श्राराम ही भाराम रहेंगा । 

यह विदेक हो सुखकारी है । सर्वज्ञ देवने जीवका, लक्षण उपयोग हीं बतलायां है । उपयोग 
रहित प॒द्गल द्वव्य है-फिर यह पुदंगल मेरा कैसे हो सकता. है ? 

ह नमकका लक्षण क्षारत्व है। जैसे नमक पानी रूप हो जाता है ; जलका लक्षण 

द्रवस्व है ।. वह द्रव॒त्व लक्षण वाला पानी. नमक रूप बन सकता है | खारा और पानी. एक 

साथ हो सकते हैं। परन्तु उपयोग कभी भी अनुपयोग, झनुषयोग कभी. भी उपमोग नहीं हो 
सकता । जैसे अंधकार और प्रकाशमें सह्वृत्ति विरोध है भ्र्थात्‌ दोनों एक साथ नहीं रह ः 
संकते हैं, उसी प्रकार उपयोग और अनुप्योगमें भी सहवृत्ति विरोध है'। .श्रत स्वद्रव्यकी ः 
ही मेरा है-- ऐसा अ्रनुभव करो | 

. संसारकी मूर्ति यह शरीर है। शरीरको देखकर ही 'भव' की पहिचान होती है । 
इस शरीरंको मात्र पड़ौसी जानो | जैसे-किसीके धरमें प्राग लगतेपर पड़ौंसी उस श्रागको 
यथाशक्ति बुमानेका प्रयत्न करता है। वह, यह पड़ौसीका घर है, अ्रतः मैं श्राग बुकाऊं- 
यह. सोचकर श्राग नहीं बुझाता, . बल्कि कदाचित्‌ यह श्राग़ मेरे घर तक पहुँच जाये और 
मेरे घरको भस्म करदे-इस हृष्टिसे बुकाता है। उसी प्रकार आत्माका पड़ौसी यह शरीर 
है ! जब इस शरीरमें रोगादि रूप वह्तचि लगती है, उसीको ज्ञानी ज़ीव यह सोचकर उनको 
दूर करता है कि यें रोग शरीरके पड़ौसी मुभमें (प्रात्मामें) न लग जायें; मेरेमें कहीं राग 
द्ेष, मोह, काम, क्रोध, कषायादि रूप वक्ति न लग जाये, कहीं मेरी ज्ञाननिधि न. जल 
जाये । 

. तत्त्वका कृत हली प्रत्येक पदार्थमें से तत्त्व निकाल लेता है.। जिन्हें संसारसे छूटना 
है, वे जिनमूर्तिसे तत्व निकाल लेते हैं कि इसी. प्रकार दिगम्बर होकर ध्यान करते रहो. 
श्रौर कर्मोको क्षय करो तो मोक्ष मिले | तत्त्वकुतृहलीको , हृश्यमान सभी वस्तुओोंमें अ्रपना 
इष्ट तत्त्व दिखाई देता है | जो हमें भ्रांखोंसे दिखाई दे रहा है, वह एक नहीं है, वह नइ्वर 
पदार्थ हैं। यह सब दीखने वाली चीजें पर्याय होती हैं ऐसा विचार तत्त्वज़ प्रत्येक पदार्थमें । 
कर लेता है। श्रत: है भोले प्राणियों ! पृद्गलका और श्रात्माका विवेक समझो | ... 

. - तच्चज्ञान ही संकटसे बचाने वाला परम शरण. हैः--प्रात्माका वैभव ज्ञान .है। . 

श्रात्माकी जो महिमा है, वहं सब ज्ञानकी महिमा है .। ज्ञानसे इस लोकमें सुख मिलता, पर-... 

. -लोकमें भी सुख मिलता है । एक ब्राह्मण बृद्ध-वृद्धा, उनका लड़का और लड़के की बहू यात्रा _ 
के लिये जा रहे श्रे। उन्हें रास्तेमें हो गई रात । वहाँपर प्रतिदिन एक दैत्य आया करता 


< 003 के 
उत्तर दे न पाता |.“ 


समयसार, -प्रवचत द्वितीय पुस्तक. श्े 


सामनेसे.. धनिया- पीजना लादे- चला ओ रहा.था।. तीसरा बोला>हमारी भी कविता, बने 
वाई 4. क्या? वहाँसे भा गये. तरकसबंद ॥.: अरब तीत्ोंने चौथेसे . कहा कि: तुम,भी :--बनावो. । 
“चौथा बोला-मैं: श्राशुकवि हुं सो: तुरंत बनाऊंगा ।. चले चारों दरबारको । पहरेदारसे “चारों 
बोले-महांराजको, ख़बर दो कि वर, महाकवीद्वरं आना-चाहते हैं.। राजाने: बुला +लिया;। 
-अब कविता कह्नेको चारों . लाइन्से खड़े हो. गये .।. अब.आरप देखना. चौथा:अपूरी क्या 
-क़विता सुनायेगा, ? चारोंने.क्रमसे सुनाया:--चनतर मनर .राँटा. मंन्नोय, कोल्हुका बेल खली 
 भुस खाय, वंहांसे भरा. गये.तरकसबंद,. राजा भोज: हैं मूसरच्द । -राजाते;वहां बेठे... हुंए 
विद्वानोंसे कहा, अच्छा इस, दोहेवग कौन अर्थ बतायेगा । पहले..तों.: सब चुप, रहे: क्योंकि -इस 
दोहेमें .. कोई तत्व तो है ही नहीं.॥.. फिर भी एक विद्वान.- साहस करके . उसका प्र्थ. करते 
लगा ।. (१) यह शरीर रांटांकी तरह इधरसे..उधर घूमता .रहता है। (२) श्रादमी (प्रति 
समय कोल्हुका बैल बना रहता है,. दूसरोंकें लिये वमांता, है, स्वयं .रूखा-सूखा खाकर: रह 
जाता है.।. (३) ईश्वरके, पाससे आयु. समाप्त करनेके लिये यमराज, ,आ- धमका:; है) 
(४) संसारकी- ऐसी दशां है, फिर. भी राजा, भोज नहों चेतते .उन्हें बिल्कुल “भी विवेक 
नहीं है सो राजा भोज मूसरह्ंद हैं.। राजा यह .ग्र्थ, सुतंकर ,बहुत.प्रसच्ते.हुआ- झोर पांचों 
को खूब .इनामें दिया । ऐसी: दशा सारी दुनियाकी, है । परन्तु उन्हें यह खबर /नहीं कि कुछ 
समय न्ानोपयोगमें लगांवें |. यह. म॑नुष्यं जड़. प्रदार्थोक़िे लिये कमाता है । जब,तक: , हमारे 
_ पृषण्यका उदय है तभी तके ये स्वार्थी प्राणी साथ-देते हैं..फिर कोई खबर. भी- नहीं, लेता:।. 
विवेकपूर्वक-कुछ अपने श्रात्माके बारेमें सोचो, | ब़ह,पुर्याय जो हमपर गुजर, रही,है,- इसी 
को अपना सर्वस्व मान अपनी आआत्माको-अधिकसे अधिक कम्मोंसे बांध लें, यह. तो बुद्धिमाती 
नहीं है.।. श्रभ्यास करो तो.सब्ब.विकल्प दूर हों. जाये..। ध्यॉनसे... जो, तिराकुलता: मिलती. है, 
उसीसे समभो सन्‍्मागें मिल . गयां -। हर गा ३ सा 
सुख शान्ति अपने ही ..विचारोंसे, मिलिगी, _दूसरोंके..विचारोंसे:-ान्ति/ नहीं:-.मिल? 
सकती । जितना मिला है, उसीमें सनन्‍्तोष॑ करो: । जिसे. .वर्तमाव परिस्थितिमें सन्तोष-करतें... 
की श्रादत नहीं है, वह सन्तुष्ट नहीं रह सकता । बाह्य बंदार्थोमें बुद्धि रंखता श्रनर्थके; कारशा:. 
हैं.। यह जीव: भ्ज्ञानी है, ऐसा, कैसे. जाना. जाता, है / जो,परियग्रहमें लीन. है और:;उनमें यह 
में हू, यह मेरे हैं; इस प्रकारसे पर्यायबुद्धि रखता है, वह अज्ञानी है ।.इस .जीवक़े-साथ कर्मों: 
के. बन्धनकी.- उपाधि लगी. है ।६:यह जीव. श्री रको ही- आत्मा मानता - है उसके ;..दिमागसें: 


कप है। वह इन शाब्दोंमें नहीं.जानता किशरीर ही, मैं हं-। बह.तो जो दो चीजें उसके साथ: हैं;वह 
मैं हुं, . ऐसा मातता- है ,। 
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एमयसार प्रवचन द्वितीय पृस्तक ेल्‍ 
परिणमे वस्तु रह ही नहीं सकती । में यदि साधु हूं, यह तो कुछ समयके लिये हालत हैँ 
मैं एक ंतम्यस्वस्प आत्मा हूं। वह ज्ञानी भी शुद्ध आत्मासे व्यवहार नहीं कर वकता। 
६ व्यू शुद्ध हिसवयरयसे अपनेमें रहता है, अन्य पदार्थोसि न्‍्यांरा है। स्वभावकी च्श्सि जो 
सम्पम्तानात्मक ग्त्मा है, उसको देखना चाहिये, नहीं तो मोक्षमार्ग नहीं चल सकता 
है । अ्रधद्धका श्राश्रय करनेसे मोक्षमार्ग चलेगा ही नहीं । मोक्ष मार्ग शुद्ध पर दृष्टि देनेसे 
चलता है । इस श्रशुद्धमें भी यदि शुद्ध द्रव्य देखा जाये तब मोक्षमार्ग चलता है। सिद्धोंका 
आश्रय (ध्यान) करनेसे मोक्षमार्गका उपाय मिलता है । वास्तवमें सिद्धोंका श्राध्य कोई 
कर ही नहीं सकता । परपदार्थक्रा झ्राथय व तो किसीने किया है श्रौर न कोई कर ही 
सकता है । प्रत्येक झ्रात्मा श्रपता काम अपने द्वारा श्रपने में अपने लिये करता हैं। यदि 
कोई एक दूसरे रूप हो जाता तो यह संसार और संसारमें रहने वाले प्राणी ही न रहते । 
झ्रत: एक पदार्थ दूसरे पदार्थ रूप हो ही नहीं सकता है। ग्रुस्सा करने वाले ने श्रपना 
बिगाड़ किया, दूसरेका कोई बिगाड़ कर ही नहीं सकता | यदि गरुस्सेकी बात देख कर 
दूसरा भी गुस्सेमें श्रा गया तो वह (दूसरा) श्रपना बिगाड़ स्वयं करेगा, पहला उसका 
विगाड़ नहीं कर सबता । आपसमें वे श्रपने परिणामोंसे स्वयं अ्रपना विगाड़ कर लेंगे, 
लेकित उनमें से कोई किसीका तनिक भी बिगाड़ नहीं कर सकता | हाँ, अपने परिणाम 
दोनों मलिन कर लेंगे। 

हम निरन्तर इस ध्यानमें नहीं रह पाते कि मैं तो श्रमूर्त चेतन्य हैँ । इस अ्रचेतत 
श्रमूतत श्रात्माको कोई नहीं जानता है। मैं अपरिमित पदार्थ हूँ । जब मेरा लोगों ने परिचय 
हो नहीं किया अर्थात्‌ मुझे कोई नहीं जानता, चाहे मेरी कैसी भी हालत होती रहे, मेरा 
युछ नहों बिगहता तब मेरा कोई कैसे होगा ? जैसे दो आदमियोंमें' लड़ाई हो जाती है, 
उर्क यदि कोई परिचित व्यक्ति देखे तो लड़ने वालोंको और भी अधिक गुस्सा आता है 
बयोंकि वे अपने सनमें यह सोचते हूँ कि ये देखने वाले मुझे कायर समभेंगे । श्रत: उन्हें 
अपनी इज्जतको पिक्त पड़ती है । लेकिन जब मुझ चअंतन्य श्रात्माकों कोई जानता ही नहीं, 
फिर इस भरेंका कुछ भी होता रहे, मुझे किसी की फिक्र नहीं । 

एम अस्त चतन्य आत्माका कोई अपमान कर ही नहीं सकता--जों कोई किसी 


आप 
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मिलेगी, व्यवहारके आश्रयसे सुख नहीं मिल सकता । दुनियाकों अ्रपनेसे भिन्‍न समभो तो 
सुख-शाति मिलेगी । व्यापार करते हुए भी पद-पद पर आ्ञाने वाली विपत्तियोंसे दुकानदार 
विवेक रक्षा करता है | श्रद्धाके बलपर ही शॉतिकी प्राप्ति होती है । एक बार श्रद्धा होनी 
चाहिये कि मैं समस्त पदार्थंसि न्यारा शुद्ध चैतन्य श्रमूर्त पदार्थ (आत्माद्रव्य) हुं । ऐसे शुद्ध 
चतन्यात्माके श्राअयसे, जो कि समस्त पदार्थोसे न्यारा है, सुखरश्शांति प्राप्त हो जाती है, 
समस्त' श्राकुलताएं प्रकाशमें अन्धकारके समान दूर चली जाती हैं। वह ध्येय प्रभु स्वयमें 
विराजता है। उसका यद्यपि अशुद्ध परिणमन है फिर भी हम उस अशुद्ध परिणमनमें शुद्ध 
द्रव्यको देखते हैं । मोह श्रद्धा-गुणाका परिणमन है--ऐसा सोचनेपर श्रद्धाशक्तिका स्वरूप 
उसके समभमें आया। इस अशुद्ध पर्यायमें भी सामान्य तत्त्वपर आता है। सामान्‍्यकी 
महिमा बहुत बड़ी है, जबकि दुनियामें विश्देषगी महिमा गाई जाती है। दुरि यामें विशेषको 
श्रादर दिया जाता है, इसी कारणसे अभी तक रुले | सामानन्‍्यपर हृश्मिं ही कल्याण होगा, 
विशेषमें नहीं यह निश्चित है । 
ग्रखण्ड द्रव्यकी ओर हृष्टि दौड़ाएं और. परपदार्थोको गौणा समभ करके यह जीव 
सामान्‍य स्वरूपकी दृश्टिसे मोक्ष मार्गमें प्रवृत्ति करे तो उसका कल्याण हो जाये । सामान्य 
स्वरूपकी हृष्टिसे धर्म प्रकट होता है। वह ध्येय प्रभु सबके हृदय-मन्दिरमें है । हमें सिद्ध 
बनना है अ्रतः सिद्ध प्रभुके स्वरूपका ध्यान करता चाहिये । वास्तवमें कोई सिद्ध प्रश्ुका 
प्रथवा किसी श्रन्यका ध्यान कर ही नहीं सकता । बड़ेसे बड़ा योही भी किसीसे मोह कर 
ही नहीं सकता । पुत्रपर मोह पिता कर ही नहीं सकता । जो करता है, वह खुदमें ही मोह 
करता है। यह प्रेम पर्याय स्वयंकी भश्रात्मामें हुई, प्रेम श्रपनी आत्मासे ही किया, हमारी प्रेम - 
पर्याय दूसरेमें जा ही नहीं सकती । जो करता है, वह अपने लिये करता है, दूसरैके लिये 
नहीं कर सकता । ऐसी ही वस्तु है । प्रत्येक पदार्थे अपने आपमें स्वतंत्र परिपूर्णां है। श्रन्य 
पदार्थमें अपना आत्मा जा ही नहीं सकता । श्रतः है आत्मन्‌ ! इस अविवेकको छोड़ । शरीर 
मेरा है ही नहीं, कितना भी कहते रहो कि मेरा है, लेकिन समयानुसार एक दिन नष्ट हो 
ही जाना है | सचित्त, अचित्त व मिश्र-ये पुदुगल मेरे नहों-ऐसा विचारकर बाह्य पदार्थों 
से दृष्टि हटा लो । हमें उस स्थितिका अनुभव करना है, स्वाद लेना है; जो निविकल्प हो । 
एक समयकी निविकल्प स्थितिके स्वादमें कितनी पापवर्भणाएं प्राप्त होती हैं । जिस निवि- 
कल्प स्थितिसे इतना लाभ है, उसीका आदर करो, वही सर्वोच्च “चीज है| 
कभी जीव पुदुगल नहीं हो सकता, 'पुदुगल जीव नही हो सकता । शरीरकी सेवा 
रुचि करना आत्माकी हत्या करना है । शरीरका पोषण तभी तक करो, जब तक वह धर्म- 
छा .में सहायक होता है । दशरीरको अपना नौकर समभो, उल्टे शरीरके नौकर मत बनो । 
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जीव पृद्गल नहीं हो सकता, पुदूगल जोब नहीं हो सकता । 
शंका:--अ्रब ॒अज्ञानी शिष्य समयसारकी २६ वीं गाथामें प्रश्न करता है कि जो 

शरीर है वही आ्रात्मा न हो और पुदूगल ही जीव न हो तो यह स्तुति योग्य नहीं बैठती:-- 

जदि जीवोण सरीरं तिस्थपरायरिय संथुदी चेव । 

सव्वाबि हवदि मिच्छा तेणाहु आदा हवदि देहो |॥|२६॥ 

यदि शरीर ही जीव नहीं है तो फिर तीर्थकरदेव और आचायेदेव श्रादिकी जो 

स्‍्तुतियां हैं वे सब मिथ्या हो जावेंगी । इसलिये मैं तो यही समभता हूं कि देह ही श्रात्मा 
है | ऐसा जिज्नासुने कहा । 
॥ भगवाच्‌ तोर्थकरने अपनी कांतिसे दक्नों दिशाश्रोंकोी रनानत करा दिया । कान्ति शरीर 
की है। जिसकी कान्ति है, वही भगवान्‌ है। शरीरसे अतिरिक्त भगवान्‌ नहीं है। शरीर 
ही तो जीव कहलाया | शरीरसे न्यारा अ्रन्य जीव है ही क्या ? यदि शरीर ही जीव न हो 
तो ये स्तुतियां झूठी हो जायेंगी । हे भगवन्‌ ! आपके तेजके द्वारा सभी प्रभावित हैं। तेज 
भी तो शरीरका है। हे भगवच्‌ ! आपका रूप बड़ों बड़ोंके चित्तोंको चुरा लेता है। चूकि 
रूप शरीरका है, भ्रतः भगवान्‌ शरीरसे श्रलग हो ही नहीं सकते इससे शरीर ही तो भग- 
वान्‌ कहलाया । शरीरसे न्‍्यारा भगवान्‌ नहीं है। व्यवहारमें बहतसे लोग कहा करते हैं कि 
इन भगवान्‌की कंसी मूर्ति है, ये भगवान्‌ काले हैं, इनकी सूरत मनमोह्नी है, ये भगवाद्‌ 
छोटेसे हैं, ये भगवान्‌ बड़े हैं आादिसे हम तो इच्हींको जीव मानते हैं। इनसे श्रलग हम जीव 
मानते हो नहीं । श्राप दिव्यध्वनिके द्वारा कानोंमें अमृृतकी वर्षा करते हो । दिव्यध्वनिके 
समय शरीर ही से ती शब्द निकला, श्रत: शरीर ही जीव कहलाया | है भगवच | आपके 
१००८ लक्षण हैं | लक्षण दशरीरके ही तो हैं। 'यदि शरीर ही भगवान्‌ न हो तो ये स्तुतियां 
मिथ्या हो जायेंगी । सब शास्त्र झूठें कहलायेंगे | हम तो शरीरको ही भगवाब्‌ मानेंगे । यह 
हमारा जबर्दस्त विश्वास है कि शरीर ही जीव है । ऐसी शंका शंकाकारने की और भी देखो 
श्राचायेकी स्तुतिमें भी कहा करते हैं कि जिनका देश शुद्ध है, कुल शुद्ध है, जाति शुद्ध है, जो 
शुद्ध मन वाले हैं, शुद्ध वचन वाले हैं, शुद्ध काय वाले हैं वे श्राचार्य मुझपर प्रसन्‍त हो गये । 
इसमें देहके, पुदूगलके गुणा गाकर ही तो उनकी स्तुति की । इससे हम जानते हैं कि देह ही 
श्राचाये है । यह शंका भी शंकाकारने की । श्रब उत्तरमें श्री आचार्यदेव कहते हैं-- 

ववहारशायों भासदि जीवो देहो य हवदि खलु इक्को । 

रण हु णिच्छयस्स जीवों देहो य॒ कदावि एयद्रो ॥२७॥ 


जीव श्रौर देह एक है ऐसा व्यवहारनय कहता है, परन्तु निश्चयनयके आशयमें जीव 
श्रौर देह कभी- एकार्थ नहीं हैं । 
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समाधान:--पूर्वंगाथोक्त शंकाका: खण्डन:करते हुए आचार्य कहते हैं कि ऐसा नहीं 
मानना चाहिये, क्योंकि तुम्हें नयोंका पता नहीं है, .अतएवं ऐसी: बात कह रहें हो। व्यवहार 
नय तो ऐसा कहता है.कि जीव, और देह एक है, मिला-हुआ:है। परन्तु निशचयनयके मतमें 
: कभी भी जीव और देह एक नहीं हो सकता. श्रात्माः जिस जगह है, वही देह है| देह जिस 
जगह है, उसीमें आत्माके प्रदेश हैं, फिर भी देह देह ही है, भ्रात्मा आत्मा ही है । आत्मा और 
आकाशका अवगाढ़ सम्बन्ध नहीं है । शरीर और आत्मामें-अवगाढ़ सम्बन्ध है | क्योंकि जब 
. शरीर चलता है, आत्मा भी चलता है, लेकित् श्रात्माकेः: चलनेपर आकंशके प्रदेश नहीं 
चलते हैं। जिसपर भी देहका लक्षणा देह ही में है, आत्माका आ्रात्मामें । जैसे-- सोर्ना भ्रौर 
चांदी मिला हुआ हो. । तो वह. सोनेका डिंगला कहलाता है | इसी प्रकारं व्यवहारनयकी . 
हृष्टिसि जीव और शरीर मिले हुए हैं । इस पिण्डको जीव कह दिया: जाता है"। मिली हुई. 
चीजमें जहाँ जिसका जो श्राशय .हो उस :भ्राशयसे किसी, एकके तामका व्यवंहार चलता है । 
जेसे मिले हुए चांदी सोनेमें पिण्डकी देखकर कोई .तो कहता है कि यह सोना है, कोई कहता . 
है यह तो चांदी है । मिले हुए.दूध पानोमें. बेचनेवाला तो कहता है यह दूध है भर खरीद॑ं- 
दार खरीदता हुआ भी या न खरीदता हुआ यह कहता है कि यह. तो पानी :है । बोले जाने 
में आशय भिन्न-भित्त है। यह शरीर याने भव जीव पृद्गलात्मक असमानजातीय द्रव्यपर्याय 
है, इसे व्यंवहारनय तो जीव .कहता है और निशचयनय अजीब भअर्थात्‌ यह जीव नहीं, ऐसा . . 
कंहता है । 
. जैसे चांदीका स्वभाव इवेतपना है, सोनेका स्त्रभाव पीतपना: है सो स्वभाव भेद होने 
से दोनोंमें भिंननता है, भ्रतः वे दोनों एक श्रर्थ हो ही नहीं सकते । इसी प्रकार जीवका ' स्व- 
भाव उपयोग है और १दगल (शरीर). का. स्वभाव अनुपयोग है सो स्वभावभेद होनेसे दोनोंमें 
_ भिन्‍नता है. भश्रतः जीव और पुद्गल ये . दोनों एक. अर्थ हो ही नहीं सकते | जीव अपना 
स्वतन्त्र अस्तित्व रखता है, उसका परिणमन चतन्यस्वरूप:है | शरीर- अनन्तों पुदुगलं- 
परमाणुवोंका एक पिण्ड है वह तो प्रकट मायास्वरूप है | नि३चयसे जीव अखण्ड सर्वविशुद्ध 
चैतन्यस्वरूप है । निश्वयनयसे शरीर औरः-आत्माका परस्परमें' सम्बन्ध नहीं है । व्यवहार : 
नयंकी हृष्टिसे दध पानी एक है. लेकिन. -न्िब्चयसे-दूध अलग है, पानी: अलंगे +. . जैसे प्रमंय 
श्रौर कपूर दो मित्र हैं। व्यवह्वारसे. उन्हें.एक- कहा जाता है,.निरचेयनयसे दोनों अ्रलग-अ्लंग 
हैं । जो सोना औरं &दोका डिगला. मिला .हुआ-था उसमें::भी निश्चयनंयंसे चाँदीके हिस्से 
में चाँदीके परमाणु हैं, सोनेके .हिस्सेमें सोनेके परमार हैं.। इसी- प्रकार श्रात्मा और शरोर 
यद्यपि मिले हुए हैं, लेकिन निश्चयहृश्सि हैं च्यारे-त्यारे ।- जोवका स्वभाव: चतन्य श्रेजीवका 


स्वभाव अचतन्य है । स्वभावसे भिन्‍नोंमें २.म्अ्न्ध बसे दो सकता हैं ? प्रतःभगवानुकी इस 
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प्रकारकी स्तुतियाँ व्यवहारनयसे की हुई होती हैं। व्यवहारनय कहता कि शरीर आत्मा 
अलग नहीं हैं, मिले हुए हैं।+िइचयनयसे शरीर जुदा, भ्रात्मा जुदा है। इस प्रकार नयोंका 
ज्ञान करना आवश्यक है। 
भगवाच्‌की रतुति व्यवहारनयसे की गई है । श्रर्थात्‌ भगवाब्‌का ध्यान करनेसे परि- 
णाम निर्मल होते हैं । परिणामोंकी निर्मेलतासे पुण्यप्रकृतिका उदय और पापप्रकृतिका नाश 
होता है । ये स्तुतियां व्यवहारन्यसे हैं, ऐसा समभनेसे ठीक रहेगा। श्रतः व्यवहारनयके 
द्वारा शरीरकी स्तूतिसे आत्मावी स्तुति हो जाती है। जितने भी लोग परकी बड़ाई करते 
हैं, वे सब व्यवहारनयसे ही करते हैं। शरीरके विषयमें प्रशंसासूचक बात कही जाये तो 
व्यवहारनयवी स्तुत्ति कहलाई भी जा सकती है। भगवाच्‌के शरीरकी स्तुति होनेके कारण 
ये स्तुति व्यवह्ाारतयसे समभनी चाहिये । 
व्यक्वह्वाराय तो शरीर और कर्मपर चलता है। बाकी सब कल्पनाकी बात है । 
“द्रोपदीको चीर बढ़ायो सीता प्रति कमल रचायो । अ्ंजनसे किये श्रकामी, दु:ख मेटो अन्तर- 
जामी ।” इत्यादि स्तुतियाँ सब व्यवहारनयसे की गई हैं। उपचारका कोई कारण अवश्य 
होता है। है भगवन्‌ ! मुझे सुमति देना-यह सब भगवाच्‌की व्यवहारभक्ति है। भगवान्‌ 
की सच्ची अ्वस्थाकी स्तुति करना निशु्चयनयकी स्तुति है। देहकी स्तुति करके आपत्माकी 
स्तुति मानना व्यवहारनयसे ही युक्त है। अब इस बातको हृढ़ करते है-- 
इरामण्णं जीवादो देहं पुग्गलमयं थुरित्तु मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो वंदिदों मए केवली भयव॑ ॥२८५॥। 
जीवसे अन्य (भिन्‍न) पुद्गलमय इस देहका स्तवन करके मैंने केवली भगवाचकी 
स्तुति करली, वन्दना करली, ऐसा व्यवहारनयसे मानता है। 
जीवसे यह देह भिन्न है, देह पुद्गलमय है। पुद्गल माने जो घटे व बढ़े, पूर्ण 
भर गलन स्वभाव वाला | आअत्मामें यह बंधन नहीं होता है, पुदगलोंमें भेद संघात होता 
है । यह पुद्गलमय देह जीवसे भिन्‍न है-ऐसा मानकर फिर देहका वर्णात करके भगवाबकी 
स्तुति करे, वह स्तुति व्यवहारनयसे की हुई कहलाती है। ज्ञानी मुनि ऐसा कहकर भी 
संतुष्ट है । यदि कोई रहस्य ही न जाने और स्तुति कर रहा हो, तो वह उनकी स्तुति 
व्यवहारनयसे की हुई भी नहीं है। रईस आ्रादमी यदि चना खाये तो कहते हैं कि भैया ! 
साहबको चना खानेको मन हुआ है। ज्ञानी यदि देहकी भी स्तुति कर दे तो कह देते हैं कि 
यह स्तृति व्यवहारतयसे की गई है ॥ गरीब यदि चना खाये तो सब कहते हैं कि यह तो 
गरीब है, श्रत: चना खा रहा है। उसी तरह भ्रज्ञानी यदि देहकी स्तुति करे तो वह स्तुति 
व्यवहारतयसे भी की हुई नहीं है। यदि सोना चाँदी मिले हुए हों तो कह देते हैं कि सोना 
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सफेद है । अ्रतः यह रद्दी है। अरे, कभी सोता सफेद हो सकता है ? उसमें सफेद चांदी 
और पीला सोना है । सोना शौर चांदी मिला है, इस कारणसे सोनेमें कहा जाता कि यह 
सोना र डर हलक है 
कि के पे है 3 2 सह कल हम 2 कर है 
ह ९ अवगाढ़ हैं । जहां शरीर 
जाता, वहीं आ्रात्मा जाता है; जहां श्रात्मा जाता, वहीं शरीर जाता है। तो क्‍या शरीरका 
धर्म जीवका बन जायेगा ? नहीं बनेगा | जीवका धर्म जीवका हो रहेगा, शरीरका धर्म 
शरीरका ही रहेगा । आरत्माका धर्म चंतन्य ज्ञान है शरीरका स्वभाव खून, मांस, हड्डी, 
मज्जा आदि है । है तो तीर्थंकरके शरीरका खून सफेद, किन्तु कहते हैं कि भगवानुका खून 
है ।.हाँ, जो सारे विश्वका कल्याण करनेवाला है, यदि उसके शरीरका खून सफेद भी हो, 
तो इसमें आाइचर्य ही क्या ? भगवानका बल अ्रपरिमित है, सारा खून सफेद है, श्रतएव 
इतना बल है । इस प्रकार ऐसी भगवान॒की स्तुति व्यवहारनयसे को गई है | तभी यह झ्तुति 
व्यवहारनयसे मानी जायेगी, जब कि यह श्रद्धा हो कि शरीर अलग है, शरीर ही भगवान 
नहीं है शौर तब देहकी स्तुति की जाये । जिन्हें भगवान्‌की तो खबर नहीं, और मूर्तिको ही 
भगवान्‌ मानते है, वे अज्ञानी हैं । जो ज्ञानी जीवसे देह अन्य है- ऐसा मानकर देहकी स्तुति 
करके माने कि मैंने केवली भगवान॒की स्तुति की है, वह व्यवहारतयकी श्रपेक्षासे है । शरीर 
का गुण लहू भ्रादि है, ऐसा वर्णान करे तो देहकी मुख्यतासे वर्णन है और शरीरके गुणके 
व्यपदेशसे भगवान्‌ तीर्थकरका वर्णान करने लग जाय कि भगवान श्रापका लोहित सफेद है 
तो यह व्यवहारनयसे ही स्तवन है। जैसे कि मिले हुए सोने चांदीके एक पिण्डमें चांदीके 
सफेदी गुणके व्यपदेशसे सुव्णोका वर्णोन करने लग जाय कि यह सुवर्णो सफेद है तो यह 
व्यवहारनयका व्यपदेश है । यदि व्यपदेशकी दृष्टि नहीं तो सुवर्ण सफेद है--यह मिथ्यान्नात 
हुआ और चांदी सफेद है ऐसा कहनेमें चांदीका वर्णन हुआ, धुवर्णकी कोई चर्चा ही नहीं । 
यदि व्यपदेशकी दृष्टि नहीं तो भगवानका लोहित शुक्ल है यह मिथ्याज्ञान हुआ्ना श्र 
शरीरका लोहित शुक्ल है ऐसा कहनेमें शरीरका वर्णन हुआ । भगवानकी कोई चर्चा ही 
नहीं, स्तुति ही क्या हुई ? इससे शरीर धर्मके व्यपदेशसे भगवानकी स्तुति करना यह व्यव- 
हारनयसे स्तुति है । निःचयनयसे शरीरकी स्वुतिसे आत्माकी स्तुति नहीं बन सकती । शरीर 
की स्तुति करके आ्रत्माकी स्तुति मान ली जाये, यह व्यवहारनयसे ठीक है । 
यह मोही जीव जिसमें जिसका राग है, उसकी *तुतिसे, श्रपनी स्तुत्ति मानता है । 
जैसे यह.बच्चा बड़ा बुद्धिमान है, एक वबारमें याद कर लेता है--ऐसा कहनेपर वच्चेमें 


जिसका राग है, वह अपनी स्तृति मानकर हूडा न समायेगा । श्रापका जिसमें राग हैं, 


उसमें सहयोग देना चाहते हैं | श्राप जिसे अपना मित्र बनाते है, उसके मिन्रोंसे भी मित्रता 
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और उसके द्ेषियोंसे भी हेष करना पड़ेगा, तभी यह सच्ची मेैत्री है। यह जो नाता वर्णनों 
में भगवाबकी स्त॒ति की जाती है, यह सब व्यवहारन यसे की जाती है । नि३चयनयसे लो 
शरीरके स्तवनसे आत्माका स्तवन तो होता ही है । 

कभी-कभी ऐसी भी स्तुतियाँ, जो कि शरीरकी मुख्यतासे गाई हैं, जैसे कि हे 
प्रभु ! तुमने अपनी काॉतिसे दशों दिज्ञाओंकी स्तान करा दिया इत्यादि स्तुति व्यवहारनपसे 
मानी गई है। 

प्रइन--शरी रके स्तवनसे ग्रात्माकी स्तुति हो जाता व्यवहारनय क्यों है ? शरीर 
की स्तुतिसे आत्माकी स्तुति हो जाना निशुचयनंयसे क्‍यों ठीक नहीं ? 

तंशिच्छये णा जुंजदि ण सरीरगुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलिगुरो धुणादि जो सो तच्त केवलि थुणादि ॥२६॥ 

देहकी स्तुतिसे शरीरकी स्तुति हो जाना निशचयनयमें युक्त नहीं है, क्योंकि शरीरके 
गुण केवली भगवानके नहीं होते हैं । वास्तवमें तो जो केवली की गुग्गोंकी स्तुति करता है 
वही निशचयसे केवली भगवानकी स्तुति करता है । 

शरीरके गुण केवलीमें होते है, निश्चयनयमें नहीं फबती है। शरीरकी पर्याय याने 
गुण शरीरमें रहता है । शरीरकी पर्याय आत्मामें नहीं रहती और प्रात्माकी पर्याय शरीरमें 
नहीं हो सकती । श्रत: शरीरकी स्तुतिसे आत्माकी स्तुति हो जाये, यह बात नि३चयनयमें 
नहीं फबती । पर व्यवहारनयसे यह बात ठीक है, श्रर्थात्‌ु शरीरकी स्तुतिसे आ्रात्माकी स्तुति 
हो जाती है। बुद्धि द्वारा एककी चीज दूसरेमें रख देनेको व्यवहारनय कहते है । श्रतः शरीर 
के सम्बन्ध होनेके कारण शरीरकी स्तुतिको आत्माकी स्तुति मान लेना व्यवहारनय है । यह 
बात निश्चयनयसे नहीं है। जेसे सोना और चाँदीमें से सफेद गुण चांदीमें है, सोनेमें नहीं । 
निरचयनयसे देखा जाये तो चाँदीके गुणोंसे सुवर्णाका वर्णान नहीं हो सकता है। यह सोना 
सफेद है, ऐसा कहेंगे, क्‍योंकि दृष्टि शुद्धतापर है। शुद्ध चीज पीला सोना है। जैसे सोनेमें 
चाँदीका गुण नहीं है तो क्या चाँदीका गुण बताकर सोनेका गुण बताना ठीक है ? यदि 
वास्तवमें सोना है, वह सफेद हो ही नहीं सकता । सोना चाँदी मिले हैं, वहां सोनेको सफेद 
कह देते है, क्योंकि हमारी दृष्टि शुद्धपर है | शुद्धपर दृष्टिसे मनुष्य भी जीव नहीं, चस जीव 
नहीं, स्थावर भी जीव नहीं है। निशचयनयसे जीव देखना है तो चैतन्य आत्मा जीव है । 
जिसमें जरासी भी अशुद्धि होती है, शुद्धपर दृष्टि डालते समय उस चीजको बिल्कुल इन्कार 
कर देते है । सोनैका व्यपदेश सोनेका नाम लेनेसे ही होगा--यह बात निश्चयनयसे है। 

है भगवन्‌ ! आपका शुद्ध ब्वेत खून है। शरीरका खून सफेद होना शरीरकी बात 
है--भगवानमें नहीं है। निश्चयनयकी श्रपेक्षासे सफेद खून कहनेसे भगवानकी भक्ति नहीं 


है 
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होगी । भगवानकी स्तुति, आप अनन्त ज्ञानी “हो, सर्वेपदार्थोके ज्ञाताद्रष्ट हो. इस प्रकार 
' की-छ्तुत्ति निश्वरयनयसे होगी । शरीरकी स्तुतिसे आ्रात्माकी स्तुति नहीं होती है । श्रापका 
कोट तो अच्छा है, इतना कहनेपर ही कोटवाला श्रसन्‍त्र हो जाता है । मोही मोहकी दश्ञामें 
परकी स्तुतिको अपनी स्तुति मान लेता है। जो ज्ञानी निन्‍्चयनयकी बात जानता है, वह 
भगवानके शरीरकी स्तुति करता हुआ भी अपने निश्चयनयसे च्युत नहीं हो सकता है । यदि 
ज्ञानो मूतिको भी भगवान्‌ कहे, तो भी ठीक है, क्योंकि वह भगवानक्रे व्वरूपसे परिचित है। 
परन्तु जो नि३्चयनयकी बात जानता ही नहीं वह भगवावकी मूर्तिको ही भगवान मान 
बैठता है। वह यदि शरीरकी स्तुति करके भगवानकी स्तुति माने तो वह शअज्ञानी है | जो 
वास्तविक भगवानको जानता है, यदि वह मूतिको भी पाश्वेनाथ भगवान कह दे तो वह 
भूला नही । मगर जो भगवानको जानता ही नहीं, यदि वे मृरतिको पाश्वंनाथ भगवान्‌ कहें 
तो वे भूले हैं । स्थापना निक्षेपमें भी यदि सच्चे भगवानको जानते हो तो सूर्तिको पाइ्व॑नाथ 
भगवान कह सकते हैं। जो भगवानको जानने ही नहीं, यदि वे मूर्तिको भगवान्‌ माने तो वे 
भूले हैं । 
कपषायका, संसारका मूल पर्यायबुद्धि है--जो हम लोगोंको क्रोध जल्दी श्राता है, 
उसका कारण पर्यायको आत्मा मानता है | इसी मिली हुई पर्यायको-यह मैं हं-यह मान 
रकखा है । उनकी सदा पर्यायबुद्धि रहती है, अ्तएव वे लोग “हम, मैं”? झ्रादि कहकर शान 
बताते हैं। अहंप्रत्यय श्रौर अश्रहंकारमें भेद है। श्रहंप्रत्ययमें तो अहंका प्रतिबोध है और 
अहुड्भूरमें अहंपना कराया गया है। श्रहंप्रत्यय तो स्वाभाविकी चीज है और अहद्भार बना 
वटी चीज है। श्रह॑में अहंको समभना अहंप्रत्यय है श्रौर परमें अहंको समभना अहज्धार 
है | यद्यपि सामान्यतया अहंप्रत्यय भी दोनों जगह घट सकता, किन्तु अहल्भार दोनों जगह 
नहीं घटता, केवल मिथ्याशयमें घटता है, श्रत:ः अहम्प्रत्ययकी मुख्यता अहंमें श्रहंके प्रतिबोध 
की है। देखो भैया ! जहाँ शरीरको आत्मा माना कि वहीं नाना विकल्प विपदायें खड़ी हो 
गईं | प्रशंसा, निन्‍दा, सम्मान, अपमान, यश, अभ्रपयश, सुख, दुःख, इृष्ट, अनिष्ट, संपदा 
विपदा सभी श्रहंकारवृक्षके फल है । शरीरमें श्रात्मबुद्धि न हो तो कोई विपदायें नहीं हैं । 
जैसे शरीरकी स्तुतिसे श्रात्माकी स्तुति नहीं हो सकती है, उसी प्रकार शरीरकी 
निन्‍्दासे आत्माकी निन्‍्दा नहीं होती । लोग, उनको कुछ कहने पर, अपना अपमान पर्याया 
बुद्धि होनेके कारण महसूस करते हैं। जैसे चाँदीका वर्णन करनेसे सोनेका वर्णन नहीं होत 
उसी प्रकार शरीरकी निंदा या प्रशंसा करनेसे आत्माकी तिन्‍्दा या प्रशंसा नहीं हो सकती । 
निश्चयनयसे सोनेका वात करो तो सोनेका वर्णन कहलायेगा । यह मोही ऐसा मोह करता 
है कि धनको धी अपना मानता, सस्‍त्री-पुत्र॒ मिनत्रादिको अपना मानता है, घर, गाय, भैंस 
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आ्रादि सभी पदार्थो्में आत्मबुद्धि करता है। पर्यायमें जब तक श्रात्मबुद्धि है, तब तक आत्मा 
को सत्पथ नहीं दिखाई दे सकता है। एक साधु या सद्गृहस्थ मरणासस्त है, व्याधि हो 
रही है, यदि उसकी आ्रात्माके भीतर स्वानुभव हो रहा है तो क्या इन बाह्य कारणोंसे उसके 
कर्मबन्ध हो जायेगा ? नहीं, कर्मंबन्ध उस स्वानुभवीके नहीं हो सकता, क्योंकि कर्मबन्ध तो 
भावसे होता है। सारी दुःखसम्पदा शरीरको आत्मा माननेसे प्राप्त होती हैं। शरीरकी 
स्तुति करने से भगवाबकी स्तुति नहीं हो सकती । 

निशचयनयसे भगवानकी स्तुति इस प्रकार होती है कि आपकी आत्पासे अखिलकमो 
दूर हो गये हैं, सर्वदर्शी व समवर्शी हैं, ज्ञानके निधान हैं, इस संसारके बन्धनसे मुक्त हैं । 
यदि कोई भगवाचको स्वरूपसे नहीं जानता है, वह भगवानके शरीरकी स्तुति करता हुआा 
भगवान्‌ कुछ गुणोंका ठीक वर्णत भी कर जाये तो क्या भगवानुको समझा हुआ है ? नहीं 
है--यह तो भअन्धेके हाथ बटेर है| यदि निश्चयनयकी बात जानली तो व्यवहारकी बातें भी 
गुणकारी हो सकती हैं, भगवाब॒की पूजा करना, स्तुति झ्रादि करना सफल है। यदि 
निश्चयनयको नहीं समझा तो भगवान्‌की भक्ति, पूजा, स्तुति आदिसे कोई मौलिक लाभ 
नहीं है । 

निश्चयनयकी बात समभमें न आनेसे कषाय, मोह, लड़ाई भगड़ा, रागद्वेष आ्रादि 
दुष्कार्योका हो. जाना सरल है। यह आवश्यक नहीं कि भगवान्‌ आ्ाँखोंसे दिखाई पड़ें, तभी 
भगवाचके दर्शन हो सकते हों-भगवानके १वरूपका विचार दूर बेठे बैठे भी किया जा सकता 
है) प्रायः लोग भगवानकी मूर्तिके पास खड़े होकर भी भगवानके स्वरूपका विचार नहीं 
कर सकते हैं । जिनका लक्ष्य व भाव शुद्ध है, उनके हृदयमें भगवान बसते हैं । जिनके भाव 
शुद्ध नहीं हैं, वे चाहे भगवानकी मृति सिरपर धरे ताचते भी फिरें ती क्या उनके हृदयमें 
परमात्मा आ जायेंगे ? नहीं आ सकते । तो फिर इसकी क्या चिन्ता कि हमें भगवान आँखों 
से दिखने हो चाहियें। भगवानका स्वरूप (हृदय स्थित भगवानका, भाव शुद्ध करके कहीं 
विचारा जा सकता है| भगवानकी मूत्तिके पास न पहुंच सके, या बड़ी भीड़ है तो जहां 
भगवानका शुद्ध चिन्तन है, समको वहीं भगवान श्रा गये । यह सब शुद्ध परिणामोंके ऊपर 
निर्भर है | परिणाम निर्मेल हों तो चाहे कंसी भी स्थितिमें पड़े हो, कर्म श्रा ही नहीं सकते । 

समस्त प्रकारके बन्धनोंकी जड़ पर्याय बुद्धि है। मैं पिता हूं, साधु हूं, पण्डित हे, 
अ्रमुक हुं-- यह सब पर्याय बुद्धि ही तो है। यद्यपि हिसा करनेसे बचनेका उपाय सोला 
(शुद्धि) करना उपयुक्त है। सोला करे, लेकिन मैं सोला करती हूं, श्रतः छुओ॥ओ मत--ऐसा 
क्रोध मत करो । क्योंकि कषाय करनेसे पर्यायबुद्धि दृढ़ होती है। सोला अवश्य करो । सोला 
करना बुरा नहीं श्रच्छा ही है, लेकिन कषायमें मत पड़ जावो कि मैं सोला करती हूं । यदि 
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सोला करने वालेकों कोई अनजाने छू दे तो वह उसके ऊपर बरस पड़ती है--इस तरह 
बाह्य सोलाकी रक्षाके लिये वह अन्तरंग सोला (परिणामोंकी शुद्धि) बिगाड़ लेती है। 
अन्तरा शुद्धि गई, चाहे वाह्म शुद्धि बदी रहे तो भी बाह्य शुद्धि निरर्थंक रही । सोलाका 
मुख्य मर्म अहिसा है। भीतरका सोला करना है इसका ध्यान रक्‍्खों । देखो जो जो प्रचलन 
हैँ उनके मूल उद्देश्य जानना चाहिये प्रौर उद्देश्यकी रक्षा करनी चाहिये | लड़कीके घरका 
रुपया नहीं लेना चाहिए - इसके लिये समाजने बाड़ लगा दी कि लड़कीके घरका तो पानी 
भी नहीं पीना चाहिये । लड़कीके घरका पानी तो त पियो और नगदी १००००) दस हजार 
रु० गिनवा लो तो क्या पानी न पीना गुणकारी हुआ ? इससे बड़ा पाप क्‍या हो सकता है ? 
अब तो यह नौबत ञ्रा गई कि लड़कीके घरका पानी नहीं पीना चाहिये | क्‍यों ? लडकीके 
पिताकी गाढ़ी कमाई मक्खीचस पुत्र वाला एक वारमें ही जितना वश चलता, खीच लेता 
है । 

निमित्तनैमित्तिक भावसे जो वात होनी है, वह तो होकर रहती है। जैसे किसीके 
परिणाम होंगे; उसीके अ्रनुसार कर्मबन्ध होता है । यदि यह जीव पर्याय बुद्धि न करे, तो 
श्रावक, मुनि, गृहस्थ आदिके सब कानून एकसे हैं, उनमें कोई अन्तर नहीं है । साधुके पास 
जरा-सी चीज होती हैँ, वह जैसे श्रपती नहीं मानता है, उसी प्रकार यदि श्रावकक्े पास 
साधुसे कोई चीजें श्रधिक हैं, वह भी उन्हें अपना न मानता । अविरत ग्रृहस्थके पास श्रावककी 
अपेक्षा श्रधिक चीजें हैं, वह भो ये मेरी नहीं हैं ऐसी प्रतीति रखता है तो साधु, श्रावक 
गृहस्थ -- इन सबकी पद्धति समान है-कोई विलक्षण अन्तर नहीं है । पर्यायबुद्धि न रहनेसे 
सत्पथ अपने आप प्राप्त हो जाता है । 

जो भगवानकी निरचयनयकी स्तुति जानता है, उसका व्यवहारनयकी स्तुति करना 
'भी ठीक है। जो निश्चयनयकों न जाने और भगवानकी स्तुति करे तो वह स्थापना निक्षेप 
भी नहीं है । उसका स्तुति करना बिल्कुल गलत है । निश्चयको जाननेवाला यदि व्यवहारका 
ब्राश्रय लेकर भी स्तुति करे तो उसका स्तुति करना ठीक है । जो सम्यरदृष्टि भगवानके गुणों 
को जानता है और व्यवहारनयसे स्तुति करे तो उसका व्यवहारकी अपेक्षा स्तुति करता ठीक 
है । यदि वास्तविक भगवानका ज्ञान है, तो भगवानकी मूर्तिकी स्तुति करना भी ठीक है । 

प्रशम:-- यहां जिन्नासुः प्रशत करता है कि शरीरकी स्तुति करनेसे आत्माकी स्वुति 
क्यों नहीं हो जाती ? चूंकि आत्मा शरीरका अ्रधिष्ठाता है, अत दरीरकी स्तुति करनेपर 
आ्रात्माकी स्तृति हो जानी चाहिये । इसके समाधानमें आचार्यदेव कहते हैं 

णयरम्मि वण्णिदे जह खवि रण्णो वण्णणा कया होदि। 
देहगुरो थुव्वंते रा केवलिगुणा थुदा होंति ॥३०॥ 
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जैसे नगरका कोई वर्णात करे कि इस नगरके महल इतने ऊंचे हैं कि मानो ये 
ग्राकाशको निगल रहे हैं, खाइयाँ इतनी गहरी हैं कि पातालको पी रही हैं आ्रादि श्रावि | तो 
इसके वर्शानसे कहीं राजाका वर्णन नहीं हो जाता । इस ही प्रकार यदि कोई देहके ग्रुणोंका 
वर्णन करता है कि आपका श्वेत खून है, अपनी कांतिसे दछ्शों दिशावोंकों स्वच्छ कर डाला 
है, आपका रूप अविकार है, अक्षुब्ध ससुद्रकी तरह गंभीर है, अ्रपूर्व सुन्दर है श्रादि, तो इससे 
कहीं केवली भगवानका वर्णन नहीं हो जायगा । तात्पर्य यह है कि जैसे नगरका वणोन 
करनेसे उसके अधिष्ठाता प्रतिपालक राजाका वर्शान नहीं होता है, उसी प्रकार शरीरका 
वर्गात करनेसे आत्माका वर्णान नहीं हो सकता है । शरी रकी प्रशंसा या निन्‍दा करनेसे श्आत्मा 
की निन्‍दा या प्रशंसा नहों होती है ।! शरीर जुदा है, झ्ात्मा शरीरसे भिन्न है; श्रतः शरीर 
की स्तुति करनेसे आत्माकी स्तुति नहीं हो सकती है । 
ह अब आचार्य समयसारकी ३१ वीं गाथामें 6श्चय स्तुतिका वर्णान करते है-- 
जो इंद्रिये जिशित्ता णाण सहावाधियं मुणदि आदं । 
त॑ जिदमोह॑ साहुँपरमद्ववियाणया विंति ॥३१॥ 
जो द्रव्येन्द्रियों और भावेन्द्रियोंको जीतकर ज्ञानस्वभावमय श्रात्माको जानता है उसे 
ज्ञानियोंने जितमोह साधु कहा है। इन्द्रियविजयी कर्मोका भेद न करके मोक्ष पथका राही 
बन जाता है | इन्द्रियोंकों जीतनेका उपाय उनकी श्रोर श्रपेक्षा दृष्टि है ' इन्द्रियोंको जीतना 
ही सबसे बड़ी जीत है । “बड़ी मार करतारकी चित्तसे दिया उतार ।” इन्द्रियोंको चित्तसे 
उतार देना इन्द्रियोंके जीतनेका सरल उपाय है। इन्द्रियोंके सम्बन्धमें ३ बातें जाननी 
चाहियें-( १) द्रव्येन्द्रिय, (२) भावेन्द्रिय और (३ विषय । भावेन्द्रियाँ अपने अपने -गुणके 
विकाससे होती हैं। श्रात्मामें जो ज्ञान, विचार भावादिक होते हैं, वे सब भावेन्द्रियाँ है । 
द्रव्येन्द्रियके निमित्तसे होने वाली आत्माकी ज्ञानपरिणतिको भावेन्द्रिय कहते हैं | इन्द्रियोंके 
श्राकारको द्रव्येन्द्रिय कहते हैं । भावेन्द्रिय बोधकों कहते है| मतिज्ञान और भावेन्द्रिय पर्याय- 
वाची शब्द हैं । जड़ पदार्थ द्रव्येन्द्रियाँ कहलाती है । वाह्म पदार्थ इन्द्रियोंके विषय कहलाते 
हैं। इन तीनोंकी--द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और इन्द्रियोंके विषयकी उपेक्षा करनी है, उपेक्षा 
करता ही इन्द्रियोंको जीतना है । जहां उपेक्षाके भाव बताये, तीनोंको एक साथ भूल गये । 
द्रव्येन्द्रयेंके कारण स्व-परका विभाग नष्ट हो गया है । द्रव्येन्द्रियोंकी करामातसे ही स्व 
परका विवेक खत्म हो गया है । क्‍योंकि-श्रनादि कालसे थिपरीत ब्रिपरीत पर्यायें चल रही 
हैं। जानते ही मोही परपदार्थेमें एकत्व मानने लगता है। अ्तएव ये इन्द्रियाँ स्व-परके विभाग 
को नष्ट कर देने वाली है । इन्द्रियां स्व-परका विभाग . नहीं होने देती हैं । जहाँ श्रात्मा है, 
वहाँ एक क्षेत्रावगाहसे इच्द्रिणं भो है। फिर भी सब अपने श्रापमें परिशमन चलता रहता 
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है। इन्द्रियाँ और आत्मा एक क्षेत्रावगाही हैं, इतने ही से स्व-परका विभाग खत्म नहीं हो 
जायेगा । मोहसे स्व-परका विभाग खत्म होता है । 

भेदविज्ञानकी कृषलतासे प्राप्त स्फुट स्वभावके अ्रवलम्बनसे इन्द्रियोंकों जीत सकते . 
हो । भेदविज्ञानमें ज्ञात है कि द्रव्येन्द्रियाँ मैं नहीं हं-- ये मेरेसे भिन्‍न हैं; इनका एक-एक 
परमाणु द्रव्य है; श्रात्मा इनसे न्‍्यारा है। आत्मा अपने द्रव्य, क्षेत्र काल भावमें रहता है। 
पर्याय ओर गुण अलग नहीं होते हैं | एक द्रव्यके जाननेमें जेसे दृष्टि बनाओ, उतने ही गुण 
हैं। यदि जीवके भ्रुणोंकी पृथक्‌ सत्ता हो तो इनकी संख्या की जा सकती है । सत्‌ तो केवल 
द्रव्य है, पर्याय भी द्रव्य ही है, गुण भी द्रव्य ही हैं । 

परम्परागत आचायोंके समभानेका तरीका इतना निविवाद है कि द्रव्यके बोधमें 
कोई भन्तर नहीं पड़ता । द्रव्यको समभनेका यह तरीका अपने आप आ जाता है| शक्तिको 
समभानेके लिये उसके अनन्त भेद कर सकते हैं, यदि थोड़ेपर दृष्टि दी तो वहां शअ्रसंख्यात 
भागवृद्धि हो गई | अधिकपर दृष्टि दी तो श्रसंख्यात ग्रुगावृद्धि हो गई | इस दृष्टिमें यह 
ठीक है, इस हृष्टिसे यह ठोक है। वस्तुमें श्रलग अ्रलग गुण तो हैं नहीं; समभानेके लिये 
अलग अलग भेद किये जाते हैं | वस्तु है, परिणामी है; यह बात तो संक्षेपमें कही जा सकती 
है । वश्तुको समभानेके लिये ही उसके विशेष भेद किये जाते हैं | गुण कहो या विशेषर 
कहो भिन्‍त-भिन्‍न शब्दोंमें चीज एक ही है। जैसे-अख्ण्ड सत्‌ है, उसकी विशेषता बताई 
जा रही है; वह विशेषतासे कोई अलग चीज नहीं है । वस्तुको गुणरूपसे देखो तो गुरारूप 
नजर आती है; सत्‌ (एक) रूपसे देखो तो वस्तु अ्रखण्ड नजर आती है | यदि गुण भी सत्‌ 
हो जाये और पर्याय भी 'सत्‌” हो जाये तो एक एक पर्याय व एक एक गुणा सब द्रव्य हो 
जायेंगे । श्रतः वस्तु एक ही सत्‌ है। श्रन्य सब सत्‌के भेद ही तो हैं | सत॒के इस भ्रकारसे . 
भेद किये गये हैं, यह बात ठीक है या गलत ? वस्तुके इस प्रकार भेद करनेसे वस्तु ठीक 
प्रकारसे समभमें श्रा जाती है, अत: भेद करना सत्य है। वस्तु वास्‍्तवमें भेदरूप नहीं है 
ग्रत: यह कहना असत्य भी है | 

द्रव्यके विशिष्ट लक्षण “सम गुण पर्यायों द्रव्यम” में “गुणा पर्ययवरद्द्रव्यम,” उत्पाद: 
व्यय भ्रौव्य युवतं सत्‌” -सभी लक्षण आा जाते हैं, वेसे सभी हक ठोक हैं । जैसे-शाखा, 
कोंपल, पत्ते, फल, फूल बआ्रादि वृक्षके अवयवोंके समूहकों एक शब्दमें 'वृक्ष/ कह सकते हैं, 
उसी प्रकार गुण श्र पर्यायको तथा उत्पाद-व्यय-प्रौव्य संबको एक शब्दमें द्रव्य कह पा 
है । द्रव्यके सर्वाज्भपरिपुरों व सर्वाज्जसुन्दर स्वरूपको जाननेका फल यह है कि सर्व द्रव्यकी 
स्वतस्त्रता उपयोगगत रहे ताकि समस्त क्लेशोंके बीजभूत इस मोहभावसे छुटकारा पा 


लिया जाय । 
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५ उपेक्षा भी परमविज्ण की परम उपाय-ह६३-- ३ रीरके -परिणमनन्‍्को प्राप्त ६ई इंच 
द्रव्येन्द्रियोंको :- चैतन्यस्वभावके -अ्वलम्बन्से तथा इनकी ओर उपेक्षा करके जीतो ) क्योंकि 
'इ्येच्द्रियां जड़ पदार्थ हैं, उंनेंको उनके विरुद्धभूत चेतन्यस्वंभावके अ्रवलेम्बनससे ही तो जीत 
'सकंते हैं । वह:चैतन्यस्वभावका आराश्चय द्रव्येन्द्रियोंकी ओर उपेक्षा करनेसे ही प्राप्त हो सकता 
-है। “बड़े मार करतारकी चित्तसे दियो.उतार॥7 
। धर्मका . पालन करनेके लिये रागद्वेषादि नहीं :कंरंना चाहिए ।- नहीं करना -- इसका 
क्या श्र्थ , हुआ ? प्रत्येक बातका “न करना” किसीके सज्भावरूप ही तो हुआ करता है। 
रागद्वेष न करनेका मतलब हुआ--समताभाव धारण 'करनां। उपयोगसे 'निजस्व॑भावेका 
अवलम्बन करना चाहिये | उपयोगसे निज-संवभावके अवलम्बनमें ही रागंद्वेष॑ ग्रादिका 
जीतना आ गंया | अर्थात्‌ निज स्वभावके आश्रयसे ही' रांगद्वेष आदि जीते जा सकंते हैं । 
_ स्वभावके अवलम्बनका मतंलब. है,. वस्तुको यथार्थ रूंपसे' जोनंना--श्रात्माकों यथार्थतासे 
- देखना,। स्वभावका अ्वलम्बन ही तो: चित्स्वरूपको: जानना है | किसी भी चीजको जानो 
लेकिन - जानो भूताथे शैलीसे..। घटको जानो; पटको” जानो, कर्मको जानो, शरीरंको जानो 
दुनियाभरकी किसी भी चीजको भृतार्थ शैलोसे :जानों तो चित्स्वभावका अवलम्बन  आा ही 
जाता है । | प् । 
भूताथंकी शेली है क्या: चीज ९-- पर्यायसे लोगोंका विशेष परिचय है। अ्रतएव 
' पहले-पर्यायोंका बड़े विस्तारसे स्वरूप बताया जाता' है.। फिर बताया. जाता- है कि पर्यायकों 
गुणके - सम्मुख करे ।. पर्यायको गुणके सम्मुख 'कंरनेपर  पंर्याय गौण' हो जाती है, ग्रुणकी 
. मुख्यता हों. जाती है। जब .गरुण मुख्य हो जाता हैं तो आ्रार्त्मको -गुणके सम्मुख करो । आत्मा 
को .गुणके सम्भुख करनेसे- गुणा गौणा हो जायेगे; श्रांत्मां मुख्य कहलायेगी'। आत्माकों सम्मुख 
 करनेसे चित्स्वभावका अवलम्बन स्वयं हो जाता है । यही पदार्थको जाननेकी भूतार्थ शैली 
. है। इस रीतिमें देखो भया.! दर्शनक़ा विषय जो सामान्य है” उसकी प्रतीति सम्यग्दर्शन है 
ह चक्षुदशनका विशुद्ध अर्थ:-- चाक्षुंष ज्ञानंके पहले होने वाले सामान्य प्रंतिभासको चक्षु' 
. दशन: कहते हैं, न कि अ्राखसे दीखे तो चह्षुदर्शन हुआ । वह तो चाक्षुष ज्ञान है । 
अचक्षुदर्शनका विशुद्धः श्रथ:--श्रचाक्षुष ज्ानके पहले होने वालें सामान्य प्रतिंभासको- 
. अचल्षुदशेन कहते हैं। अन्तमृ खचित्प्रकाशको दशर्न कहते हैं भर बहिम खचित्प्रकाशेको ज्ञार्ने । 
: कहते हैं.।- जैसे पुंस्तकको जाना । पुस्तकको' छोड़कर 'होल्डरको जानो, इन दोनोंके जांननेके 
 बोचमें दर्णन्ोपयोग- रहता. है. ।-क्योंकि उस मध्यमें ज्ञान न होल्डरका हैं, न' किंताबकी ही । 
: श्रवान्तर सत्‌ भी जाने और सामान्य प्रतिभास भी रहे, ऐसा छद्यस्थके कैसे हो सकता है ? 
- यह- जाना, इसे; जाना--यहं- हमारी /जाननेवी - विशिष्ट शैली होती है। जो ज्ञेयाकार बना 
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वह ज्ञानमात्र बहिमु खच्त्प्रकाश हुआ ।.और, जो ज्ञेयाकारके विकंल्पसे रहित ज्ञानाका रमात्र 
का उपयोग रहा-वह दशेन है, अन्तमु ख चित्प्रकाश है-। ज्ञान स्वका भी प्रकाश केरता-है, 
परका भी । यहां स्का अ्र्थ-है ज्ञान-34:एक- ज्ञानका: निर्णय करनेके लिये दूसरे ज्ञानके बनाने 
की भावश्यकता-नहीं होती है । उसी ज्ञानसे पदार्थको जाननेवाले ज्ञानका भी ज्ञान हो जांता 

| जैसे ज्ञानने घटकों जाना । घटकों जानने रूप ज्ञानको जाननेके लिये दूसरे ज्ञानकी आरावे- 
श्यकता नहीं पड़ती है,। श्रस्वसंवेदियोंके खण्डवक्के लिये ज्ञानको स्वपर प्रकाशक कहां है मर्थातृ 
ज्ञान पदार्थकों भी जानता है और वही ज्ञान पदार्थों जाननेरूप ज्ञानकों भी जानता है। 
आत्माका प्रकाश ज्ञानरूप और दर्शनरूप दोनों रूप पड़ता है । की आओ 

. - शरीरके परिणमनको प्राप्त हुई ये प्रव्येन्द्रियाँ हैं.) इनको चैत्तन्यस्वभावके अ्रवलम्बन 
से जीतो । द्रव्येन्द्रयोंकी जीतना - उपयोगके ऊपर ; निर्भर है, यह उपयोग भी स्वभावसे' हो 
प्रकट, होता है.। कोई उपयोग स्वभावकों भांप सकता है, कोई उपयोग ऐसा भी है; णो 
भावको- तहीं भाँप सकता है । जो उपयोग .चैतन्येस्वंभावकों पकड़ लेता हैं, वह संसारके 
दुःखोंसे छूटकर संसारसे पार हो जाता है । -मोहियोंमें:ऐसी- विशिष्टता है क्रि यह मोहों जीव 
सेतन्यूटवभावका भ्रवलम्बन .नहीं कर पाता. है । 

भगवान्‌ विश्वको तो जानते हैं किन्तु किसी भी अर्थकों विकल्परूपसे नहीं जानते 

हम, लोग, तो विकल्प रूपसे भी जान लेते परपदांथ में :सम्बन्धेका विकल्प-मोहियोंके ही 
उत्पन्त होता है ।,जेसे पुस्तकका और चौकीका सम्बन्ध है । यहाँ पुस्तक भी है, चोकी भी - 
है. ग्रहाँ तक जानना तो, ठीक है, इसमें भी -पुस्तक-या चौकी -नामंसे न जाने तो:लेकिन “यह _ 
एक. वास्तविक. लम्बी. है, ये हमारे.-विकल्प ही तो :हैं:। “भगवान्‌: किसी भी पदार्थको विकल्प 
करके नहीं जानते हैं, लेकिन, हम लोगः जो-विक॒ल्त। क रके जाऩ रहे हैं-उसे भगवान्‌ जांन. रहे 
हैं.। लेकितत भगवान्‌कोी उस हमारे ,विकल्पको :जावनेमें 'कोईं विकल्प नहीं होता है । भगवान्‌ . 
का ज्ञान तो 'अन्यनमनतिरिक्तः है.। प्रत्येक द्वव्यमें जी है; (सो है, बाकी उसके भेद वगरद: 
करता हमारी, कल्पना है । चतन्य स्वभाव, जो. . ग्रन्तरंगमें- स्फुट है, वह अति सुक्षप है, वह 
चित्स्वभाव भेदविज्ञानको, सहायतासे ही; मिलता:;है:॥ पंदार्थोक्ा जानता, भेदविनातकी -सहा- 
यतासे ही. बन.-सकता. है:। इस: स्वावलम्बनसे: ही; दव्मेन्द्रियोंकी: भी:जीता: जा -संकता है । यह . 
निरचयनयसे भगवानके भात्माके. गुणोंकी: स्तुलि: है | भ्रग़वानके, शरी रके गुणोंका वर्णन करने 
से तो भगवानके विषयंमें-कोई बात. समभमें -तहीं।अझ्ाती है | - जिसे . यथार्थका पता है, वह 
शरीरकी बात कहकर भी व्यवस्थित चित्त है; जो श्रपने स्वेभावमें लीन है वह द्रव्येन्द्रियोंको ह 


जीत लेता है .। 2 जज 2 कक 2 मी कि 
भगवान्‌की . निश्चयनय - स्तुति--:क्या है.? :इस ससम्बन्धमें यह-कंहा कि' भगवान्‌के 
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गुगगोंका वर्णन करता सो भगवान की निश्चय स्तति है। इन्द्रियों का जीतना इसी तरह. 
._ से हों सकता है कि उनसे उपेक्षा करदी जाये |. कल ढव्येन्द्रियका वर्णन कर चुके हैं, आज . 
: “भावेन्द्रियका बशन करते हैं। तत्त्वा्थ सूत्रमें कहा है कि. “लब्ध्युपयोगो ,भावेन्द्रियम ।? लब्बि 
5 श्र उंपयोगको भोवेन्द्रिय कहते हैं । लब्धि और उपयोगके बीच समभमें श्राई जो परिशति 
है उसे भावेन्द्रिय कहते हैं । दंव्येन्, यों और भावेन्द्रियोंको, जीतना है। इन इन्द्रियोंके विषय 
. .जुदे जुरे हैं । स्पशन इंन्द्रियका विषय स्पर्श, रसनेन्द्रियका रस, प्राणोन्द्रियकां गन्त्र, चक्षुइन्द्रिय 
का देखना रूप) और करोंन्द्रियंका शब्द--ये इन्द्रियोंके विषय हैं। सब इन्द्रियाँ श्रप॑ने 
अपने विषय को विषय करती हैं, एक इन्द्रिय दूसरी इंन्द्रियके विषयक्रों नहीं जानती हैं। 
जैसे रसकी प्रांशेन्द्रिय नहीं चल सकती फूलको रसना इन्द्रिय नदों सूघ संकती । इन 
इन्द्रियोंका नियत विषय॑ हैं, उसके बाहर ये ग्रहण नहीं कर पाती..हैं। इन .इन्द्रियोंने पदार्थ 
को खणंड खण्ड करके ग्रहण किया है। ज्ञानमें समस्त प्रदार्थ भलकें यह. ज्ञानका अ्ंखण्ड 
. -कीम हैं। ज्ञान यदि क्रम क्रमसे जाने या. कम जाने या पूरा न जात पाये तो इंस तरहके 
5 भीनने अपने खण्ड-खेण्ड कर डाले । यह ज्ञान स्थुलको जान लेता है, परन्तु सूक्ष्मको नहीं 
. जान पांता है । ज्ञानमें जो खण्ड हुए, वे सब द्रव्येन्द्रियोंसे हुए। लेकित..उनका, निमित्त 
. कारंण भावेन्द्रियाँ हैं। भ्रत: इन भावेन्द्रियोंको भी जीतो। द्रव्येन्द्रियोंकें निर्मित्तसे जो भांव 
. बेने वे भावेन्द्रियां हैं। हु 
... अंखणउज्ञानानन्दंमय निज परमात्मतत्तको तो .देखो--जीव अल्ण्ड झ्रानन्दमय है; 
_ वंयोंकि वह अखेण्ड ज्ञानमय है । खण्ड आनन्द खण्ड ज्ञानसे होता है । अखण्ड आनन्द अखण्डः 
. ज्ानसे होता है । जितना व जैसा ज्ञान करो, उतना व वैसा आ्रातन्द मिले। जो ज्ञानकों " 
. जण्ड खण्ड करके जानती है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं ।. ज्ञातका काम तो सम्पर्ण को जानना ह 
. था.;। अ्रतः अखंड प्रतीयमान चैंतन्यशक्तिसे इन भावेन्द्रियों को जीत सकते हो ।. उसीके . 
 आश्यसे द्रव्येन्द्रियाँ ग्रौर इन्द्रयविषय जीते जा सकते हैं। खण्ड-खण्ड करने वाले इस 
'ओनन्दको अ्रखंण्ड चेतन्यशक्तिसे जीतना है। जरा, अ्रखण्डज्ञानानन्‍दमय निजतत्त्वको तो 
' देखो द प 
जित॑ने भी इस चैतन्यशक्तिके परिणमन हैं,.वे सब चैतन्यमय हैं। जितने भी ज्ञानके . 
_ परिणमने हैं, उन सबमें ज्ञान सामान्य रहता है। वह ज्ञान सामान्य अ्रखण्ड ज्ञान कहलाता 
_ है। जितने भी प्रंकारके ज्ञान चलते हैं, वे सब ज्ञान सामान्य हैं.। जितने भी चैतन्यशक्तिके | 
_ परिणमन हैं, वें संब चैतन्यमंय हैं.। चतन्यशक्तिके परिणमन अनेक हो गये. । ये चैतन्यशक्ति 
के परिशासन' एक भी नहीं रहे, श्रखण्ड भी नहीं रहे ।... खण्ड-खण्ड करके-जानने वाली इन... 
: भवेद्धियोंकोहइसी चैतन्यशक्तिके आंश्रयसे जीती । मोक्षमांगेंको प्राप्त करनेके लिये निज 
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ज्रूब स्वभाव, (डुसे चैतम्यस्वभात कहते हैं, उसकी आश्रय लो । मोक्षमागके लिये एन काम 
करना-चैतन्यस्वभीर ख्रवलम्बन करना) ख्रवलम्बन तो एव प्रकार है किन्‍्एे अ्वलम्बन 
की हृढताकी डिगरी अनेक हैं । जिस संयमके झनेक स्थान बसे, वें जर्ताय शक्तिमें नहीं होते 
हैं।। वरयोंकि कमीदी अवस्थामें हो स्थान हुआ करते है। सोधारणतवा मे विविध स्थान 
घवें गुणस्थान तक चलते हैं; सूक्ष्मतया ये स्‍थान आ्रागे तक भी चलते हैं । विकासमें अनेक 


दर्ज चला कीरे है। व चऔत्न्यर्शाः अरखण्ड है । स्वभावके उपयोगके दर इन 
क्षावेक्ियों भर व्िषयोंकी जीता जाता हैं । विष ड्न्द्रियों घय हैं केवल रूपा नहीं 
किन्तु विषयभुत प गुशाक और काले पीले वीले हरे शदि रंगोंकों भी 
नहीं जानता जानता हैं, दार्थोकों जातता है । गुणक मुख्यतासे जीव पदार्थ 
को जानते से ताहैई शुः खोंको जा रहे सी प्रकार पर्यायकी मुख्यतासे 
पदार्थेकी आ य समभता है कि पर्यायकीं जीने हे हैं। लेकिन कोई गुण 
या पर्यायकों हीं जानता है; नता हैं, व्य पूर्यायकों जानता है । सत्‌को हमे 
कभी उर्त्पार्देरव पुख्यत शी व्ययकी 8 ड्यतासे जानते, ही ्रौव्यकी मुख्यती 
से।जो जानता हैं थैकों जान है, सो । जो बताया जी 
सत्‌की व्श्ि य विषयों को जानती हैं, वें विषय &प, 
स, गंध, रे गे हैँ कोई रूप सास गन्य नये, गंध से नये, स्पशी सामान्य 
पैर शब्द मान हीं जान है और कोई उनकी ५ मोंकी लोग खझूपका 
मुंख्यतासे दार्थकी जीने हैँ, ख्यतासे भी थैकों हीं जानते हैं । मोम स 
पड़ता हैं असे हम सामान रस सीं पन्यकों जीते रहे हों । जिसकी मुख्यत 
व्व्य जाती जी ही द्रव्य कहा गयी है ।र है, रस, गण, बर्ण आ दब्द-“यें £ न्द्रियों 
५ विषय ये थे जाननेमें भी रहे दें, उसे से ये पदार्थ मो योंकि 
ज्ञानमें एकीशभू 
प्रइन: रु $को जानते सर्मे ज्ञानके साथ एकीभूतसे क्यों हो रहें ह्ठँ 
तो सम्बेस्स होगा ६; 
उत्तर:“7 थम शोर ज्ञानमें मात ज्ञेयज्ञायके सम्बन्ध हैं । मात्र जेयज्ञायव सम्बन्ध 
इसकी फलिता ट बमें देख गे पदार्थमें ज्ञान्में गई सम्बन्ध 
नहीं हैं । ब्योंर्कि द्र् व इन्हीं पदार्थ में मेरा द्रव्य, 
क्षेत्र, को ज्षाव मेँ द्दीर्टे त्माका हीं गुण हैं आत्माका गुण यह 
झ््ष्न पद दै,सा ० इस आत्माकी ही ऐस है, जो पदाथ[ 
पन्लेखूप (रणमती हैं ज्ञेया ठीजोंक अलग-अलग न लेकर बताया जॉनी है 


समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक १३७ 


श्रात्मा दृश्य पदार्थोकों नहीं जानता है। आत्माका ज्ञेयाका रमें, ही जाम्नेवा तादात्म्य है । 
आ्रात्माने क्या जाना, कैसे जाना, क्या करके जाना--यह जाननेकी -इच्छा हो वहाँ, बताना 
है कि हम अपने आपको वैसे जान रहे हैं ?.उसके बतानेका उपाय बाह्य .पदार्थेके राम लेना 
है । इस -बातको एक हदृष्टान्त द्वारा समभाते हैं:-- 
से हमने पुस्तककों जा ॥। निशचयसे हमने पुस्तकको नहीं जाना अपने श्रापको 

ही जा? । हमने प्रस्तकके ज्ञान रूपसे ग्रहण करने वाले अपने आत्माकों ही जाना । लेकिन 
व्यवहारतयसे पुस्तकको जान्‍व । निए्चयसे आत्माने आत्माको ही जाना, लेकिन किस रूपसे 
श्रात्माने अपनेको जाना- यह बतानेके लिये हम 'पुस्तक' का नाम ले देते हैं । इसी प्रकार 
द्वादशांग श्रतको जाननेवाला श्रुतवे वली निशचयसे श्रुतको नहीं, वह श्रात्माको ही जानता है। 
वह द्वादशांग श्रुतके ज्ञान रूपसे ग्रहण करने वाले आझ्रात्माको ही जानता है । 

भावेन्द्रियोंते विषयोंकों जाना । वास्तवमें भावेन्द्रिनें अपने श्रापको जेसा परिण- 
माया, उसीको भावेन्द्रियने जाना । यद्यपि पदार्थ और द्रव्येन्द्रियका कोई सम्बन्ध नहीं है, 
तो भी ग्राह्य-ग्राहक सम्बन्धके कारण पदार्थ और इन्द्रियाँ एक रूपसे हो गये हैं । भावेन्द्रियों 
के द्वारा ग्रह्ममाण इन विषयोंको जीतना है। विषयोंको जीतनेका उपाय अपनेकी निःसंग 
अनुभव करना है। निश्चयकी बात अपनी समभमें झ्राये कि हमने इन पदार्थोक्रों नहीं जाना, 
अपने आत्माको ही जाना । इस उपायसे निःसंगताका अनुभव भी शीघ्र होगा । 

द्रव्येन्द्रयोंकी जीतनेक्रा-हथियार एक है श्रौर' जीतना बहुतकों है। वह हथियार 
निजस्वभावका गआ्राश्रय है । इसी निज स्वभावसे आश्रयरूप हथियारसे द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय 
श्रौर विषय इन सबको जीता जा सकता है। विषयोंमें रति करना जीवका निजपद नहीं 
है। यह समय विषयोंमें यों ही निकला जा रहा है, इन समयोंका सदुपयोग मोहभावकों 
कम करनेमें और सत्पथकी प्राप्तिके लिए प्रयत्नोंमें करो । मोहभावको कम करके ब्रव्येन्द्रियों 
को जीतना । शरीरमें रहने वाली इन्द्रियाँ मैं नहीं, मैं चैत्तन्यस्वरूप श्रात्मा हूं; ऐसी भेद- 
विज्ञानकी कुशलतासे भर <तन्यस्वभावके आ्राश्चयसे ये द्र॒व्येन्द्रियाँ जीती जा सकती हैं.। 
श्रखण्ड चतच्य आत्मा हूं, द्रव्येन्द्रियों और भावेइन्द्रियोंकी जीतकर मैं निःसंग हैं, थंतन्यमात्र 
हैं-ऐसा विचार करके और विषयोंसे रतिको हटाकर श्र चैतन्यमय स्वरूपमें रति करना- 
यह काम वुद्धिमानीका है | ; व्येन्टिय, भावेन्द्रिय और विषयोंवो जीतकर, श्रर्थात्‌ इनकी 
उपेक्षा करके निजस्वभावका अनुभव कर उस स्वभावमें चित्त स्थिर करों | जिस समय 
जीवका स्वभावका श्राश्नय रहा, उस समय वह क्‍या मान रहा, क्‍या अनुभव कर रहा-कुछ 
बताया नहीं जा सकता। जीव स्वधावका आश्रय करके क्या जान रहा, इसका उससें 
बविवत्प हो नहो है | उसे त्तो जान लेने दो, वह अपने ऋाप अव्यत्त रुवे तमें बतायेगा । 


१३८ न समंयसार प्रेढ्चने द्वितीय पुस्तक 
अतः है प्राणियों ! इंन' ईन्द्रियों 9रीर: विषयोंको स्वभावके अ्रवलंम्बनंसे: जीतो । 
लड़ाई, भंगड़े, “काम, क्रोध, मान, माया; लोभ श्रांदि सभी दुष्परिणाम स्वभावके श्रोश्रंयेसे 
जीते जाते हैं। धर्मके कार्योमें विध्न डालने वाला: :विकल्प छोड़कर अ्रन्य कोई “हीं है । 
द्रव्येन्द्रिय, भावेन्द्रिय और विषयोंके विकल्पींके भंगानेका उपाय दान, भक्ति, स्वोध्याय, पूजी 
आदि भी हैं। किन्त ये इन्द्रियां श्रौर विंषय भूलेतया चेतन्य शक्तिके अ्रवलम्बन द्वारा जीते 
जा सकते हैं । ग्रतः निज चैतन्यशक्तिका अवलम्बंद करो | । 
राग दो प्रकारका है--एक जो समभेमें श्राता' है, वह बुद्धिपूर्वकं राग है, “और 
दूसरा जो समभमें न श्रावे वहः अबुद्धिपूर्वेंक राग है । ' श्रपन लोगोंके दोनों प्रकारके राग 
पाये जाते हैं।' एक समयमें एंकर ही साथ दोनों प्रेकारके राग हो' सकते हैं.। “जीवमें दुख 
निरन्तर विद्यमान रहता है, चाहे वह उसे जान पाये या न जांन पाये ) : कंर्मका 'उदेयमोत्र 
ही दुखका कारण है। जिस दुःखेंको बताया जा सके, वह बुद्धिपूर्वक 'दुंःख“कहंलाता है 
जो न बतायां जा सके, वह -अवुद्धिपृर्वक दुःख है। “लट पिपीलिको श्रादिके भी :बुद्धिंपूवेक 
दुःख होता है| यहां कीई जिज्ञासु शंका करता है कि शारीरिक, ' मान सिंके व :इंन्द्रि यजन्य 
दुःख -- ये संब संसारी जीवोंके होते हैं; लेकिन  श्रव॒द्धिपूर्वक : दु:ख हंम 'किंसीकेः होता नहीं 
देखते, अत: कैसे जानें कि अ्रबद्धिंपूंबंक दुःख“ होता है ? 'उत्तर--अ्रेश्नत्याख्यानावरण  भौर 
प्रत्याख्यानावरणा कंषायके उदयसे जो राग होंता है, वह भी चल रहाहै। परन्तु वह संमभ 
में नहीं ग्राता है; रत: वह अंबुंद्धिपृवेक है। ग्रंनेक दुःख “बद्धिपूर्वक भी होतें: हैं. । : शंका-- 
शॉरोरिक, मानसिक व इन्द्रियजन्य--ये दु:ख, दुःख हैं, अ्रंवृद्धिजन्य दुःख, दुःख नहीं हैं । 
क्योंकि यह हंमें ठीक मोलुम नहीं पड़ता । बुद्धिंज॑न्यंके अलावा कोई दुःख नहीं है । 
सिद्ध है कि स्वाभाविक (प्रेंबृद्धिपूर्वक) दु:ख भी अवैश्य है। जेब स्वाभाविक सुख “नहीं: है 
तो दुःख अवश्य रहेंगा । श्रतः बिना श्रत्मानुंभवके बाकी संब :दु:खःहैं । जिन भावेन्दियों 
भर विषयोंको भंगवानने जीता वे” सब दुःखेंके' हीं “तो प्रेंसेंग' हैं । यह सेमभना चौहिये कि 
जंब तक झ्रात्मामें कैमेका उदय है, तब तक दुःख हीं दु:ख है फेक ५ के 
: 5 आत्मीय सुर्ख और दुँःख दोनों विरेद्ध डीजे हैं।। अत्मीय नसुखके अभावंमें दुःख “ही 
तो रहेगा। यदि आत्माम दुःख है' तो समझो अआत्मीय सु नहीं है.। खेनेनी,:हंसेना,। खाना _ 
प्रांदि भी स्वाभाविक सुख नहीं हैं, अतः इन्हें भी दुःख. ही संमेंफो-। ठडेके अंभावमें :जसे 
उष्ण रहता है, वैसे ही आत्मीय चुके अ्रभाव॑में भ्रात्मीय सुंख रहता है । जैसे द्रव: खारा 
' भा हो सकता है, द्रव भी हो सकता है, जैसे-संमुद्र'। किन्तु स्वाभाविक सुख और दूं खेंका 
परस्परमें विरोध है| अतः आंत्मीय सुखके -अभावमें उसे दुःख ही संमभो-। 
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'सुख” शब्दसे लोग अधिक परिचित हैं । प्रत: श्राचायनि उनको सरलतासे 52% 
के लिये 'सुख” शब्दका प्रयोग किया । व्रस्तुत: सुख - जो इन्द्रियोंको रुचे वह है। जा 
'आत्मीय सुख है उसे “'प्रानंद” कहते हैं । यः भ्रासमन्तात्‌ ननन्‍्दति झ्ात्मानं स आवक । गे 
लोग स्त्रीसे अधिक परिचित हैं, भ्रतः मुक्तिके साथ कन्या, कामिनी “आदि शब्दोंका प्रयोग 
किया है। गुण चार हैः:--ज्ञान, दर्शन, शक्ति और झ्रानंद । सिद्धोमें श्रानद है, सुख नहीं 
है। झ्रामंद शत्तिके २ परिशामन हैं:-- दुःख, सुख ओर झानंद । दु:ख सुख संसारियोंके और 
आनंदमुक्तोंके होता है । आनंद शक्ति आत्मामें आदिसे भ्रनन्त तक रहती है | सुब और 
दुःख--आनंद शक्तिके विकार हैं | आनंदक़ा आनंद रूपमें परिशमता आनदशक्तिका स्वभाव 
रूप परिणमना है | जीवकी श्रानंद शकित द्रव्योपजीवी है, उस शक्तिके घातनेवाले कर्म है । 
दुःख सुख इस प्रानंद गुणके घातक क्मके प्रभाव हैं | आत्मा शक्ति तो श्रानंद है । लेकिन 
घातिया कर्मोके निमित्तसे जीव आनंद शक्तिका स्वभावरूप परिणमन नहीं कर पाता है । 
जीवके ५रिण॒मनका स्वभाव निमित्त पाकर विभावरूप परिणमनेका है, और तिमित्त न 
पाकर स्वभावरूप परिणमनेका है। कैसा उपादान, कैसा निनित्त पाकर किस रूप परिणम 
(जावे, यह विशेषता उपादानकी है । जैसे हम चौकीपर बेठ जायें तो बैठना चौकीकी विशे- 
षता नहीं, किन्तु. हमारी विशेषता है । 

जब तक कर्म है तब तक दुःख ही हैः-सुख दुःख दोनों एक,साथ क्यों नहीं रह 
सकते हैं ? श्राप कहोगे कि रह सकते हैं ।'जैसे कहां करते कि यह सुखी भी .है, ढुःखी भो है । 
लेकिन नहीं, जब तक,कर्मका उदय:है, तब तक दुःख ही- है, दुःख-मिट ही नहीं सकता है । 
जब तक कर्म हैं तब तक दुःख है | आ्रानंद गुगकी ३ पर्याय हैं:--सुख, दुःख श्रोर झ्रानन्द | 
इन्द्रियोंकोी जो श्रच्छा लगे, 'उसे सुख कहते, हैं, इन्द्रियोंको जो सुहावना न लगे, उसे दुःख 
कहते है श्रौर जहां स्वाभाविक आ्रानंद' है, उसे झ्रानन्‍्द कहते हैं । श्रानन्दगुणकी एक समयमें 
एक ही अ्रवस्था हो सकती है । लेकिन तुम्हें मालुम पड़ता है कि, श्रात्मामें एक ही, समयमें 
सुख भी रहता है, दुःख भी । ऐसा नहीं- है, दुःख- सुखका चक्र घूमता रहता है ।- दुःखके बाद 
सख और सुखके बाद दुःख श्राता रहता- है'। "इनका क्रमसे श्राना समभमें नहीं श्राता है । 
जैसे कौवेकी पुतली कभी इधर- घूमती: है, कभी.'उधर,, पुतली .चलती हुई तहीं. दिखाई देती 
है ।॥ मालूम यह पड़ता है.कि कोवेकी पुतली दोनों तरफ है, लेकिन ऐसा तो नहीं है | उरी 
प्रकार दुःखके बाद सुख ओर -सुखके बाद दुःख आता ही रहता है। दुःख और सुख एक 
साथ नहीं रह सकते हैं । कामोंमें उपयोग इतनी जल्दी चलता है कि तुम्हें समभमें नहीं 
थ्रा सकता है | जेसे एक चक्‍का है। उसमें श्रन्तर-श्रन्तरसे चार-पांच पटिये लगे हैं। यदि 

वह चवका तेजीसे घूमे तो यह मालूम पड़ेगा कि इसमें एक पटिया ही सर्वत्र है। वहां कोई 
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श्रन्तर नहीं है। उसी तरह दुःख-सुख भी चत्र.की भांति तेजीसे श्राते रहते है। ' 

हमारे विचार सुख-दु।खके कारण बन जाते हैं।--ये भावेन्द्रियां ही तो हमारे सुख 
दु.खका कारण बनती है| सुख जैसे नाम करो,'सुख प्राप्त होता है । कुत्सित कार्य करो तो 
दुःखकी उपलब्धि होती है | इन्द्रियोंके निमित्तसे जो ज्ञान उत्पन्न होता है, उसे भावेन्द्रिय 
कहते हैं । जड़रूप चिह्न विशेषोंको द्रव्येन्द्रिय कहते हैं | इन इन्द्रियोंके द्वारा जो जाना जाये, 
उसे विषय कहते है। इनका उपयोग आत्माके गुणोंका वध कर डालता है । अत: द्रव्येन्द्रि य, 
भावेन्द्रिय और विषय-इन तीनोंको जीतना चाहिये । 
। जड़को जीतनेका उपाय चेंतन्यकी भावना हँ:--द्रव्येन्द्रियां जड़रूप है, भरत: चैतन्य- 
स्वरूप आत्माको देखो तो द्वव्येन्द्रियोंको जीत सकते है | भावेन्द्रिय ज्ञानको खण्ड-खण्ड करके 
जानती है | इसे जाना तो दूसरा पदार्थ जाननेमें नहीं ग्राता, वह जाना तो तीसरा समभमें 
नहीं श्राता है | श्रतः भावेन्द्रियोंको श्रखण्ड चंतन्य शक्तिके अ्रवलम्बन्से जीता जायेगा । जड़ 
के जीतनेका उपाय चैतन्यका प्राश्रय लेना है | खण्ड-खण्ड ज्ञानको जीतनेका तरीका श्रखण्ड 
आऔतन्यशक्तिका आ्राश्य लेना है । कहनेका मतलब यह है कि जिसे जीतना है, उससे उल्टेका 
ग्राश्रय लो । जैसे हमें किसी शन्नुकी जीतना है तो हमें उसके शब्रुसे मैत्री करनी पड़ेगी । 
भावेन्द्रियोंका काम खण्ड-खण्ड करके जानना है, इसको जीतनेका उपाय अखण्ड धअतन्यगक्ति 
का आश्रय लेना है । - 

विपय व ज्ञान एकमेकसे लग रहे हैं;--विषय ज्ञानके साथ एकमेकसे हो रहे हैं । 
विषयोंका और ज्ञानका मात्र ग्राह्म ग्राहक सम्बंध है | ज्ञान जाननेवाला बन गया, जानमेमें 
झा गये पदार्थे--इतना ही ज्ञानका औ्रौर विषयका सम्बन्ध है । यह सम्बन्ध व्यवहारसे है, 
जान लो--इतना ही १र्याप्त है; उसमे विकल्‍प श्रादि न करो। जाननमात्रसे श्रागे जो बढ़े 
तो कर्मोका बन्ध होगा । दुनियाभरके पदार्थोकों देखो; बस, जान लिया-जान लिया, ऐसे 
भाव उत्पन्न हो जावें तो इष्ट सिद्धि प्राप्त हो जाये । जाननेके बाद उसमें विशेष हृष्टि दी 
तो श्रापत्ति है श्र्थात्‌ कर्मोका बंध हो जायेगा । लोग सोचते हैं कि धन गया तो समझो हम 
ही मर गये श्रर्थात्‌ वे चमड़ी चली जाये, पर 'दमड़ी न जाये-इस शैलीके आदमी होते हैं ' 
धनको श्रपनेसे, श्रात्मीय जनोंसे-स्त्री पुत्रादिसे भी विशेष समभते है । लेकिन जब जिससे 
प्राण ही चले गये, उस धनके होनेसे लाभ ही क्या ? कमाई करनी है तो अपने परिणामों 
को +िमल बनाओ । धनोपाजंनकी जड़ अपने परिणामोंकी स्वच्छता है । बिना स्वच्छ परि- 
णाम श्रर्थात्‌ ईमानदारीके व्यापारादि आाथिक क्रियाओ्रोमें सफल कक हो सकते | यह तो 
| लाभ पुण्योदयसे हुआ, पुण्यबंध स्वच्छ परिणामोंसे हुआ यह जड़को बात 


यहांकी बात है 
हे छोटे परिणामोंकों कभी मत आने दो । 


है । अत: मनमें कृभावोंको- 
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विषयोंको जीतनेका उपाय असंगकी भावना।--ज्ञानंके साथ .एकमेकसे हुए इन 
विषयोंको जीतना है | इनका ज्ञानके साथ संग-सा हो गया है | अतः इनको जीतनेके लिये 
स्वयं अ्रनुभवमें आने वाले असंग स्वभावका अ्रवलम्बन करो | यह स्वानुभव स्वय प्राप्त ही 
जाता है, इच्छापूर्वक नहीं आता है। धर्मका श्रौर इच्छाका तो परस्पंर विरोध है । इच्छा 
पृ्वेक जो क्या जावे, वह धर्म नहीं है । इच्छा मत करो स्वयं धर्म मिल जायेगा | हाँ इस 
स्थितिको पानेके अ्भिप्रायसे कुछ यत्न किया जाता है. वह शुभोपयोग है | जैसे विवाह 
शादियोंमें सातवीं भंवर पड़नेपर हो विवाह होता है, उससे पहले विवाह नहीं होता है। 
सातवीं भंवर पड़नेमें ग्रघिकसे अधिक झ्ाधा मिनट लगता होगा श्रर्थात्‌ विवाह आधे मिनट 
में ही होता है। लेकिन उस आधे मिन्टके लिये कितने दिन पहलेसे कितने रंभट करने 
पड़ते हैं ? कितना खर्च करना पड़ता है लेकिन विवाह इन झंभटोंमें नहीं होता है। फिर 
ये भी भंभट विवाह करना है तो करने ही पड़ेंगे । इसी प्रकार समान, पूजा,' अभिषेक स्वा- 
ध्याय आदि जो हम कर रहे हैं, उनमें धर्म नहीं है। फिर भी धर्म प्राप्त' करना है, ये 
क्रियाएं श्रवश्य करनी पड़ेंगी | इनके बिना धर्मकी रिथति पाना विडम्बना वालोंको कठिन 
है। ये जितने भी कार्य तुम करते हो सब इच्छापूर्तक ही तो करते हो । जब स्वानुभव होगा, 
उस समय तुम्हारी कोई इच्छा ही न रहेगी । 

नव इच्छा न होगी, तभी धर्म होगाः--ध्यान करो, ऐसा करो कि कुछ ध्यान ही 
न रहे । एतदर्थ इच्छापूर्वक किये गये कृत्य बिल्कुल बेकार नहीं गये, उनसे वह शुभोपग्रोग 
होता है । जिसके पश्चात्‌ धर्मकी संभावना है। श्रात्माका ध्यान ऐसा करो कि श्रात्माका: भी 
ध्यान न रहे, वहो यथार्थ ध्यान है, वही धर्म है । ऐसी श्रवस्थामें स्वाभाविक आानंदकी एक 
भलक मिलती है। जीव जिस कालमें धर्म करता है, उसी कालमें आनंदकी प्राप्ति होंती 
है । धर्म करे श्रब, ओर शभ्रानंद मिले पश्चात्‌ू--ऐसा नहीं है। एकत्वका लक्ष्यपृवंक ध्यान 
करते जाओो; स्वानुभव अ्रपने श्राप ही प्राप्त हो जायगा। शुभोपयोगसे मनको सुख मिलता 
है। शुभोपयोगसे जो सुख मिलता है, मिलता है उसी समय, परन्तु क्षरिक सुख मिलता 
है भ्र्थात्‌ जितने समय शुभोपयोगके कृत्य करते हो, उतने ही समय तक उसका सुख 'रहता 
है, बादमें नहीं रहता । आय 

उपयोगका फल उपयोगके कालमें हैः--शुभोपयोगका कल शुभोपयोगके बाद नहीं 
है । श्रशुभोपयोगके विषयमें भी यही बात है। शुभोपयोग जिस समय करता है, उसी काल 
उसका फल मिलता है--इसमें फगड़ा नहीं, उधारका काम नहीं है । कर्म क्रिया, कर्मेकरा 
उदय आएगा, उसके बाद फल मिलेगा । यह निमित्तनैमित्तिक सम्बंध है। इस निमित्तनैमि- 
त्तिक दृष्टिमें सम्यग्हष्टिको खोटे कामका ज्तिनों जल्दी फल मिला है, उतनी जल्दी मिथ्या- 
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स्वभावकों, एकत्वमें कर लिया है | जैसे-आरम खा-रहे है.। श्राम खा. भी रहे हैं और आम 
के रसका. स्वाद भी ले रहे है-ऐसी समझ यही शेय-ज्ञायक-शंकर-दोष है । क्योंकि आत्मा 
प्राम खाता नहीं है; आत्मा' यह अनुभव. करे कि मैं.आमका-रस, चख रहा हूं, यह शैयज्ञायक 
शंकर दोष है । झात्मा श्रामका निम्ित्त पाकर आमके रसका ज्ञान ऋर रहा है। श्रामके 
रसका अनुभवन श्रांममें और आमक़ा: रस मीढ़ा है, इस, प्रकारका ज्ञानरूप अनुभव श्रात्मामें 

ता है। ज्ञेयका लक्ष्य समाप्तः हो जाये, ज्ञानमात्र रह जाये, इसीको, शैय-ज्ञायक-शाकर 
दोषका दूर होना कहते है। दुनिया ज्ञेग्र-ज्ञायक-शंकरमें ही तो. लगी है।. ज्ेयके: अनुसार 
ज्ञानके परिशामनको ज्ञेय ज्ञायकः शंकर दोष कहते हैं । हे भगवन्‌ ! आपने जैय-ज्ञायक-शकर 
दोषको नष्ट' कर, दिया है। आप अपनी एकतामें झा गये हैं ।- दुनियाके लोग ज्ञेय-शञायक 
शंकर-दोषके दोषी होनेके कारण एकतामें- नहीं श्रा-पाये हैं। हे नाथ ! क्षाप निज एकत्वमें 
टल्ट्ीत्कीणुवत्‌ निश्चल है, इस प्रकारकी यह भगवान्‌की, निश्च्रस्तुति है। 
। व्यवहारमें' शरीरका; वर्णन करके , भगवान्‌की स्तृति वी जाती. है,। लेकिन निश्चय- 
स्तुतियें केवेल भगवान्‌की आत्माके गुणोंका वर्शुन क्या जा रहा है। इस निश्चयस्तुतिसे 
(अपनेको मार्ग दिखाई, देगा कि हमें: भी ऐसा ही करना, है; जैसा कि भगवानने किया है । 
है भगवन्‌ ! जो आत्मा संमस्त बाह्य द्व्यान्तरोंसे पृथक्‌ है, ऐसे अ्रपने आत्माको आपने 
जाना है । श्रपते आत्मांको जातनेके कारण आप बड़े हैं। आपके अन्दर बड़ा होनेकी 
करंतत है, श्रतः श्राप बड़े हैं । आपने श्रपने ऐसे आ्रात्माको जाना है, जो, समस्त द्वव्यान्तरों 
से बिल्कुल च्याराः है'। हे: भगवन्‌ ! आप ज्ञानस्वभावके द्वारा अप्रने श्रात्माको सबसे न्‍्यारा 
अ्रनुभव कर रहे हो'। वह आत्मा, बानस्वभावके, द्वारा. सबसे श्रलग जान पड़ी | _ 

द्रव्य में साधारण गुण छह, हैं-(१) अस्तित्व, (२) वस्तुत्व'ः (३) द्रव्यत्व, (४) 

अगुरुलघुत्व, (५) प्रदेशत्व श्रौर (६).प्रमेयत्व; इन छह गुणोंकी.. अपेक्षा श्रात्मा निखिल 
द्रव्योंके समान है.। श्रन्य द्रव्योंस जीवद्रव्यमें ज्ञानस्वभावसे (विशेषता है। जैसे-द्रव्यपनेसे 
दूध भर पानी समान है; परन्तु उत्तकी पहिचान करनेके लिये द्रव्यत्व गुण नहीं देखां 
जाता | जलसे भिन्‍न दूधकी 'पहिचान रससे, स्वादसे, सफेदी श्रादि गुरोंसे होती है। इसी 
प्रकार आत्मा अन्य दव्योंसे ज्ञानस्वभावमें भ्रधिक है ।इस,ज्ञानस्वभावके द्वारा ही भ्रन्य॑ द्रव्यों 
से अलग जीवबद्रव्य पहिचाना जाता है। वास्तवमें ज्ञान है; कल्पनाकी चीज नहीं है| ज्ञान 
को किसी ने बनाया नहीं है, ज्ञान स्वतःसिद्ध है। ज्ञान अनुयायी है, ज्ञान अविनाशी 
है; शञानका कभी नाश नहीं होता है। जैसे, अग्निसे उष्शाता कभी नष्ट नहीं होती है | यदि 
भ्रस्ति ही नष्ट हो जाये तो उस अग्निकी उष्ण॒ता भी नष्ट हो जाती है। अग्नि पर्याय होनेके 
वारण नष्ट हो जाती है; हिन्‍्तु आत्मा (कभी नष्ट नहीं होता है । अतएव आत्माका गुण 
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ज्ञान भी सदा ही बना रहता है, कभी नष्ट नहीं होता है। श्ात्मा. प्रकाशमान है, समस्त 
जीवोंमें है। जो जानता है, श्रतुभव करता है, वह आत्मा है। ज्ञान जानने वालोंके पूर्शातया 
समभमें भ्रा रहा है। भगवान्‌का ज्ञान सारे विश्वको एक समयमें एक साथ जान रहा है । 
भगवानका ज्ञान सारे विश्वपर एक समयमें तर रहा है। जँसे श्रपना ज्ञान सामने स्थित 
जितने पदार्थों को समझ रहा है, मालुम पड़ता है कि उन पदार्थोपर तैर रहा है। इस 
गाथाका यह भाव हुआ्ा कि हे भगवन, आपने द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों और उरके विपयोको 
जीतकर श्रपनेको ज्ञानके हारा ज्ञानमय अ्रनुभव किया । यह भगवान्‌की निश्चय स्तुति है । 
यह रोज-आ्राना भगवान्‌के सामने बोलों तो तूम भी भगव्गन्‌ जैसे ही इन्द्रियोंको जीतकर 
अपनेको जञांनमय अनुभव करने लगो | इस लायक यत्न करनेका उत्साह जागेगा। 

लोगोंको सुखसे या दुःखसे अधिक परिचय है। उसीका नाम लेने से हरेक कोई 
समभ जाता है, भ्रतः भश्राचायेनि सुख दःखसे परिचित 'मोहियोंकों “आनन्द” की जगह 
सुख कहकर समभाया है। जैसे कि संसारी प्राणी स्त्रीसे श्रधिक परिचित हैं, अ्रतएव 
आचार्योने मोक्षको स्त्रीका रूपक देकर समभाया है--मुक्ति कन्याकरग्रहेशुल्कतां एति । यहाँ 
पर “मुक्ति रूपी कनन्‍्याके विवाहमें” ऐसा कहा है। जिस प्रकारकी भाषाकों समभने वाले 
जीव होते हैं, उनको समभानेके लिये उसी प्रकारकी भाषा बोली है । 

भगवानका ज्ञानस्यभाव सारे पिश्वके ऊपर तैर रहा है-है नाथ ! आपने इच्द्रियों 
को जीतकर ज्ञानस्वभाव करि अपनेको अ्रधिक श्रनुभव किया । चैतन्य स्वभावका श्राश्रय कर 
जड़रूप द्र॒ब्येन्द्रियोंको जीता, श्रापने ज्ञानकों खण्ड-खण्ड करके जाननेवाली भावेन्द्रियोंको 
ग्रवण्ड स्वभावका अ्रवलम्बन करके जीता और संगसहित बिषयोंको श्रसंग स्वभावका आश्रय 
कर.जीते | इस प्रकार इन्द्रियोंको जीतकर झ्रापने भ्पनेकोी ज्ञानमय अनुभव किया । जिसने 
इन्द्रियोंको श्र उनके विषयोंको जीतकर अपनेको ज्ञानमय श्रनुभव किया है, उन्हें “जिते- 
न्द्रिय” कहते हैं। हे भगवन्‌ ! श्राप जितेन्द्रिय हैं। समस्त सम्यस्हृष्टि 'जिन! कहलाते हैं। 
सम्यर्दृष्टियोंके इन्द्र जिनेन्द्र (अरहंत) कहलाते हैं। जिनेन्द्रके द्वारा कही गई वाणीकों 
'पजनवाणी” 'या “जैनेन्द्रवाणी” कहते हैं। भगवानकीःसाक्षी, पूर्वक परम्परासे जो श्रुत 
श्राया है उसे “भागवत” कहते हैं। झ्राचार्य इस भागवत्त समयसारमें निश्चय स्तुतिका वर्णन 
कर रहे हैं:-हे नाथ ! श्राप जितेन्द्रिय हैं, क्योंकि आपने समस्त इन्द्रियों व उनके विषयों 
को जीतकर अपनेको ज्ञानरूप अनुभव किया है । 

कितने ही लोगोंका विश्वास है. कि भगवान महाचीरसे जेन्धम चला है, लेकिन 
इसकी परम्परा बहुत 'पहिलेसे है | इनसे' पहिले राधेश्याम, पाश्वेनाथ हुए है । राधा स्वात्मा- 


नुभूतिका ताम है, उस राधा सहित श्याम वर्ण वाले पाइ्वेनाथ हुए ॥उनसे पहिले गोरखनाथ 
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हुए । गोरखनाथके 'नामसे प्रचलित हमारे २२ वें तोर्थंकर नेमिनाथ हैं ! क्योंकि गो दिव्यं- 
ध्वनि, रख - रक्षा करनेवाले- -दिव्यध्वनिकी रक्षा करनेवाले गणधर हैं । गणाधरोंके नाय 
नेमिनाथ हुए। “शंकर - कल्याएको करनेवाले; महादेव 5 पहले या सबसे बड़े भगवान. ये 
आ्रादिनाथ भगवान हैं। सोम > चंद्रताथ ८ प्रभु--सोमनाथ - चंद्रप्रश्नु॒ वें तीर्थद्धूर हुएं 
इन सब तीर्थकरोंकी दिव्यध्वनि ही “भागवत” कहलायी । 

इस प्रकार सागवत समयसारमें ३१ वीं गाथामें भगवानकी 'निशचयस्तुति की है'कि' 
जिन्होंने इन्द्रियोंको जीतकर अपनेको ज्ञानमय अनुभव किया है, ऐसे जिनेन्द्र भगवावको मेरा 
बारम्बार नमस्कार हो | भगवानकेा नाम चाहे जो रख लो, स्वरूपमें अन्तर नहीं आना 
चाहिये । स्वरूपके वर्शान्‍्से की गई यह भगवानकी प्रथम निश्चय स्तुति है। श्रात्माके पास 
कारणज्नान ही तो है | ज्ञानसे ही तो इन्द्रियोंको 'जीतना और अ्रपनेको ज्ञानमय अनुभव 
करना - ऐसा भगवानको बताना कि,आपने ऐसा किया है। फिर उंस मार्गके यत्नमें अपने 
को ज्ञानमय अनुभव करनेपर”“ही गऔत्मानुभव प्राप्त होगा + भैण !. विषयकषायोंका ऊ्रम 
न मचाया जावे तो सब बात सरल है । वया कठिनाई है श्राज सत्पथपंर चलनेमें ? वीतराग 
मह॒र्षियोंके अ्रनुभव शब्दब्रह्ममें प्रकट हो रहे हैं। खुदकी भी उस रत्तमय मार्गपर कुछ भी 
चलनेसे साक्षात्‌ स्पष्ट होता जाता है कि' यही मार्ग है जिससे परमशान्ति प्राप्त होती है। 

आनन्द गरुणको तीन पर्याय हें:-- सुख, दुःख और आरन्द । ये तीनों पर्यायें एक 
साथ नहीं हो सकतीं । दुःख होगा तो सुख नहीं हो सकता; सुख होगा दुःख नहीं हो सकता 
है । जो दुःखी है, सो दुःखी ही है।। जो'सुत्री है, वह सखी ही है । जीवमें जब तक कमेकरा 
उदय है, तब तक दु:ख' है.। कोई दुःख अपने जाननेमें झा जाता है, कोई दुःख जाननेमें नहीं 
आ पाता है | दुःख श्रबुद्धिपवेंक भी होता है । कारणा, भ्रबुद्धिपृवेक दुःख वाले जीवमें स्वाभा- 
विक सुख नहीं देखा जाता है; भ्ौर अबुद्धिपृवेक दुःख होनेका आ्रागम भी प्रमाण है। श्रतः 
अबुद्धिपर्वेक दुःख अवश्य है । विषय सुख श्वाभाविक आनन्द नहीं है। धन वेमवमें चैन 
मानना स्वाभाविक श्रानन्द नहीं है | इन्द्रियोंके ज्ञानमें जितने दोष हैं, उतने हो इन्द्रिय सुश्र 
में भी दोष हैं। समस्त शास्त्र भगवानकी परम्परासे चले श्रा रहे हैं, ग्रतएव इनको 'भाग- 
वतः कहते हैं । इस भागवत परमागमें ,बताया है कि समस्त कर्मोका फल दु:ख 'है। एक ., 
इन्द्रियसे पंचेन्द्रिय तक कार्माणकायवाले जीव दुःखी ही माने गये हैं | श्ररहंतमें भी कार्माण- . 
काययोग होनेके कारण इतना ऐब अवश्य है। लेकिन उनके गुणोंमें यह ऐब नहीं है। 
संसारी जीवोंमें सभी दुः:खी हैं, एक भी सखी नहीं है । सभीको कोई न कोई चिन्ता श्रवध््य 
लगी रहती है। जहाँ चिन्ता या इच्छा है, वहाँ दुःख्न ही दुःख है, सुखका लेश नहीं । मोक्ष 
वी इच्छामें भी दुःख हो है। सुख ज्ञाता-दृष्टा रहनेमें है। तुम शरीरको भी जानो, लेकिन 
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का. 


जानमान्न लो- उससे भी श्रा्द प्राप्त हो समता है । इच्छा कसी हुए मोक्षतों भी जानोंगे 
तो वास्तविक श्रासन्द नहीं प्राप्त होना है | जीवमें इतनी बोग्यता है रही कि 
जड़ पदार्थोवरी जाने और उसके रामद्ेेपष से हो पाये । रागग्रैय बाह््पदा्थकि आाश्षयस ही 
होते है । प्रतः झात्माकी जागो, ब्राद्मपदाधीने चि् हटा लो, सस्ता उपदेश यृ 
ऐसा यत्न भी है। ज्ञासाहृष्टा बने रहो, तभी चारतबिक पग्रानर्द प्राप्त हो समता है 
रस्द्रियसे पंचेश्द्रिय तक राभी जीव एःणी है । 

घातिश दर मंपि उद्यसे डोद्के प्रदेशेमे क्राधात पहुँचता है । ऋण श्राधात पहुँ- 


सत्के कारणा ही विपतप उठते है यह समभमें नहीं 
फारणा है| प्रदेशो्थ श्राघात 


| 
शाता है । प्रात्माने प्रेशर ग्राधात पह्नचना ही वि व्वोय: 
घातिया सन मोफति करा पहुंचता है । बिक त्पोया गझात्माम उठना ही ध्रात्म हनन है। झात्मा 
में क्राध, मान, साथा, लोभ, राग, हेंप, मोह उतान्न हृठ्ा, समझो, ग्रात्मायी हत्या हे गई | 


जप 
5, ५ 
“्भ्पै 
्ध 
हक | 
ध्स 
ञ्ज्क 


संसारमें प्रपना कोई मददगार नही है, जिनके पीछे व 
परते है तो अपना ही नुकसान है, हमारे क्रोध करनेसे दूसरेका पया विगड़ता है ? बुद्ध नही । 
है आत्मन्‌ | फिर तू परकोो छठ था मित्र समझ करके क्यों कुभांव करता है ? अपनी गलती 
से श्रपना ही नुकसान होता है | घातिया कर्मकि उदयसे जीवमें ग्रनिश्छित दल होता है । 
यदि कमकि उदयवो दुःप ने माना जाये, केवल मानसिक या जारीरिका दुःखकों ही दुःख 
माना जाये तो संज्ञीकी ही दुःख हो सकेगा, अ्संज्ञीको नहीं 

दुःखका मृल हेतु तो मिथ्यात्व है--शायद तुम कहो, असंधीको कम दुःख होता है, 
संज्ञीको अधिक दुःख होता है | परन्तु ऐसा नही है | संजशीकी अपेक्षा अ्रसंज्ञीको श्रधिक दुःख 
होता है । यह बात भी नहीं कि बुद्धिपृर्वक दुःख बड़ा बहलाता हो झौर अदुद्धिपूर्वक दुःख 
छोटा दुःख हो । क्योंकि सभीका शअसंज्ञीसे ऊचा पद है। अतः अ्रनीको अधिक दुःख है | 
जिनके कर्मका उदय है, उनको दुःख है। यदि यह वहीं कि श्रसंज्ञियोंके इन्द्रियाँ होने से 
दःख है तो विग्रह गति करते समय तो उसके शरीर छूटनेसे इन्द्रियाँ भी नहीं रहती है, उस 
समय वह सुखी कहलायेगा। लेकिन ऐसा नहीं होता है, उस समय भी दुःख रहता है। भरत: 
द:खका कारण कर्मका उदय ही है, इच्द्रियाँ नही । यदि इन्द्रियोंकों सुख दुःखका कारण 
मानोंगे तो विग्रह गतिमें जीवके सुख दु:खका अभाव हो जायेगा, इस प्रकार श्रव्याप्ति दोष 
था जायेगा । बिग्नहगतिमे यह छरीर नहीं है, फिर भी दुःख है । 

वह आत्मा ऐसा परिणमता रहता है कि जैसे इच्धियोसे जान रहा है। लेकिन वह 
इन्द्रियोंसे नहीं जानता है; वह अपने ज्ञानसे जानता है। यह सिद्ध है कि कमेका उदयसे ही 
दःख है। प्रात्माके प्रानन्‍्द गुरामें विकार होनेसे कर्मोका उपद्रव होता है । शरीर और 
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इन्द्रियाँ सुख दःखका कारण नहीं हैं । 

श्ररहन्त' भगवानके एंक भी ध्यान नहीं है। क्योंकि १३ वें गुणास्थानमें कोई ध्यान 
नहीं होता 'है | झ्राठ वर्ष कम एक करोड़ पूर्वतक अरहन्त श्रवस्था रह सकती है। ८४ लाख 
वर्षका एक पूर्वा'ज्ञ होता है, ८४ लाख पूर्वाज्भका एक पूर्व होता है--ऐसे एक करोड़ पूर्वकी 

तुर्थकालमें श्रायु हो सकती है, विदेहमें सर्वदा हो सकती है| जैसे ८ वर्षकी अंवस्थामें अर- 
त बने तो झ्राठ वर्ष कम एक कोटि पूर्व तक अरहन्त रहे । द्रव्येन्द्रियाँ तो वहीं भी हैं 

किन्‍्त दःख नहीं है । इसलिये द:ःखका कारणा कर्म है। कर्मको जीतेनेका उपाय मोहको 
जीतना है | मोहके जीतनेका उपाय कर्मको जीतना है। कर्मको जीतनेका उपोय इंद्रियोंको 
जीतना है। हैं भगवन्‌ ! आपके द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों और उनके विषयोंको जीतकंर अपने 
को ज्ञानमय देखा--यह भगवानकी निश्चयस्तति है। हु 

इस जीवके साथ दो विकट दोप लगे हें--ज्ञेय-ज्ञायक शंकर और भाव्यभाव शंकर । 
इन दो दोषोंसे जीव विलष्ट है। जो पदार्थ जाननेमें श्रावे और जिससे जाना, उनका मिला 
हुआ स्वाद लेना ज्ञेयं-जायक-शंकर दोष है | इस दोषको करनेंवाला इन जड़ पदार्थंकि सिवा 
भ्रन्यको कुछ गिनता ही नहीं है'। है भगवंन्‌ ! आपने यह दोष->ज्ञेय-ज्ञायक-शंकर दूर कर 
दिया है, - अर्थात्‌ श्राप दुनियाभरके समस्त पदार्थोको जानकर भी श्रपनी आत्माकी एकतामें 
रमते हो । दुनियावाले ज्ञेय-जायक-शेंकर दोषमें पड़े हुये हैं--पदार्थंकी जानकर भी पदार्थमें 
ही उसका आनन्द समभते हैं | जब. तक द्रव्येन्द्रियों, भावेन्द्रियों श्रौर उनके विषयोंको न 
जाना जाये, तब तक वह दोष दूर नहीं हो सकता है । ज्ञान इन्द्रियोंके निमित्तसे हो रहा है, 
जिनके निमित्तसे ज्ञान हो रहा है, उनको अपनी आत्मासे न्‍्यारा समझ लेवे--उनकी श्रोर 
उपेक्षा कर देवे-इसीसे इन्द्रियों तथा उनके विषयोंको जीता जा सकता है | इन्द्रियोंके जीतने 
का ही शअ्र्थ है, ज्ेय-ज्ञायक-शंक्र दोषको जीतना । हे 'भगवन्‌ ! आपने इन्द्रियोंको और उनके 
विषयोंको जोता और अपनी आत्माकी एकतामें तन्मय रहे, अतएवं आपंको ज्ञानियोंने जिते- 
न्द्रिय कहा है | झाप जितेन्द्रिय हैं, इसीलिये ही भगवच्‌ ! मैं आ्रापको बार बार नमस्कार 
करता ह | ह ! 

इस प्रकार भगवानकी प्रथम निश्चय स्तुति समाप्त करके आंचार्य दूसरी निरचय 
स्तुति प्रारम्भ करते हैं-- 

गाथा नं० ३२ में आचार्य भगवानकी दूसरी निश्चय स्तुति इस प्रकार करते हैं-- 

जो मोहंतु जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणदि आदं । 
ते जिदमोह साहुं परमद्ग॒वियाणया विति ॥३श॥। 
जो मोहकों जीत करके ज्ञानस्वभाव करि अधिक आझात्माकों मानता है, परमार्थके 
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जशञायक पुरुष उसे जित्तमोह साधु कहते हैं। यह मोह मोहनीय कर्मके उदयको निमित्त पाकर 
प्रादुभूत हुआ सो मोह भाव तो भाव्य है और मोहरीय कर्म भावक है। मोहनीय कर्म 
निमित्त होनेके रूपमें फल दानमें समर्थ है, इसलिये इसे भावक कहते हैं। यह मोहनीय कर्म 
तो परपदार्थ है। वह तो डुबाने वाला (निमित्त) है। वह तो श्रन्य स्वरूपसे दर ही है, 
उसके उदयरूप संसर्गमें होने वाला मोह भाव भी श्रौपाधिक है, श्रात्मस्वरूप नहीं, श्रतः 
उसका व्यावर्तन हो जाता है | है श्रात्मच्‌ ! अ्रनादिसे मोहभावका आदर किया, उसे श्रपनाया 
परन्तु फलमें क्लेश ही पाया | श्रब तो उसे पृथक्‌ कर दो। अहो तत्त्व ज्ञानकी महिमा 
अद्भुत है। मोहभाव और कर्मोदयका रुसर्ग दोष, शंकरदोप तत्त्वज्ञानसे ही टलता है। है 
आत्मच्‌ | मोहका वर्णन कर, देख अपना प्रताप, ज्ञानमय स्वरूपका अनुभव कर । 

हे नाथ ! आपका भाव्य-भावक-शंकर दोप भी समाप्त -हो गया है, - श्रतएवं आप 
“जितमोह” कहलाते हो | जो मोहको जीतकर ज्ञानस्वभावसे भ्रधिक आत्माको मानता है- 
आत्माको ज्ञानमय देखता है, उन सिद्ध प्रभ्को ज्ञानी “जितमोह” कहते हैं । 

मालूम पड़ता है कि आचार्य कुन्द-कुन्द वृद्ध पद्धतिके थे और श्री अम्ृृतचन्द्रजी सूरि 
जवान पद्धतिके, क्योंकि श्राचार्य श्रीमत्कुन्दकुन्दने तो एक ब्रातको संक्षेपमें कहकर समाप्त . 
कर दिया, परन्तु सूरिजी ने पूर्वकी भांति एक-एक बातको विशिष्ट रूपसे प्रकाशित किया है । 
यदि सूरिजी गाथाकार की कही हुई बातोंपर यह भाष्य न लिखते तो वे गाथाएँ समभनी 
कठिन हो ज़ातीं । देखो श्री. श्रमृतचन्द्र जी भगवानकी- दूसरी निश्चय स्तुति इस- प्रकार स्पष्ट : 
करते हैं--. ५ १५... ८४ हा 
'भाव्यभावक दोष है, अश्रतएव जीवने. सोहको पकड़ रक्खा है। यदि भाव्य भावक . 
शंकर-दोष खत्म हो जाये तो मोह ही न हो. जिसको निमित्त पाकर रागद्वेष मोह आदि : 
उत्पन्न होते हैं, उसे . (भावक) कहते हैं । राग हेष झआदिको भाव्य कहते हैं । जो भाव्यभावक 
को मिला हुआ नदेखे याने अवकके अनुसार भाव्य होनेमें उपयोग करे उसे भाव्यभावक . 
शंकर दोष कहते है। राग्र-हेष श्रादि होते हुएको प्रेरणा करते- हैं, ग्रतः भावक हैं । करके 
उदय होनेके कारण आत्मामें राग-द्ेष आदि होते हैं। जिस समय आत्मामें रागहेष आदि 
होते हैं, उस समय ग्रात्मा उनमें कुछ चिपटतासा है--इसे .भाव्मभावक शंकरदोष कहते हैं । 
कर्मके उदयसे होगे वाले रागह्रेष को अपनाना भाव्यभावक शंकर दोष है ।- यदि यह जीव 
राग-हेषकों न अपनावे तो मोह दूर हो. स़कटा है। ,इतने ग्रह रागादिको अपनाता रहेगा 

मोह दर होना असम्भव है। | ५, . 7 

की हे? 2 3 कि राग करना. उतना बुरा,नहीं, जितना कि पुत्रके रागसे राग 
करता बुरा है। परत्रके रागको ही बाँध्वर रह ग्ये,, अपूना समझ लिया, यही बुरा है । 


|] 
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पुत्रका राग ज्ञेयज्ञायक शंकरदोष और पुत्रके रागका राग भाव्य-भावक्र शंकर दोष है । मोह 
तब तक दूर नहीं हो सकता, जब तक अपनी दृष्टिसे रागह्ेष दूर नहीं होंगे। भत्तः पहले 
अपनी दृष्टिसे रागद्वेषको दूर करो | 

धर्म कभी भी ,इच्छापूर्वंक करनेसे नहीं होता । बस करते जाओ्रो, इच्छा न | है। 
करो, हो गया धर्म । घंटा फोड़नेसे या जोर-जोरसे चिल्लानेसे धर्म नहीं होता है | धर्म तो 
बड़ी सरल चीज है। धर्म होनेमें कोई कष्ट नहीं होता है| बोमारीमें, गरीबीमें या श्रशक्तता 
में भी धर्म हो सकता है। रागद्वेषसे भिन्‍तन अपनेको जो अनुभव करे, उसे जितमोह वहह्ते 
हैं, यही यो धर्म कहलाया । 

फल देनेमें जो समर्थ रूपसे उत्पन्त होता है, वह कर्म भावक्र बन रहा है। कमके 
उदयमें श्रानेसे रागद्रेषादि श्रवश्य होते हैं । ऐसे भावकको श्री अमृतचंद्र जी सूरि कहते हैं 
कि भावक रागद्वेष आदि है और भाव्य दीन दु:खी पआ्रात्मा श्रथवा भावक,मोह है और भाव्य 
मोहपरिणत आत्मा । नचानेवालेको भावक औ्रर नचनेवालेको, तदनुरूप प्रवृत्ति करनेवालेको 
भाव्य कहते हैं। नचानेवाला यह मोह है, पहले इसे दूर करो। मोहको रागद्वेष श्रादिके 
अनुकूल परिरणामोंसे श्रात्माको जुदा कर दो । इससे मोहका तिरस्कार हो जायेगा । 

मोहकी इज्जत बिगाड़ दो, मोह मिट जायगा;--मोह एक बहुत बड़ा मतवाला 
राजा है। उसकी सेनाके प्रमुख सेनापति रागद्वेष, आ्रादि हैं। मोह भी स्वाभिमानी है, वह 
भी अपनी इज्जत रखता है | यदि आप उसकी इज्जत बिगाड़ दो तो वह भाग जायेगा। 
मोहकी इज्जत बिगाड़नेका उपाय उसकी ओर उपेक्षा करके आत्माकी ओर हृष्टि लगा ॥ 
है । जब मोहकी एक बार भी इज्जत बिगड़ जाये भ्रर्थात्‌ उसकी ओर उपेक्षा हो जाये तो 
वह आत्मामें फिर कभी आनेका नाम नहीं लेता है। जहां उसका सम्मान होता है, वहां 
चला जाता है। रागद्वेष श्रादि भाव श्रात्मासे जुदा हैं, मैं ज्ञानमात्र हुं--रागद्वेष कर्मोके 
उदयमें प्रतिबिस्बसात्र है-इस प्रकारसे मोहको दूर कर भाव्यभावक शंकर-दोषको दूर कर 
सकते हैं । मनमें जिस समय रागद्वेषका ज्वारभाटा आता है,. उस समय श्रात्मामें भी हल- 
चल मच जाती है, भूकम्पसा श्रा जाता है--आत्मा ठहरता नहीं है । यदि .आ्रात्मासे रागद्वेष 
को जुदा मान लिया तो श्रात्मामें चाहे रागद्वेष उठते भी रहें, तो आ्ात्मा धीरता धारणा 
करेगा । क्योंकि आत्मासे रागद्वेषकों दूर भगानेके कारण भाव्य-भावक शंकर-दोष दूर हो 
गया है। भाव्यभावक शंकर-दोषके दूर होनेपर आत्मा निजमें श्रनुभव करता है कि मैं ज्ञान- 
मात्रहूं, मैं ज्ञानसवभाव करि विशिष्ट हूं । वह ज्ञान सारे विश्वके पदार्थोकों जानकर भी समस्त 
विश्वपर तैर रहा है ।,जैसे पानीके ऊपर जलबी बूंद पड़ती है तो वह जलके ऊपर तैरती 
रहती है । 


डर 
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भगवानका ज्ञान सारे विश्वके ऊपर तैर' रहा' है। पदार्थोको जानकर भी उनका 
ज्ञान पदार्थोस्रे चिपटता नहीं है। हे नाथ ! आपने श्रपने'श्रापको उस ज्ञान करि विशिष्ट 
माता है। जो अपनेको ज्ञानमय श्रनुभव करता है, उसका उंपयोग ज्ञानसे 'वाहर कहाँ जा 
सकेता है ? ज्ञान तो सबके पास है | उसकी' उपयोगिता उसके 'जाननेमें है कि ज्ञान हमारी 
श्रात्मामें है। यदि उसको जीव पहिचानता है वह तो 'तब भी 'ज्ञान है, नही पहिचानता 'है 
तो भी ज्ञान ही बना रहेगा। जैसे किसोके साफेमें “लाल” बाँध दिया जाये । यदि साफे 
वालेको उसका पता चल जाता है, वह तब भी “लाल” ही 'कहलायेगा, पता 'न'चले' तब 
भी लाल ही रहेगा । इसी प्रकार आनन्द गुणा ही सबमें है । उस 'अतीन्द्रिय सुखको 'जानते 
हो तब भी वह शञात्मामें ही रहेगा, न जानो तब भी आात्मामें ही रहेगा । भगवानमें वह 
अतीन्द्रिय सुख प्रकट है; अपनेमें नहीं । | ' 

ज्ञान व आनन्दका विकास इन्द्रिय व शरीरसे 'नहीं है- शंका:--भगवानके 'जब 
इन्द्रियां और शरीर नहीं हैं तो भगवानके अतीन्द्रिय ज्ञान कैसे हो सकता है ? । 

समाधान:--तुम्हारा कहना-ठीक नहीं है । क्योंकि' जिनके देह भर 'इन्द्रियां नहीं हैं 
उनके भी ज्ञान होता है, ऐसा सिद्ध हो जाता है । जिसके देह और इन्द्रियां हैं, वह जानता 
है कि देह है तो सुख है, देह नही है' तो सुख'नहीं है । जैसे --रवालाके 'पास गाय 'भैंस हैं तो 
वह जानता है कि संवेन्न घी-दूधको वर्षा हो रही है'। यदि उसके पास गायें भैंस नहीं हैं तो 
वह' कहेगा कि क्‍या बात है, दृूध-धी तो दुनियांसे उठ ही गया, दूध-घी के तो लोगोंको' दर्शन 
तक भी नहीं होते हैं | इसी प्रकार यह देहधारी 'मोही संसारी प्राणी मानता है कि देह 
आर इन्द्रियोंके बिता भगवानके ज्ञान' कैसे हो सवःता है ?' उसको यह पता नहीं' 'कि आरात्मा 
ज्ञानमय' है, इन्द्रियां तो ज्ञानका कारणा मात्र है। संसारीके विषयमें “उपानदगुढवत्तस्य- 
हृश्यते भूर्चर्मण:” वाली कहावत चरितार्थ! होती है। श्रब सिद्ध करते हैं 'कि अतीन्द्रिय-ज्ञान 
भो हो सकता है। 

:. ज्ञान व आनन्द आत्माका ही धर्म 'है--४ंद्वियोंके निमित्तते जो सुख या ज्ञान होता 
है! उसे लौकिक'सुख 'व ज्ञान कहते है-। इंद्रियोंके निमित्त बिना जो सुख (आनंद) होता है 
उसे शुद्ध सुख कहते हैं | इद्रियोंके! निमित्त'बिना होने वाले ज्ञानेको शुद्ध ज्ञान कहते है। 
वह शुद्धज्ञान अपन लोगोंमें भी 'हो संकंता है ।  जैसे-हम खाना पीना 'खाकर दुपहरके समय 
श्रपने विचारमें डूबे बेठे हों, :इंद्रियोंके निमित्तते उस समय कोई सुख न हो 'रहा हो, इंद्वियाँ 
आराम कर रही हों, यदि उस समय कोई हमसे झ्राकर पूछेक़ि मजेमें तो'हो न ? 'तो हम 
तुरंत उत्तर देंगे कि हाँ भाई आानंदमें है! वही 'जेसा मानो शुद्ध ज्ञान कहलाता है, लेकिन 
वह शुद्ध ज्ञान एक देश है, पुरी तरहसे नहीं समका जा रुकेता है। अतएवं जब 'एक देश 
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श्रानंद अपन लोगोंके है, तो जो मुंक्त या सिद्ध हो गये हैं, जिनका इंद्रिय और शरीरसे 
पूरोतया सम्बन्ध छूट गंया है, ' उंतके यदि पूर्णो ज्ञानका सुख हो जाये तो श्रोरचरय ही क्या 
है ? इसीको श्रौर स्पष्ट 'करंते है-“जैसे कोई श्रादंमी मंकाॉनिके' भीनेर है। उस मकानके 
अन्दर' ५ दरवाजे हैं, तो ''वंह उन दरवाजोंसे बाहरके पंदा्ोकों देख सकता है। येंदि वे 
दरवाजे बन्द कर दिये जायें तो 'बाहरके पंदार्थोको नहीं देख पायेगा | लेकिन 'ऐसा नहीं' है 
कि वह' दरवाजोंसे' ही देख पाये, वैसे न देख पाये, वह अपनी ताकंतसे' देखता है, 'दर्रवाजों 
से नहीं देखता है | दरवाजे बंद करके आप मकानंकी भींतोंको फोड़ डालिये तो क्या झाप 
फिर भी बाह्य पदार्थोकों 'नहीं देख पायेगे ?' अर्थात्‌ भ्रवश्य देख' लेंगे और पहलेकी ्रपेक्षा 
श्रधिक पदार्थोको देख सकेंगे ' अर्थात्‌ जो पंदार्थ भित्तिके 'आर्वरंणमें थे, उनका भी ज्ञान हो 
सकेगा । ' उसी प्रंकार' इस कंमरे रूपी' शरीरमें एक 'म॑नुष्यंरूपी आंत्मा बन्द है। उसमें ५ 
दरवाणों हूंपी पाँच 'इन्द्रियाँ हैं। वह मनुष्य इत पाँच 'इन्द्रियोसे पदोर्थोका यथाशंक्ति ज्ञाच 
कर लेता है। लेकिन जब वह शरीरमें आसक्त हो जाता है तो वह फुछ भी नहीं देल पाता 
है । परन्तु आ्रत्मावी जंब गुंह्मशक्ति प्रकट होती है तंब वह फर्मेरे रूपी गरीरकी भित्तियोंको 
फोड़कर जिसमें पांच दरवाजेरूपी इन्द्रियां भी नष्ट हो जांती हैं, वह शुद्ध ज्ञान कर सकता 
है ।'इसी तरह जब भगवानके देह भर इन्द्रियां नहीं हैं तो वे यदि संसारके सर्मस्त पदार्थों 
को एक 'साथ जान लेते हैं तो श्राइचर्य ही कया ? मकानरूपी शंरीरकी भींतोंको फोड़ डांलो 
तो सभी पदार्थ अपने आप समभमें श्राने लगेंगे । 

भगवानके छूंना, चखना, सँघना, देखना और सुतंता--इनमें से कोई भी क्रिया 
नहीं होती है। देह श्रौर इन्द्रियाँ न होनेप॑र भी भग॑वांनंके ज्ञानमें सब कुंछ भेलकंता है। 
देह इन्द्रियां न हों, न हों, उनके न होनेसे ज्ञानमें कोई बाधो नहीं है ॥ उल्टे देह इन्द्रियाँ ही 
जञानमें धाधंक हैं । देह भौर इन्द्वियाँ ही आत्माको जानने नहीं देती है | हँमारी श्रात्मो तो 
प्रभु है, इसलिये कुंछ विध्न हो, प्रकाश रहता ही है | देंह श्रौर इन्द्रियोंने तो मांनो आर्त्माके 
साथ यह सलाह करके सम्पर्क किया था कि 'आत्माके सम्पूंण ज्ञानको नंष्ट कर देवें। लेकिन 
इस श्रात्मप्रभुकी ऐसी प्रभ्ुता है कि देह शौर इन्द्रियोंके ज्ञानमें बाधकता होनेपर भी यंह 
प्रभु ज्ञान कर लेता है । 

ज्ञान और आनन्द अ्नादि अनन्त है | देह और इन्द्रियोंके नष्ट हो जानेपर भी वह 
रहता ही है । क्योंकि ज्ञान द्रव्योपजोवी है। द्रव्योपजीवी होनेसे ज्ञान कभी नष्ट नहीं होता 

! देह श्र इन्द्रियां नष्ट हो जाती है, परन्तु ज्ञान और आनन्द सदा ही बना रहता है ! 

इससे सिद्ध होता है कि सिद्ध भ्रवस्थामें देह और इन्द्रियोंक विना भी श्रानंद और ज्ञान रहते 
है । इन्द्रियाँ प्रोर देह आत्माके इन दो गुरणयोंको नष्ट नहीं कर सकते हैं | हे नाथ ! आपने 
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इस आत्माको विक्षत ऊर देने वाले भाव्यभावक शंकर-दोषको पष्ट किया 
शैंका-.. पहले भगवानकी सतुत्तिमें गैयज्ञायक “कर-दोषको दर किया, वादें भाव्य, 
। पैकिन भाव्यभावक शंकर-दोषक) पहिले दर करना चाहिये 
था, जयज्ञायक शंकर वोषको दावमें, क्योकि भाव्यभावत्रक शंकर-दोषसे दर्शन मोह श्राता है 
श्रोर शैयज्ञायक शंकर-दोषसे चारित्रमोह अ्ाता है | श्रत: दर्शनमो& आत्माते पहले हटाना है 


अरि चारित्रण उसी क्रमसे इन्हें दर करना चाहिये ' “भगवानने पहले 
यज्ञायक शक्कर, हर किया है, क्ये पामान्य च्ारिज के दर्शन गहको दर # 
फेर सकते ते: भगवाब्‌ गैयज्ञायक शेंकर-दोषको पहले व्यभावक शंकर पोष 
के बादसें द्रव चार्य "वानकी स्तुति की 
/.. है भगवः पने भा शंकर द्वोषको जी, है, प जितमो 
हैं। आपने अपनेको € माना है आपको 7र नमस्कार 
हो । 
है नाथ ! आ मो. है--कोह जीतनेसे | है कहलाता है | आत्माका 
तभाव भ्रावमोर | जीता जात है ?य है आत्मामें भर रहा ह तो मो, 
को जीता ही! क्या ? प्मामें बिल्कुल मोह नह है किसका ? आत्मा 


, "त्मा ॒ 
में मोहका की ई परिणमन्र ही रहा है, उस समय मोहसे भिन्‍न आत्माके स्वभावको परखे, 
वही मोहका जीतना हा । मोह >ानस्वभावक्े ढारा ही जीता जा सकता है। शान- 
स्वभाव इतना निर्मल ही जाये सारे विश्वद्धे पदार्थोको जानकर भी उनमें न रमे | 
ज्ञानस्वभाव नत्यक्ष प्रकट है, अ्रन्तरामें भ्रकाशभान है, अविनाशी है प्वतःपिद्ध है 
शानस्वभाव भगवा है। भग > ज्ञान, वाच <- वाला, ज्ञान बा. को भगवान्‌ कहते हैं 
भानस्वभावके हरा अ्रपनी आत्माको संचेतन करना । जो उस गानस्वभावक्रे द्वारा भ्रन्य 
पृदार्थोको जानकर भी भ्रत्य पदार्थेसे अपने को भिन्न अनुभ० करता है, उसे जितमोह 


ग 


कहते है। हे नाथ | आप जितमोह हैं, आपको बारस्वार गमस्कार हो | इस प्रकार यह्‌ 
भगवानुकी निश्चय 'बुति की । _ दा  िय 


ब 


इसी अ्कार हे ताथ | श्राप जितराग हैं, जितद्वेष है | ऐसी अकार कोध भी भावक 
बन रहा है, इस क्रोधका श्राक्रम्य आत्मा हो रहा है । जो इस आत्माके स्वभावको पहिचान- 


३ इस क्रोपसे पृथक अंतन्यस्वभ श्रनु जतक्रोध कहते है । बी बकर 
भगवान जितमान, जितमाया, जि भे आ्रादिके जी है । जो श्र श्रात्माको 
अनुभव करे, 3 जितश्सीर कहते हैं । जो से जुदा आत्माको अनु उसे जितमन 
कहते हैं । ज॑ विकारभाव श्रप ग आत्मामें मौजुक हैं, उनको जीतो तो जी कहलाया 
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लेकिन जो आत्मामें है ही नहों उसे क्या जीत्लेगे ? सो विभाव किसी रूपमें श्राते हैं उनसे 
भिन्न ज्ञानमय अपनेको*चेतना विभावका जीतना है । वचनसे भिन्न अ्रपनी श्रात्माका अनुभव 
करो उसे जितवचन कहते है । 5तनन्‍्यस्वभावकी हृष्टिसे समीप या दूरवर्ती सब पदार्थों 
जीता जा सकता है और जीता जा सकता है चैतन्यका तरज्भ । इस तरह हे भ्रात्मच्‌ [ आप 
जितक्षाय हो । कषायके प्रभावसे हो विषयानुभव होता है। जो जितकषाय है वह जित 
विषय भी है श्रथवा भेदविज्ञानके प्रतापसे जो जितविषय होता है वह जितकषाय हो जाता 
है। है प्रभो | त्‌ सहजसिद्ध है, तुभमें न तो कर्मकलडू है, न नोकरम मिश्रण है झोर न 
झ्ौपाधिक सजिनता है । तू शुद्धसन्तक है, त्‌ अपने ही प्रभाविष्णु स्वरूपास्तित्वसे तन्मय है, 
तुममें अ्रन्य वस्तुका प्रवेश नहीं । ग्रतएव तू जितश्रोत्र है, जितनेन्र है, जितपध्राण है, जित- 
रसन है, जितस्पशन है । आत्मामें भ्रनगिनते अध्यवसान हैं । जो उन सब अ्रध्यवसानोंसे पृथक्‌ 
श्रात्मस्वभावको जानकर ज्ञानमय आत्मतत्त्वका श्रनुभव करता है वह उन समस्त विभावोंका 
विजयी है । जितमोह १०वें गुणस्थान तक हो सकता है । मोह आत्माके पर्देपर उछल रहा 
है, वही जीता हुआ हो सकता है ! मोहको विवेकसे जीतो, वही मोहका जीतना कहलाया । 
इस प्रकार आचारय॑ने दो प्रकारकी निश्चय स्तुति की। ' इ 

श्रब भ्रन्थकार भगवानकी तृतीय प्रकारकी निश्चय स्तुति करते हैं:-- 

जीव ज्ञेयज्ञायक शंकर-दोषके माननेसे ही संसारमें रुलता है । भगवानने सबसे पहले 
ज्ञेयज्ञायक शंकर-दोषको जीता फिर भगवानने भाव्यभावक शंकर-दोषका भी ग्रभाव कर 
दिया । ऐसे जीवकी क्‍या अ्रवस्था होती है, उसे समयसारकी ३३ वीं गाथामें कहते है । 

जिदमोहस्स हु जइया खीणो मोटो हवेज्ज साहुस्स । 
तइया हु खीणमोहो भण्णुदि सो शिच्छयविद॒हि ॥३३॥। 

जिसने मोहको जीत लिया है; ऐसे साधुके जिस समय मोह क्षीण हो जाता -है, ऐसी 
श्रवस्थाको ज्ञानियोंने क्षीणमोह कहा है । 

मोह जब जीत लिया गया, इसके बाद वह नष्ट ही तो होगा । क्षीणमोह कैसे 
बन जाता है, उसे श्री श्रमृतचन्द्र जी सूरि कहते हैं कि जब आपने मोहकी इन्सैल्ट कर ' दी 
तो वह श्रब श्रात्मामें केसे रह सकेगा ? क्योंकि दुश्मनी बराबर वालोंमें होती है । ज्ञानका 
दुष्मन मोह है, जैसे ज्ञान बलिष्ठ है, वेसे ही मोह भी बलिप्ठ है। मोह स्वाभिमानी व बात 
वाला है। मोहका श्रप्मान करने वालोंके पास वह जाकर फटकता भी नहीं है । जो मोड़ 
की इज्जत करता है, उसीके पास मोह जाकर रहता है ' जन्र भगवानने मोहका तिरस्फार 
कर दिया, फिर स्वाभिमानी मोह उनके पास क्‍यों कर जाय ? भगवान ज्ञानस्वभावसे अभिन्न 
श्रात्माके द्वारा जितमोह बने थे श्रर्थात्‌ मोहको जीता था। मोहसे न्‍्यारा श्रपने श्रापको 


उभव करता, जितमोह ननेक उपाय है। मित्रेसे मिश्रता छोड़नी है तो उसकी 
श्रोर उप सी । जब पि जायेगा कि इससे मेर ऊँछ उपेक्षा-ती करदो 
है, देख, वह तो सही क्या तह जाकर मित्र पएछता है या। 
मेरेसे 4 रते हो, भेरेसे सा कौनसा वड़ा श्रपरा हो गया है ? यदि व. 
जित नहीं हश्रा तो पकार भोहकी भा करके ही उसे जीत 
पकते हो | 
मोह क्षी हैं जाता है जो मोह श्रभी तक वन रहा था 
उस भोहको त्मामें उत्पन्न भे होने देना मोहका क्षीण होना है । मो, क्षीणा 
होने पर व. इबारा उत्पर हों होता है, यदि भोहकी 'न्तानका मुल्नसे नाश कर 
दिया जाये सन्‍्तान धर्म करनेसे दर हो पकती है। ६ 86 सरल है; 
के वह ए ह) प्रकारक है, और ञ्से उपाय भी ए है । उसका उपाय 
खण्ड स्वभा विकोी भावना भा बे आत्मासे गह क्षीणा हो गया तब 
भगवान्‌ ट्ज्जोत्की निश्चल हो गये 
जैसे टॉकेसे केरी गई तिमा नि३च है, जो अंग गय' टससे यस नहीं 


» उसे 

कर सकते, वह जरा भी चलायमान नहीं हो सकती, इसी प्रकार यह "रमात्मा जिस्ले क्षीण- 
भोह बनकर नाप्त किया है, & भी निशचल हो ँया है। भ्रन्यच्च वह परमात्मा जिसे 
आप्त किया ? पहे जीवके अन्दर शुरूसे ही है। जैसे कोई बड़ा होड़ है, उसमेंसे यदि, 
कोई मत निकालो जाये, बह उसमें श्र भी मौजूद है । हैं स्पष्ट इसलिये गहीं दिखाई 
दे रही है कि “हें भ्रगल-बगलके पत्थरोंसे ढकी हुई है । केरीगर पहीं बनाता बल्कि 
को निक “ साई द्वेने 


वह मत वाले पत्थर देता है तो मर जगतो है | 
इसी प्र परमात्मा पदढको के बन ता, +रमात्मास्वरूप हृ है । आत्माके 
बीचमें शआ्राये हैए राग-द्वेषको दर ! १रमात्म पद प्रकट हैं। ही जायेगा | इसका उपाय 
भाव्यभावक भर [| है । भाव्यभावकको देशन मोहका 
भाव्यभावक न हुआ, फिर ज़ेयज्ञा के नष्ट हुआ । पदन॑तर क्षारि हे भाव्यभावक हट 
हमरा | इस विधानसे _... तेज भर आननन्‍्दम ै; जाता है इन्द्रियोंसे ज्ञान 
आर आनन्द नहीं हो है, *रच्तु ज्ञान और आनंद ज्ञान और आनंदसे ही होता है | आनंद 
जाम तो शआत्माके ६३४ हैं, क्योंकि ब्रग्योपजी वी धुरूते आखिर #व्यमें तन्मय 
/ उसे द्रच्योपजो: ग कहते ः 
आनन्द और ज्ञान अनादिसे द्रव्यक्षे आश्रित हैं--शंका-शंकाकार कहता है (कि 
न न्‍ पसे रह 


र आनन्द वर्तमानमें देह और इच्ध्रियोंके निम्मि ही हो रहा 
ना? परमाधान-नही | मतिज्ञान होने शान ( ; 
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.. इन्द्रियां:निमित्त-कारण -हैं, उस संमय--इस्द्रियां और देहके: रहते भी आ्ात्मासे ही जाना । 
जीव .संसारी हो चाहे मुक्तःवह ज्ञानस्वभाव-वाला हो, होता है.। संसार अवस्थामें भी .. ज्ञात 
और आनंद आंत्मासे ही प्रकट होते हैं- परन्तु मोही ग्रात्मासे. बाह्यपदार्थेसि ज्ञान व सुखंको 
प्रकट हुआ मानता है। आत्माका सुख प्रात्मासे ही होता है, यह . सिद्ध है.।...जैसे ठन्‍्डे 
. स्पंशंको पॉकर जो सुख हुआ, उससे जीव ही सुखी होता. है, स्वयं जल, नहीं. ।.भ्तः उस जीव 
. केसखी होतेमें ये अचेतन-स्प्र्शादिक ; पदार्थ वया कर देंगे-?  स्पर्शनादि बाह्य पदाथ यदि 
स्वतः ज्ञानको उत्पन्न करते. हैं, तो-घटादिक. भ्रचेतन पदार्थोमें ज्ञान. क्यों नहीं उत्पन्न कर 
देते ? यदि स्पर्शादि ज्ञाल-उत्पस्त:करने लगें तो अजीवादियें ज्ञान होनेका प्रसंग भ्रांजायेगी । 
सिद्ध: हुआ कि ज्ञान और आनंद शआात्मासे ही प्रकट होते हैं-। 

यदि यह कहो कि ये- पदार्थे-चेतन-द्रव्यमें ही ज्ञान. उत्पन्न कर सकतें. हैं-तो चेतन 
जब स्वयं चेतन है तो उसमें:अचेतन द्रव्य-क्या ज्ञान, उत्पन्न करेंगे ? श्रतः सिद्ध हुश्ा कि 
ज्ञात: होनेमें: इन्द्रिय भरौर देह: भ्रकिश्वित्कर हैं। ज्ञान उत्पन्त करनेमें इन्द्रियाँ कुछ भी मदद 
नहीं करती हैं:। आत्माके ज्ञानके विषयमें इन्द्रियाँ कुछ भी नहीं करतीं, भ्रात्मां स्वय॑ ज्ञान 
कर लेता है'। यदि ऐसा कहें कि देह श्रौरः इन्द्रियोंके होनेपर ही आरात्मामें सुख होता है, श्रत 
इन्हें . ग्रकिचित्कर मत कहो: तो. व्यज्ञक द्रव्यकी.श्रपेक्षा रखनेपर ही साधक हेतु हो सकता 
हैं। शंकाकारके- मतमें इन्द्रियाँ व्यज्ञषक हैं और श्रात्माके सुख और ज्ञान अभिव्यज्ञय हैं । 
लेकिन श्ात्मामें ज्ञानगुणा: था; तभी. तो. प्रकट हुआ । जैसे-ऊ बत्तीमें, श्राग लगनेपर गंध 
ग्राती है। ऊदबत्तीमें गंध थी तभी तो गंध. आई.। गंध. ऊदबत्तोकी है, आगकी नहीं । 
इसी प्रकार देह. और. इन्द्रियाँ-ज्ञान: सुखके अभिव्यज्ञक हैं । श्रात्मामें ज्ञानगुण होंगा, तभी 
तोः प्रकट होगा । ज्ञान्'तो ग्रात्माका स्वभाव: है ). उपादानके बिता कार्य नहीं हो सकता । 
जेंसे ऊदबत्तीकेः बिना अग्तिसे- गंध नहीं निकल. सकती, उसी प्रकार श्रात्माके बिना शरी' 
रादिसे ज्ञान प्रकट. नहीं हो' सकता है ।. अ्रतः सिद्ध हो. गया कि समस्त जीवोंके ज्ञात सुख 
श्रात्मासे ही उत्पन्न होता: है । 

हे. भगवन्‌ ! आपने मोह क्षीण कर दिया आप क्षीणमोह हैं, इसी कारण आपकी 
रही है। भगवान आत्माने जब जितेन्द्रिय व जितमोह बनकर मोहका तिरस्कारं कर दियां 
तब यह प्रभु स्वभावभावना-की..हढी -परमकुशलतासे.ऐसी. निर्मलता: प्राप्त करता. है कि फिर 
मोहःकभी उत्पन्न हीः न. हो-सके ऐसा-क्षीण हो जाता .है अर्थात्‌ मोह क्षयको प्राप्त हो जाता 
है तथा. भाव्यभावक भावके- अ्रभावसे श्रर्थात्‌न मोहनीय कर्म रहा, न. मोह रहा, ग॑ उनकी 
भाव्यभावकता रही, इस कारण से भगवान आत्मा अपने एकत्वमें (स्वरूपास्तित्वमें) परमात्म . 
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क्षीणमन, क्ष णवचन, क्षीणकाय तो योगोंकी अ्रपेक् से है, सो 
भी भाव्यभावकताका अभाव होनेसे नाशोन्‍्युखताके प्रोग्रामसें कहा गया है। भाव्यभावकताक्े 
अभावसे विशीर्ण होने के कार्यक्रममें क्षीणकर्म॑ वे क्षीणशरीर कहा है | क्षीणक्रोध, क्षीण- 


न्‍ै 
क्षीणराग व भीणालोभ दबवें शणस्थान वाले विकासमें हो जाता है | क्षीशश्रोत्रादिक विव- 
अन्तर ७ वें से लेकर दशवें गु शस्थान तक बीचमें कहा ७ ता है। थे सब गुरास्थान क्या 


निर्दोषता “वभावावलम्बनसे प्रकट होती है-यह इस पबका निष्कर्ष है को स्वभावा- 
उलम्बन द्वारा निर्दोष बनकर सदाके लग्न अनंतानंदी जैसे भगवान केवली हए हैं उसी भाग 
'ग भ्रवलम्बन लेकर इस भी कतार्थ ६ । है प्रभो ! श्राप निर्दोषता और स्वभावविकासपतने 
की मूर्ति हो तुम्हें भाववन्दना हो | यहां निश्चयस्तुतिका वेशंन ३ प्रकार किया । निश्चय 
स्तृतिसे पहले व्यवहारस्तुतिका वर्णन किया गया था। व्यवहारस्तुततिमें शरीरकी रतृति की 


प्रानकी श्रात्माके पणोंके वर्णनसे ही भगवानकी स्तृतति होती है वास्तवमें शरीर और 

श्रात्माका एकत्व नहीं है, ऐसा समभनता चाहिये | भगवानकी भक्तिके बहानेसे शरीर श्रौर 

भात्माका एकत्व व्यवहारनय है; निश्चयन यसे नहीं है | नि३्चयनयसे तो शरीर श्र आ्रात्मा 
प्रलग-अलग हैं, ऐसा प्रकट' किये गया ' 

| अधिवेकमें ही शरीरको त्मा समझ लिया जाता हैं--- जिनकी वृद्धि श्रज्ञानमें मोहित 

रे ही पआत्मा मानते है । वास्तवमें शरीर थौर श्रात्मामें एकत्व पहीं प्राया 

जुदा है और आत्मा जुदा । शरीर अपने आए पर्यायोमें है; आत्मा अपने गुर 


जाता | शरीर कि 
पर्यायोंमें । जिन्होंने तत्त्वको (पस्यभावस्तत्त्वम्‌ > ँस्तृस्थिति) को जान निया है, वे वय- 
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विभागबलसे शरीर और श्रात्माकी एकत्ववंी मान्यताका- विताश कर देते हैं अर्थात्‌ शरीर 
भर आत्मा निशच यनयसे न्यारे-न्यारे हैं, व्यवहारंसे ही उनका एकत्व है; तत्त्वज्ञ ऐसा जानता 
है । जैसे सूत परमारुझ्रोंका समूह है । निरचयनेयसे सूत परमारणुरूप,-है; व्यवहारसे सूत्त सुत्त- 
रूप है | शरीर और आत्मा एक साथ रहते हैं, अ्रत: व्यवहारनयसे उनको एक |मानः लिया 
है; निश्चयसे शरीर अलग और श्रात्मा अलग है---ऐसी भिन्‍तता जिसने जान ली है, क्‍या 
उन जीवोंका यह ज्ञान ज्ञानपनेको प्राप्त नहीं होगा ? श्र्थात्‌ अवश्य होगा | उनका ज्ञान 
शुद्ध है, व्यवस्थित है। अपनेमें यह विश्वास होना चाहिए कि शरीर और आत्मा श्रपने- 
भ्रपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे हैं, परके द्रव्य, क्षेत्र, काल भावसे नहीं हैं, अतः वे न्यारे- 
न्यारे हैं । जब ज्ञान हो जाता है, तब सुख मिलता है । यदि अपनेसे प्रिचग्र करना, है , तो 
श्रात्मा और शरीरको न्यारा-न्यारा देखो । जिन्होंने उनको न्‍्यारा,जान लियाः है|:,.उनका 
जानना जानना है। वह ज्ञान एकत्वरूप है । इस प्रकार भगवानकी-व्यवहारमस्तुति और 
तइचयरतुतिके प्रकरणामें आचारय॑ने यह सिद्ध कर दिया कि वास्तवमें आत्मा श्रौर शरीर 
एक नहीं हैं; व्यवहारसे उनमें एकत्व है । गरीर और मप्रात्मा व्यवहारनयसे तब एक हैं, जब 
कि वह निश्चयसे शरीर और आत्माकी भिन्‍नतता जानता हो । " 

यह जीव अ्रनादिकालसे मोहवश शरीर और श्ात्मामें एकत्व मानता चला झा रहा 
है; भ्रतः वह अ्रज्ञानी कहलाता है । परंतु उसको यह पता नहीं कि एक पदार्थ दूसरे पदार्थका 
कैसे हो सकता है; सब न्यारे-त्यारे हैं। जिसको आत्मा और दरीरकी भिन्‍नता, मालूम हो 
गई, उसके समस्त विकल्प और उपद्रव नष्ट हो जाते हैं| यदि उनमें यह बात झ्रा-गई तो 
उनकी आत्माका कल्याण अ्रवहुय हो जायेगा और कैसे आत्माका कल्याण हो, यही- लगन 
लगी रहेगी । मैं कँसे उस निश्विकल्प स्वानुभवका अनुभव करू, इसीके ध्यानमें समय व्यतीत 
होगा, जब निविकल्प ध्यान न रहेगा | 

प्रशन--यदि कोई जीव ग्नादिसे अज्ञानी है, क्या वह ज्ञानी नहीं हो सकता है ? 

उत्तर-क्यों नहीं, अवश्य ज्ञानी बन सकता है । ऐसा लोकमें भी देखा जाता, है कि. 
कारणा-पाकर ज्ञानी बन जाते हैं। जब तत्त्वज्ञानकी ज्योति आत्मामें:वेगसे उत्पन्त- होती है, 
तब जीव ज्ञानी हो जाता है । अज्ञानी भी ज्ञानी हो सकता है, श्रतएव् पापसे घृणा करा, 
पापीसे नहीं । वह पापी भी देखते देखते कारण पाकर ज्ञानी बन, सकता है। शात्मामें 
ज्ञानज्योति कहकर नहीं अ्राती है, किन्तु स्वयमेव उत्पन्त 'हो जाती है| हाँ, पापीके पापके 
शाता हष्टा बनो कि देखो, यह जीत्र मोहके वशसे कैसा परिणाम जाता है। साथ ही अपने 
पापसे ध्ृणा करो, अपनेमें पापको श्राने ही न दो । 

वर्तमानमें भी जैसा कि यदि लोग समभते हैं कि मैं मोक्षके सही रास्तेपर चल रहा 


हैं; मैं अपने च्युत-नहीं ह है सोचकर सेतु: ही जाते हैं अग्तिके-लिये चिन्तन नहीं 
"हँता- तो उनका नेसगत नहीं:है, उत्तकोः इस ग्रज्ञानताक्रेःलिये:अच भी रोन 
जाहिये। बोड़ासा आग करनेपर- लोग 'उसीको: धमकी 'सेरमसीभी मान: करके सन्‍्तुष्ट हो 
जाते: हैं; यह :सो क"पथ पर “नहीं।चल: रहे हैं: वे. यह नहीं जानते: 
निरन्तर चैतन्य स्व के हंष्टि- रहना ही धर्म है;ः इसके श्रलावा:घर नहीं है.। 
वानभय वातोंका पता ज्ञान हेने रः चलता है... शाती सोचता: मैंने. जो 
पहले चेश ग है, राअज्ञान था यद्यपि : ज्ञानी भगवाचकीः भक्ति करता है; शद्ध 
आहार' करता है, ईर्या मित्तिसे है श्रादि प पत्र चेश करके, भ॑ यह सब्र. श्रज्ञान 
पमभंतां है, इन गेंमें भी पेनी सन्तुष्टि- नहीं मानता: ।+: छोटीसी-भी गंलतीके 
ये'ज्ञानियों: श्र हँता है-॥ शानियोंको: घृणा अपने विभावोंसें-होती है 
“जैसे नेत्रवि: री टल- होन्नेपर :: देखने लग्रठ है, उसी; तरह अन्नानी।:जीव 
तत्वज्ञान ज्योति प्रकट हो उंद्ध हो' जाता. है.। शभ्रज्ञा स्वंभाव नहीं,. पर्याय 
/ अतें::अज्ञान- प यिको-व्यंय शानिपयंयिका उत्पाद हो सकता है, इसमें-क ई सेंशंय नहीं:। 
त्र मोहके हो पर भी +र₹ ज्ञान आ्रप्त हो केताः है । जिस सें!आज-? आ्रपकी' 
शबुता- है| वह भी आधा मिनट परिणांग बदलनेपर | सकता है. शनुको 
सिटानेकी अपेक्षा शचता गमिटाओ ई' द्रव्य किसीका शेहु या-मित्र नहीं है 4 जोःउसके 


बच जाये।- ै. पल, पी अमल के 4 थे 
55 “कह शानीको समझना: चाहिये! कि मेसः. * "नी भी । ध्यानमें-लग. जाये; तो अच्छा/है।: हर 


घ् कप ५ 
# 


मेरा बच्चा यदि ज्ञानिमोमे, श्रातों हैः इंसंसे'बेंहकर उचगहीं। कौनः किसकी; “सदास्बाप: 
रहता है, कौन किसका सदा: 3 रहता हैः? जम अंनाकि कालके:समयक्े आगे उसः१५:.३ ०: | 


वर्षकी क्‍या गिनती हैं ? मोही ज्ञानी होकर श्रपनेकी ,ज्ञाता 'है्टः जानकर, श्रद्धा, 'करता: हुआ;ः 
. रंवभावर हपः बनें रहनेकी इच्छा करता हुआ. परभांवः हे 
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सब्बे भावे जम्हा पच्चक्खाइ परेत्ति णादूण। 
तग्दा पच्चक्खाणं णाणंरियमा मसुणेदव्वं ॥३४।॥ 
जिस कारण कि यह प्रात्मा सर्व भावास्तरोंकों पर हैं' ऐसा जान कर उन सब 
भावोंको छोड़ता है,इस कारण ज्ञानको ही निशचयसे प्रत्याख्यात माननास्चाहिये । , हे 
* वस्तृत: परकों पर जान लेना हो यह आत्मा कर सकता है; भ्रहरा तो करता ही- नह 
त्याग भी वह ,किसका करेगा ? विभावको ही ग्रहण किया था अब विभावको ही परतत्त्व 
जान लिया । ग्रहण भी वया किया »रु यह स्वततत्त्व है ऐसा अद्भीकार किया था। अश्रब 
श्रनज्भीकार हो गया यही, प्रत्याख्यान है। आत्मा शमूर्तें है, पौद्गलादिक मूर्त है .तो फिर 
आ्त्माके स्वरूपमें पौदगलादिक कैसे भेल खा सकते है ? ऐसी स्थितिमें यह आत्मा जबकि 
मोहमें चल रहा था, तब परपदार्थोको )ग्रहएा कर रहा थ्रा । परद्रव्य “मेरे हैं” यह भाव 
बनाना ही परद्वव्यका ग्रहण है । यह मेरेसे अत्यन्त भिन्‍न है, ऐसी दृढ़ प्रतीतिको त्याग 
कहते हैं | ये सब द्वव्य/मेरे स्वभावसे अत्यन्त जुदे हैं, इनका परिणमन इनमें होता है और 
मेरा परिशमन मेरेमें होता है। इस प्रकारका उपयोग बना रहना, परका त्याग कहलाता 
है।। त्याग वस्तुकी स्वतंत्र सत्ताका बोध होनेसे ोता है। एक वस्तुका दूसरी वश्तुके साथ 
सम्बन्ध नहीं- है, ऐसी प्रतीति करना ही त्याग है। त्याग करनेसे कर्म बन्ध नहीं होता है । 
कम मिथ्यात्व और कषाय करनेसे बंधते है । सम्यग्दशन और अकषायसे कर्मबंध नहीं होता 
है। कर्म बाह्य ईयसिमितिका लिहाज़ नहीं करता है, वह कषाय और मिथ्यात्वरूप परिणामों 
को देखकर चिपट हीं जाता है। सम्धग्दशन और अ्रकषाय परिशामोंसे कर्म नहीं बंधता है। 
परको परका ,जानकर त्याग करे तो वह ज्ञान ही है | ज्ञानका बना रहना ही त्याग 
है । ऐसा त्याग करने वालेका परवस्तुसे मोह छूट ही: ज़ायेगा। ज्ञानभावका नाम ही 
त्याग है । जब वब्तुको स्वतन्त्र सत्ताका परिज्ञान हो जाता है, तब त्याग कहलाता है । 
यह ज्ञाता पुरुष जानता है कि कोई भी परपदार्थ श्रथवा केवल परपदार्थ ही' नहीं 
किन्तु सर्वे श्रोपाधिभाव भी मेरे स्वभावसे अन्य, हैं ये-सब भावान्तर मेरे स्वभावसें व्याप्य 
त्हीं हो 'सकते--ऐसा-जानकर उतका परिहार कस्ता है ।,इस लिये जो ही पुरुष (प्रात्मा) 
प्रहिले जानता है वही पश्चात्‌ त्यागता है श्रन्य और कोई नहीं; ऐसा आत्मामें विश्चय करके 
ज्ञान ही प्रत्यास्यानस्वरूप है ऐसा अनुभव करना चाहिये । | 
परपदार्थका नाम लेकर जो प्रत्याख्यानका वर्णन किया जाता है जैसे कि अमुकने 
सकानका त्याग किया, अमुकने कुटुम्बका त्याग " किया इत्यादि वह सब इसी कारण करना 
होता हैः कि आत्माने वास्तवमें क्या किया, क्या स्यागा.-? इसको परमार्थसे प्रथवा सुगमत॒या 
तो कहा नही. जा सक़ता है सो ' जिस पदार्थका विषय वरक़े विकल्प बना रेहा था और 
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इसी से उसके समागमके अनुकूल उपयोग ते योग बन रहा था, तत्त्वज्ञान होनेपर उपयोग 
योग उस ओ्रोरसे निवृत्त होकर चानस्वभावकी आर आता है और उससे चिगता नहीं, इस 
परिस्थितिको उंस ग्रहणमें विषयभ्तत वाह्य पदार्धक्षे - अत्याख्यान कहनेक्े व्यपदेशसे उस 
अत्याख्यानंकों . बोलना होता है, ।... त्याग किसे कहते हैं, इससे पहले जानना चाहिये .कि 
आत्मा ग्रहण किसे करता है ? वास्तवमें आत्मा किसी: भी बाह्मपदार्थका प्रहश नहीं कर 
सकता है । एक अपेंगलमें दुसरे 3दृगलका भी प्रहरा नहीं होता है । चेतनमें प्रहरा करने 
का व्यवहार होता है । आत्मा यदि ममकार और अहंकार करता है,' यही उप्तका ग्रहणा 


करना है | समक ओर रन त्याग कहल्ल । यह ,्रहरणा करता 
अ्रनित्य ” प्थाग हमेशा रहता है । के भ्रहरणा क्रस्ना गुणका ६ है, भ्रतः व 

अधिक संमय ते "है सकता है। केमंमलका न श होने कारोंका नाश होता 

। विकारेंके नाश- हो पमय ज्ञाताहशकी अवस्था २. वैकार कर्मेजन्यभाव 

हैं / जितने कमोंका उदय पामने है, उनका प्रहणा करना प्रहणा है । अहंकार और भमकार 
भावका दुर हो जाना त्याग है। ह ' 
प्रहरा अ्रशुद्ध पर्याय है और त्याग बुद्ध पय है'। अशुद्ध पययिके नह हो जानेपर 

जान उत्पन्त ही जाता गुणोंके नित्य होनेसे ज्ञान में सदा र ता है, उसका विकास 
त्याग है। जिसके त्याग रहे उसे त्यागी कहते हैं । सबसे चा त्यागी +रमात्मा है, क्योंकि 
नमें हमेशा जाता द्रशक अवरथा बर्न ती रश्र प्रात्माका गुण 


। किन्हों लोगोंका कहना है कि जो के २९ उकारके ढु.ख है वें ग्रात्माके गुश हे । 
जब उन दुखोंका नाश हो जाता है तब आत्मांका मोक्ष हो जाता है | ऐसा कहने वालोंको 
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पर्याय और गुणका विवेक ही. तहीं: है-।: यदि दुःख -गुंण हैं तो : गुणके.न्ट हो- जाने पर 
त्माके-भी .विताशका प्रइन-झाजायेगा.।. उन्होंने दुःखको, गुण, माना, है, लेकिन गुणोंका 
विकास होना श्रच्छी चीज.है, इस - प्रकार आत्मामें दुःखकी अधिकता होनेप्र. .भ्रात्माकी: 
श्रेष्ठताका. प्रइत भरा. जायेगा ।.सुखका-मूलसे नाश होनेपर पश्रास्माके दुःख होनेका-अछ्य आता 
है । यदि आ्रात्माके स्वरूपपर. दृष्टि देवें.तो भ्रात्माके. गुरोोंका-कभी ,विच्छेद-नहीं ; होता ,है.। 
... ज्ञाताद्रश्टकी स्थिति. बने रहत्तेका. नाम त्याग है.। बाह्य शुद्धि (सोला)- करना ठीक 
_ है। लेकिन, बाह्य शुद्धि करके बाहर चले. भर किसीसे छू गये तो यदि.तुमने उसके ऊपर 
बाह्यशुद्धिकी रक्षाके:हेतु.क्ोध करके. अन्तरंग शुद्धिको, बिगाड़ लिया तो कर्म बंतनेको,. बाह्य 
अचसर. नहीं देखेंगे, अपितु . कर्म. बंध ही जांयेंगे.। उस समयमें. यदि क्रोध..न आावे त्तो वास्त- 
विक. शुद्धि. है 4 वास्तविक ,बात-यह. है कि कर्म..न बंधें ॥ कर्म कषाय .त-करनेसे नहीं बंश्रते 
हैं... बाह्य वस्तुके त्यागका. उपाय कषाय..न. करना है ।.कषाय. . छोड़नेके. लिये बाह्य वस्तुका 
त्यांग, किया. जा सकता है. जिसकी .कषाय छूट गई, .वह बाह्य वस्तुका . संग्रह कर, ही नहीं 
सकता है । अ्रतः प्रति, समय ध्यात-रखना- चाहिये. कि कषाय. उत्पन्त' न हो .।. अपमान होने 
पर किसीके. -प्रति कृषाय न करो ।.भ्रपमान. होना...इतना बुरा:ज़हीं है, जितना बुरा कषाय 
करता-। कषायके त्यागका .नाम त्याग है, वह ज्ञातरूप. पड़ता है । . ३६५. 758 
5  ज्ञानस्वरूप और सुखस्वरूप:आत्माके देह भौर इन्द्रियोंके अभावमें भी ज्ञान भ्रानन्‍द ; 
है। त्याग होना सहज है, परन्तु.प्रवृत्ति होना अ्रसहज है ।!ज्ञाताद्रश बन-जाना ही तो- त्याग 
है । ज्ञान! त्यागका -ही नाम.है.।. यह.ज्ञान. परमात्मामें, भी है, अतः वह,स्‍स्वतः त्यागी है। 
ज्ञान भर श्रात्माके -एकलमें आ.:जाना त्याग ; है.। त्यागका उल्टाजसंयोग -है ग्र्थात्‌ -चेतनमें 
विशुद्ध ज्ञानका .बना रहना, विशुद्ध त्याग. कहलाता है 4 जिस आत्मामें विशुद्ध ज्ञान है;;उसमें 
कर्म.नहीं, बंधते,। भगवानके. ज्ञान और, आतन्दगुण हैं । ये गुणा उनके सदा रहते हैं ।: उनके 
विकार. नष्ट होते . समय ये.गुरा .भी-विन्ताशको प्राप्त: हो गये: हों,,यह मत समझना । कोई 
परिशमते हैं, भ्रपने ही:द्रव्य क्षेत्रादिमें रहते हैं ।. -.... .« . हि 
.. इस प्रकार -तत्चोंको ज़ाननेवाला. सम्यग्दृष्टि.जीव किसी: बाहयमें अटकता नहीं है---. : 
आत्मा अन्य :द्रव्योंके-प्रदेशोंमें: नहीं रहता: है,-.. भ्रपने: ही; - प्रदेशोंमें रहता -है.। आकाश॒द्रव्य 
अपने प्रदेशोंमें रहता.है, आ्रात्मद्रव्य; अपने :प्रदेशोंमें,।. जहाँ श्राकाश्- है; वहां आत्मा -अवध्य 
है," परन्तु यदि आरात्माके प्रदेशोंमें -अ्राकाश झा जाये या- आ्राकाशके  प्रदेशोंमें आत्मा: श्रा, जाये 
तो झाकाश आत्मा बंन जायेगा, ग्रात्मा आकाश बन जायेगा। सब-द्रव्य अपने-अपनेमें बतंतें 
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हैं, कोई दर यमें नहीं रहता है । जब ऐसे स्थिति है तो # किसको ब्रा मान, 
और किसको ऐसा विचार कर है। समस्त विपयोंमें रास दषको छोड़ो राग 
देष ज्ञानसे छ्टते 

जिज्ञासा “यनहप्टिके विषयमे इतना ही उल्लेख है कि या और भी, जिससे 
पम्यरष्टिका गैध अच्छे ये भाधान--सम्यरहहिके हंतसे लक्षण शरीर 


नहीं कर सकता है । आत्मा तो मात्र जाताद्श् रहे इसीमे अल्यारा है; यही त्याग है | ऐसा 
त्याग जिस समय प्रकट होता है, जिस समय सम्यवत्व स्‍केट हो जाता है । 

गान ही का नाम त्याग है । त्याग और ग्रहणा +रवस्तुमे नहीं होता 'है । व तुरें 
अणा और उनके गुणोंव) स्थिति है, और कुछ नही । वस्तु है; उसका परिणमना शेता है ।' 
जो बाह्य वस्तुके विकल्परूप परिरामन हश्रा, वह ग्रहण कहलाता है । वस्तुके ' जाताद्रष्टारूप 
परिणमनेका गाम त्याग' है | जानी बाह्य ब्रव्योंका ज्ञाता है, बह उनको पररूपसे जानता ' है 
क्योंकि थे उनके स्वभावमें नही है। उन द्रव्योंको स्वतन्त्र असंबद्ध जानना ही' त्याग ' है। 

ताद्शकी उः 


नहीं हैं । उत्तम क्षमादिके उल्टे क्रोध श्रादि १० ऐब है । उनको बतानेके ह्िये कि इनके मे 
होनेसे यह दक्षा मिलती है | धर्मको' दस- प्रकारसे बताया गया है'। बे'दशों धर्म सिद्धिके विकास 
के उपायको प्रकट करनेवाले है आत्माके अवगुणोंको षतानेके लिये इन्हें बताया गया है) 


 समयंसारे प्रवचन द्वितीय पुस्तकेक. ५... | आम कि 
... शरकी-यह. ज्ञाताका त्याग-है, वया - इसका कोई उदाहरण है ? आचाये ३५ वों 
गाथामें इसका उत्तर देते हैं--- अल ः 
जह शाम कोवि पुरिसो पर दव्वमिणंति जारणिह चयदि । 
.... तह सब्बे परभावे णाऊण विमुञचदे णाणी ॥३५॥ 
* जैसे कोई 3रष परपदार्थको “यह परद्रव्य है?” ऐसां जानकर छोड़ देता है, उसी 
प्रकार ज्ञानी संमस्त प्रभावोंको “यह परभाव है” ऐसा जानकर छोड़ देता है । की 
ह उत्तर-- जैसे व्यवहारमें कोई पुरुष परवस्तकों इसरेकी जानकर छोड़ देता, है, उसी 
भकार यह ज्ञानी परपंदार्थोको पर जानकर छोड़ देता है । जैसे दो आदमियोने अपनी-अपनी 
5 पाथ धुलने धोबीके दी । दो चार दिन बाद . उनमेंसे एक धुली एक चादर लें आया 
लेकिन धोबीने अ्रमसे उसंकों दूसरे पुरुषकी चादर दे दी | वह लेकर चला झाया.।.. राजियें 
वह उसी चार्दरंकी श्रोढ़ंकर सो रहता है । दूसरा पुरुष भी अगले दिन चहर लेने गया । 
धोबीने उसको दूसरी चादर दे दी । उसने अपनी चादरके चिह्न..उस चादरमें नहीं पाये तो 
उसने कहा यह मेरी चादर नहों है। धोबीने केहा श्रोह, आपकी चादर अमुक ले गया है.। 
उसेनें कहाँ उंसे तो मैं जानता हैं. जाकर ले लगा । वह (दूसरा) उसके (पहलेके) 
जाता है श्रौर कहता है, उठो, उठो यह चादर तुम्हारी नहीं है । “तुम्हारी नहीं है,” यह 
आर-बार जब उसने सुना तो उसने चौदरको देखा, उसमें अपने चिह्न:न पाये । इस चादर 
में मेरी चांदरके चिंहत नहीं हैं, यह जानते ही उसका वह चादर छूट गया | उसी प्रकार 
जब साक्षात्‌ अ्रथंवा अनन्‍्धोंमें हमारे 2एराज़ बार-बार समभा रहेःहैं कि थे पदार्थ तेरे नहीं, 
इनमें तेरा चिंह्न॑ नहीं; ये भिन्न हैं, ये तेरे स्वभाव नहीं हैं, तू चतंन्यमय, पदार्थ ह्ैै--ये जड़ ! 
पदाथ । इससे यह ज्ञान हो गया कि इन पदार्थोका तरेसे अत्यन्ताभाव है | ज्ञान होते ही 
बाह्य पदाथ आत्मासे छूट जाते हैं। अतं: ज्ञान ही तो त्याग है। है 
वास्तवमें शरीर और आत्मा एक नहीं हैं, व्यवहारसे ही उनमें एकत्व है | शरीर । 
की स्तुति करके भगवानकी स्तुति मान लेना व्यवहारसे ही है, निश्चयसे नहीं .।. .निश्चयसे 
तो आत्मांके गुणोंकां वर्शन करना ही निश्चय स्तुति है। वास्तवमें घरीरंकी स्तुतिसे आत्मा, 
की स्तुति नहीं हो जाती है । शरीरके बुरा होनेपर श्रात्मा बुरा नहीं होता, शरीरके अच्छा 
होनेपर भ्रात्मा भ्रच्छा नहीं होता, शंरीरके दर्बल होनेपर श्रात्मा दुर्बल नहीं होता ।.. क्योंकि 
शरीर ओर आत्मा भिल्त-भिन्‍न हैं | जब आत्मासे भिन्‍त शरीरकों जाना तो आत्वाके अनु-... 
रूप श्राचरणकी प्रवृत्ति होती है। इस प्रवृत्तिसे वाह्यपदार्थोंका  प्रत्याख्याम होता है । प्रत्या- ह 
ज्यान ज्ञानंसे होता है । जैसे अंधेरेम पड़ी रस्सीको अमसे सांप समझ लिया तो भय 
उत्तन्‍्न हुआ | जब उसके पास जाकर देखा तो बह रस्सी है, यह जानते ही सारे भय ए्‌ 


सप्यसार द्वितीय परत 
थि समाप्त गये । थे मैरा है, ते बचाना हो प्रह कर: है । थे मेरे पही ह... 
इस भावका उल गैना त्याग है । मतिज्ञान र श्तज्ञान इन के गोचर हैं 
यक्‍त्व देशाव भी विषय प्रवविधि 7रमावक्ि तथा ये और के 
शे।नसे सः / जा सकते है गान यह पस्यकत्व है, पम्यकक्‍्त्व नहीं है _... 
सा निरं ( कर पाता है, श्र श्य कर जेता है । पम्यकक्‍त्व है. ऐसा निर्णय क्र 
पा प्रत्यक्ष ९ । परमावधि ! विषय भी ओपन और 
भायोपजञ: “यदरशन है जे प्‌ + अ्रवस्था सम्पतक ७. हैं, ज्हींको 
अवधिनज्ना गर। उपशबा पश्मिक गम्यरदशंनक शान हो 
जाता र श्र गने सम जाना । कमेंका अभाव को सद्भृत वर 
गहीं है | जो कर्म हैं, वे क्षय भ्रवस्थासे अफत हैं - ऐसा तो नही । सम्यवत्व देशावधिका 
पेषय नहीं है भ्यवत्व सर्वाव 4 धि मन-पर्य वेलज्नानका 
विषय है 
पम्यक्त्व शुणाक्के पारंणमन्न शेणके तीन परिशमत ट-- सम्यकत्व, सिथ्यात्व 
और त्षम्य ध जि>-उनका बय। ताम देता ? उप्का जा सम्यवत्व? थण है | उम्यः 
कैंवकी तीन वेत्व पर्याय या । सम्यकक्‍त्व गम गुणा भी है और पर्याय 
भी। पय क्त्व पर्या: ९ गुणा हष्टसे देखें तो तत्व गुण भी 
तीनों परिणाम के श्रोत्रका नाम * दिया गया है । यह पास जिल्कुल भी विरुद्ध 
! आत्माका कोई आरा सम्यक्त्व न है उसकी अंडे पययिका नाम ३) सम्यक्त्व 
' नह एक ही प्रकारका है; उसका कोई भेद नहीं ह॥ सम्यकत्वक्षे मित्तसे पड़ गये । 
म्यक्त्व एक ही ज्ञीज है, निधि ल्‍प है। दर्शन गहके 3 यसे सम्यकक्‍त्वकी 
दशाको मिथ्यादर्शन ते है। दर्शन मो, ? भेयोपशमसे सम्यक्त्व 
थुणकी दश्ाको पम्कदर्शन कहते हैं । यह के।ललब्धि, रिसायरकी ! एवं भव्यत्व 
थराके विपाकसे आप होता है ञ 
आत्माकी छुदकी पेर्यावकों काल कहते है काल माने पड़ी, घंटा, दि भी 
हैं, सेम्यक्त्व प्रा कालक फाललब्धि तेहै। व्यवहारसे जि. म्यद्शंन 
मिलना है, उस लिलब्धि कहते है | से ए । , दिन विशेष्ष शआ्रावे 
और सम्य्दर्शन मिले, ऐसा नहीं है। निश्चयनयत्े पम्यन्दर्शं 'थ मिलना ही काल- 
लब्धि है | पम्यकत्वकी प्राप्ति दिन- वशेषके कारण हीं हो _रिखशमन 
भात्रका निमित्त है +य तो यही कहता है कि तु्हे परिणमना पड़े +सी परि 
रामे--इसमें समय जी भी नहीं हिला 
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संसार सागरके निकट आ्राने पर, काल-लब्धि होनेपर श्रौर भाव्यताका विपाक 
होने पर सम्यस्दर्शन होता है | वस्तु अखण्ड है, पर्याय श्रखण्ड है, स्वभाव अ्रखण्ड है। वस्तु 
को समभनेके लिये वस्तुके भेट करने पड़े, उसे गुणा कहते हैं | पर्यायके भी कोई भेद नहीं 
' हैं, फिर भी उन्हें समभनेके लिये उनके भिन्‍न-भिन्‍न  परिणाभनको अनेक पर्याय कह देते 
हैं। भव्यत्वगुराका जहाँ तक अशुद्ध परिणमन है, वहां तक उसे मिथ्यात्व कहते हैं । 
भव्यत्वके शुद्ध १रिशमनसे सम्यवत्व पैदा होता है। जब यह जीव निज चैतन्यस्वभावकी 
भावनाके बलसे निज चैतन्य स्वभाव तक पहुंचता है, जब चतन्य स्वभावपर हृष्टि पहुंचती 
है तो व्यवहारके सब विकल्प समाप्त हो जाते हैं। निशचयके विकल्प भी हट कर तब 
सम्यक्त्वकी अनुभूतिरूप परिणामन रूप हो जाता है। सम्यवत्व स्वायुभवकों लेकर प्रकट 
होता है जँसे उपयोगसे ही तो सारी विद्याएं श्राईं । उपयोग लगाकर लोग हिन्दी, भ्रंग्रेंजी 
या संस्कृत भ्रादि भाषाका ज्ञान कर पाते हैं। किन्तु भाषाज्ञान हो चुकने पर जब इंगलिश 
लेटर पढ़ रहे है तब भ्रन्य भाषावोंका उपयोग नहीं है। एवमेव जब भी सम्यक्त्व उपाजित 
हुआ, स्वानुभवके साथ हुआ । सम्यवत्त्वके होनेपर स्वानुभव रह्ता भी है, नहीं भी रहता । 
ज्ञानमें ही लब्धि और उपयोग ये दो प्रकार होते हैं। ज्ञानमें उपयोग लगाना उपयोग 
कहलाता है। और ज्ञानप्राप्तिकी योग्यता कर लेना लब्धि कहलाता है ॥ जब जीव स्वका 
अवलम्बन करके निर्मल परिणामोंमें बढ़ता है, तब दर्शन मोहनीय कर्मका उपशम होता है । 
जो कर्म बंधते है, श्राबाधा कालको छोड़कर प्रत्येक समयके कर्म रहेंगे। दर्शन मोहनीय 
कर्मका भी निरन्तर बंध स्थान है | अ्रन्तरकरणसे दर्शन मोहनीय कर्मका उपशम होता है । 
वहाँ सान्‍्तर बंधस्थान हो जाता है। याने जिस कालमसें उपशम सम्यग्दशँन होना है उस 
कालके दर्शनमोह स्पद्धक आगे पीछेके कालमें मिल जाते हैं । जैसे कि किसी वकीलकी इच्छा 
है दशलक्षण परववेमें कचहरीकी उलझन न रहे तो वकील ऐसा यत्न करता है कि दह्लक्षणा 
पर्वेमें जो तारीख थीं उनमें कितनी ही तो पववेसे पूर्वमें लगवा लेता है श्रौर कितनी ही पवेके 
उत्तर कालमें लगवा लेता है श्रोर जो नई तारीखें लगें उन्हें दशलक्षरपर्वमें नहीं रखवाता 
ऐसा उद्यम प्रभावक व कुशल कोई कर लेता है। तब वह दशलक्षणपत् कचहरीकी उल- 
भनों से परे होकर धर्मध्यानमें व्यतीत करता है। . इसी तरह श्रनिवृत्तिकरण परिणामोंको 
निमित्तमान्र पाकर दर्शनमोहनीयकर्ममें वया बीतदी है, सो देखें-श्रनिवृत्तिकरणके संख्यात 
भाग बीत जानेके बाद अनिवृत्तिकरशकाल समाप्तिसे झ्रागे श्रस्तमु हुते॑ तक दर्शनमोहन य 
कर्मका उस समयकी सीमावाला अस्तित्व ही न रहे यह होने लगता है | सो उस अन्‍्तमु हत 
की स्थिति सत्त्ववाली दर्शन मोहनीयकी कर्मप्रकृतियाँ कुछ तो पूर्व अन्तमु हतेमें मिलने 
लगती है और वृुछ उसके उत्तर कालमें मिलने लगती है। ऐसा होनेवो ग्रन्तरव.रणविधान 


/ ते हैं। भ्यक्त्व ही 
प्रोत्साहन मिनता है । “समय तत्व ही -ऋषटकी 
दुनियाँमें है हो । 
६५ का द रागादि मिल्नेक्े 'णिव जेते है; य्वेत्वहोमेपर की 

_'दाचित्‌ ऐसी रागादिकी & "ती हैं, लेकिन चलती हैं. जल्दी लिये। ओहोक़ो 

उिमोहीके प्रति आश्चर्य होता है कि के “ निर्मोही विवेकहीन है। जो. 
अरती है, बहस जिसे ४ 


को जानें, - ऐसा! ज्ञान करे; किः जे पमें:मैं भी 


हब 4 'स्वभांव 
ऐसी ध। "रण निर्मोही ' किन:पागी:ज अपने उल्िये . 
श्याणकी बात: सोचत है, न दूपरेके लिये-।. उ विषयमें कहा: है. प्र 


है।नेपर अन्धका रके दे होनेपर हा जसे निर्मल हो जाती हैं 
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:  क्र्मके उपशम होनेपर सम्यर्द्शरंके जगनेपर आत्मामें शुद्धता, निर्मलेता प्रकट हो जती है। 
' चार ज्ञातियोंका समागम जितना लाभदायक है, उससे कहीं. #_्रधिक्‌ १००००० एक लाल) 
 अज्ञानियोंका समागम हानिकारक है.। जैसे धतरेका नशा उत्तरनेपर बुद्धि आदि शुद्ध निर्मल 
' हो जाती है, उसी. तरह मिथ्यांदंशेरका, नंशा उतरनेपर समस्त गुरणोंमें निर्मेलता श्रा जाती 
है। मिथ्यात्वका नशा उतंरनेषर आंत्माम्रें जो बात होती है, वही संम्यग्देष्टिकां विकास है। 
_ इस पिज्ञाचिनी प्रतिष्ठाके चक्करमें पड़कर क्यों अपनी आत्माका विंवाश करत हो ? चार 
“ दिनके लिये प्रतिष्ठा हो गई, लोग पूजने लगे, कौन बड़ा लाभ हो गया ? उस ग्रनादि अनन्त 
ह कालके सामने वे चार दिन वंया महत्त्व रखते. हैं ? अनन्त कालका समय पड़ा है, आत्माकों 
 परिणमन करना है । कुछ अपनी जिम्मेदारी तो समझो कि हंमें कया करना है ? जब मोह 
' का नशा उतरता है, तब ज्ञानी जीव भी प्रसन्न देखा जांता है । दूसरेका वास्तवमें अपनेंसे 
_कोई सम्बन्ध नहीं है, सस्बन्ध मानता यही नशा है। 
; गेग त्यागियोंके लिये लाखों खर्च करें यह गृहस्थोंकी उदारता है। यदि उसके इस 
. कार्यकों देखकर. त्यागीको प्रसंन्‍तता होती हैं तो उसका त्योगीपन गया । मोहकं नशा उतरते 
ही उदारता आ जायेगी | जैसे गृहस्थ खर्च करते हैं, उसके सिलंसिलेमें त्योगीकोी भी बेपरं- 
वाह होना चांहिये। मनुष्य-भव जैसा सुन्दर कौंचसा भव होगा ? इस जीवने नाता शरीर 
“धारण किये, सबमें भ्राकुलता रही । अन्य पर्यायोंकी अपेक्षा मनुष्य पर्यायकी श्रेष्ठठा तो 
देखो । हम इस संमय ऐसे स्थलंपर हैं कि संसारके समस्त दु.खोंके छोड़नेंका उपाय कर 
सकते हैं। संसारके दुःखोंसे छुटकारा पानेके लिये वस्तुस्वभावको जानना चांहिये। जिस 
समय सम्यक्‍त्व प्रकट हुआ, संमझो, संसारके समस्त दुःख नौ दो ग्यांरह हुएं ः 
. अमजनित भय भ्रमके मिटनेपर मूलसे मिट जाता हे--रस्सीमें साँपका भ्रम 'होनेसे 
भय उत्पन्न हुआ, परन्तु जिस समय रस्सीको रस्सी समझे लिया, भंय दूर हों जांतां है। 
अपना कतंव्य हैं कि.मोहकी .बात ही न.करो। आओ आत्मानुभव ही रहे। मोह बलवान है तो 
ज्ञान भी उसंसे कम शक्तिशाली नहीं है. उससे भी बलिष्ठ है। हम मोहेकें बलके गीत गाएं 
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उसकी अश्रपेक्षा ज्ञांनकी बातें करें.तो कुछ लाभ तो होग़ा। व्यर्थकी बातोंमें क्यों फंसते होः? 
मोहंकी बाते करना व्यर्थ हैं। . कंमेंकाी जंब उदय होता है तो राग होता है सो होने दो 
किन्तु विवेक करके यह तो प्रंत्यय किये रहो कि यह मेरा स्वरूप नंहीं है। रागमें तो राग 
न करो | तत्त्वकी बातें जान भरलो, उनकों हुंदयमें स्थान मत्त दो । अपने को निविकल 
.स्थितिमें पहुँचाओं तो अपनेको अ्रपनेमें तन्‍्मय .कर संक्ते हो। जिनकी कंल्याणरकी 'लंग्न है 
उनको भूख तो अ्रवश्य लगंती है, भोजन भी. करता ही है, परंनत उंस संमयं भी लगन 


कल्यांशकी रहती है । राग आता है, आने दो, भीतर विवेक जगा रहने चअंहिये। वंस्तमें 
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होता. है । सम्यग्दर्शनके निर्मेल होनेपर सभी गुराः निर्मल हो जोते-हैं। स्वानुभव-श्रद्धा आदि: 

: सम्यस्हष्टिके:लक्षण सम्यंक्‍त्वके बाह्य लक्षण- हैं । : श्रद्धा; स्वानुभंव; जानकारी, .प्रतीति-ये : 

. सब ज्ञानकी पर्याय है । 'तत्त्वार्थश्रद्धानं -सम्यस्दं्शनम्‌ः * सम्यग्द्गनका;यह/बाह्य लक्षण है। 
श्रद्धा करना ज्ञानकी विशेषता है.। निश्चयसे: श्रद्धा-ःकरना “सम्यर्दर्शन नहीं है:। श्रद्धा नः 
करना ज्ञानका ही: एक प्रकार है। आत्मानुभव भी : ज्ञानका ही * प्रकारं है आत्मानुभवेः 
 सम्यग्दर्शन नहीं है.। स्वानुभूति माने स्वका उत्तम ज्ञानः।: सम्यवत्वका स्वरूप बताते समय. 
ज्ञानकी ही पर्याय: बताई : जाती है;-सम्यवत्वकी नहीं बताई .जा पाती ।: वास्तवमें:श्रद्धान, 
प्रतीति, भ्रनुभूति: भी ज्ञानकी ही पर्याय हैं।: सम्यक्त्वका स्वरूप यही. कहा जा. सकता: कि 
विपरीत अभिप्रायरहित स्वच्छता । ऐसे सम्यक्त्वके होने:पर सभी गुणा निर्मल हो जाते हैं 


जैसे स्वास्थ्यादिसे उत्पन्न होने वाला हषे बताया नहीं जा  सकंता हैं। हर्ष तो मरने 
वचन कायकी चेष्टांश्रोंसे प्रकट हो जाता है । हर्ष मत बचने कॉयकी चेंशश्रोंसे उत्साहादि 
संचारी भांवोंके द्वारा लक्षित होता है, वस्तुत: हर्ष दुलेक्ष्य है । इंसी प्रंकार सम्यक्त्व ती 
दुर्लक्ष्य है, सम्यवत्व कैसे समभमें आयेगा ? श्रनुभूति श्रद्धा श्रादि बाह्य लक्षणों द्वारा 
सम्यकत्व लक्षित होता है। स्वानुभव ज्ञानकी पर्याय है ।' स्वानुभवसे सम्यकत्व जाना जाता 
दृष्टिके रंवानुभव होता ही नहीं है, भ्रतः स्वांनुभवकी सम्यग्दर्शन मानो । फिर आप स्वानुं- 
भूतिको सम्यवत्वका बाह्य लक्षण वर्यों कहते हैं? समाधान -यहं कंहना ठींक नहीं है। 
क्योंकि ऐसी धारंणामें प्रतीत होता है कि तुम सामान्य विशेषके लक्षणभूत साकार-अ्र्नकार 
के विषयमें अ्रनभिज्ञ हो । अतः यहाँ परः साकार श्र श्रनाकारका लक्षण कहंते हैं। जैसे 
गौ विशेष साकार है, गो सामान्य अ्नाकार है। गो सांमान्य जांतिवाचक नाम है। शंका 
गो सामात््यके जाननेपर भी तो कूंछे रूपंक प्रतीत होता है। उत्तंर--जब कुछ मुकांबिंला 
रखकर देखे तब रूपके' प्रतीत हो जाता है, सो ' उस समय विशेषंकी दृष्टि श्रा जाती है ।' 
ऐसे लोग जो सामोन्यकों थोड़ा बहुंत'-संमभते है, वे” विशेषसे मिलाजुला ही समझते हैं। : 
सामान्यवतुका तत्त्व है। श्रब॒ श्राकारकों कहते हैं- | 


श्राकार माने : अ्र्थविकल्पः है-। श्र्थविकल्प: ज्ञानकी, चीज. है; ज्ञानकी:समर्त पर्यायें. 
विशेषसे सम्बन्धित हैं.। सामान्‍्यके विच्वारका भी कोई. रूपक. हो सकता: है,. परन्तु - सामासय.. 
. का:कोई रूपक नहीं: है । स्व पदार्थ या. परपदार्थ-दोनों ही श्रथे. कहलाते :हैं -| ज्ञानकी उप. 
.._थोग सहित अवस्थाकों विकल्प कहते -हैं.। चाहे: स्व-पदार्थमें विकल्प लगाओ; चाहे परपदांर्थ.-. 
.. में विकल्प ; लगाओ, द्ोनोंको ही, श्रथैविकल्पु. कहते हैं:। अ्र्थैविकल्प- ज्ञानकी हीःप्र्स्राय है.। 


पमयसार प्रवचन दितीय:बु 
अब श्र रो: “जिसका गेईः श्राकार्‌ गहो. उसे श्रनाकार कहते हैं-। ज्ञात ही 
पैविकरप यःशेष अणाःनिविक ल्पहैं। सब: गुणोंका अयुभवक चक्ि जा है श्रत। + स्ि, 
हे के रित्र-व अर्थ सभीः गुण निर्विकल्प, हैं।ः' अनांकार  होंगाअनन्त 
रोल ही धसाकार होता, /- इतना सिद्धप्कर, पर+- साकार 
पक अवस्था 'हैं,/" श्रनाकार शेष गुर): अवस्थाये है... यहां: .ए जासुत्े: शंका की 
“शक पके: समान फान्य/भी के तस्तविक की... है किसको साकार 
ओर:किसोको,-, #र,क्यों कहते हो? मावान:- जात मान्य पव्तृ: अस्कि। 
पभीचीजे का नये ध्मसे 3फेडहें, और विशेष धरे पहितः है, न साप्रान्क/अनाकार 
है और-जान विकल्प" साकार: चेतना प्रामान्य/ अ्नाक है चेतना “विशेष! 
मी हैक बता 5 सील आय ० वंचनीय, है... 
.. शानके बिता 5ण निवविकल्प होनेसे अनाकार हैं । जञाजके-बिना शेष: 
भर सामान्य न्य दो, '' गाओसे; निराकार अत; स्वानु (श्रद्धा या प्रत ति करना 
भेम्य्द्शंन ही. है... जान ) ही बाय है , ह 
हक ध्थ है. जौ राग, आदि, थे खुदमें ही.करता. है;--इससे नकट होता है # 
जैक आत्मा अप 3पसे, त्मय है , इससे: परका 3, कैच; काल, भा अलग, है.। अ 
7 अत्माका हू आत्म "हीं हो. सकता है.। एक त्माका हैंध रे शरातासे,राग 
हीं; हो . ! ऐकका दसरेसे नहीं हो पकता, एक श्र त्म्रा इसरे माक्ो ज्ञात “ने 
प्कता | डक आत्म हैपरे आत्माको अच्छे था बुरे 'गर्णमें नहीं बा पक्रता । जीव, जो' 
है, सब अपने पे है, दुसरेके.. “गत कुछ नहीं के, आताक्षेत्र 
द्वेष. निक । । “हँच-सकता है / लेकिन फिर ४ ही रागमें पा 
हता है । समय '. हमारेमें जो -परिश होगा. वह 'ुम्हारे 
रज्रेसे नह कता | है कुछ नही औरता, न किस राग करता, न ढेष, | व 
मैं, किसी को /. कहता, ने. क्रिसोका डी. लेक . हुनियाक़े ल इनियाको, अपने उपयोग 
फंसाये हए हैं। जान गुर सविकल्प है, शेष निविकत्प कत्व गुणा और 
म्यक्त्वकी पर्याओ निवि जसके होनेपर- हमारी बुद्धि ठीक ४ उसे सम्यसदशन 
कहते हैं । घ० कैमरे के पंप हक जिक्ष है तो 4 पोनिके ।'धर्न' सोखने 
लिये/तन) मत्ने सन; वंचेक सब वर करी और्क पकर 7 उत्साह तक तैयार जले 
हमारी / उल्ेहद ही जन  ः रेभव्में की गम दे सकता है, उ्तु यश, बनस ने 
क्या'करगेः अंनिशध्यास करे , ताको' मोह महातत तत पांहि। 
पस्यर्दंशंतःदुर्लक्षक है; अरूपशां ज्ञान हांस ही होती+है / क्योंकि निविकेल 
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 बस्तकों नहीं कहाःजां सकता; उसका उल्लेख, ज्ञोन द्वारा! ही किया जातों है। अनुभूति 
अ्ती्ति: -श्रद्धान-- ये सब ज्ञानकी हीं पर्याय हैं | जैसे हंषे---मंने, बच ।, काय, मुंखाईति -- 
इन चिह्नोंसे 'बताया' जां:संकता है; हंपके स्वेयंकों: कोई नंहीं बता संकंता है | उसी प्रकार 
सम्यर्दंशनं भी निर्वाच्येहै, उसको ज्ञानके द्वारा ही बताया जा संकंत। वीक 
- ज्ञान एकः साथ रव और पंस्को जान जांता है । निश्चयसें श्रात्वाकी एक ज्ञान गुण 
स्वार्थ है औरं स्वार्थसे सम्बन्ध रखनेवोलि सुखादि अन्य गुणा पदार्थ हैं । जबं॑ ज्ञांत आनेन्दका 
स्वयं श्रनुभव करता है, तो वह अनुभव तो स्वयं ज्ञान है, परन्तु श्रा्नन्द' ज्ञानंसे 'पर है । 
ज्ञानने। जब सम्यकत्वेंक्रा'प्रनुभव किया तो ज्ञान ज्ञानंके लिये स्व है औरं'सम्येक्‍्त्वेंके लिये पर 
है । ज्ञानने जितने भी भय गुंएोक अनुभव किया, तब ज्ञान ज्ञानके लिये स्व है भर शेषे 
गुंगोंके।लिये पर है । जसे ज्ञानने सुख॑ जानो तो ज्ञान सुखमय नहीं हो गया, ज्ञान ज्ञान रहा 
सुख सुख रहा; वे दूसरेमें एकमेक नहीं हो गये । उसी प्रकार ज्ञानने संम्यंवत्वकी जानो त्तो 
संम्यवंत्व संम्यवत्व' ट्री. रहा, ज्ञॉन ज्ञान ही रहा, ज्ञान सम्पक्त्वेंमय नहीं ही गयी । 
सम्यक्‍त्व” अ्रनिषेचनीय है, अतः वह ज्ञानेके द्वारा ही बंतायों जाता हैः--वस्तुत 
सम्यग्दशेन अंनिवेचनीय 'है, सूक्ष्म है-- श्रतः उसंकों कंहनेका और सुनतेका कोई अधिकार 
नहीं है ॥ यदिं तुम्हें: संम्यंक्त्वकी चर्चा करंनी है तो चर्चा ज्ञान द्वारा ही करोंगे । सम्यंस्दशने 
ज्ञानसे' निरूपितं- होता हैं । श्रब अपने श्रांपकी ऐसा श्रेंतुभंव किया जावे कि मैं ज्ञानेंमात्र हूं, | 
ज्ञान" मेरा संवेस्वे है,'ज्ञानके अतिरिक्त मेरा कुछ नहीं है, शरीरका एके अंणु भी मेरा नहीं” 
है । सब: जीवोंकों सबंकी अलग अलग” परिंगातियां हैं। हम उनका भाव अपने ' उपयोगतमें 
क्यों लाये ? मैं तो ज्ञानमात्र हुं। विकल्प भी मेरा स्वज्ांवः नहीं है, ये भी निमित्तनैमित्तिक- 
भावसे: ही अआते' हैं | विकेल्पोंका करेने वालो मैं स्वयं नहों हूं । मैं ज्ञानरूप हूं, ज्ञान ही मेर। 
स्वभाव है, में श्रन्य रूप नहीं हो सकता--ऐसी भावना भानेसे सुख मिलता है, मोक्ष मिलता 
है। बड़े बड़े तंर्थकरोंने' अपनेकी' अ्रकिश्वन अ्रतुभव करनेके लिये राज्यादि वेभवेकोः छोड़कर, 
जंगलमें जाकर तपंस्या-करके अपंनेको ज्ञान॑मंय, अरकिचन श्रनुभंव किया । जैसे किसी व्यक्ति” 
ने दसों रोजगार किंये;-पहला* किया, * बदल दिया, दूसरा बंदला; तीसरी बदला, इस प्रकार 
नो रोजगारः तके उसने बदल दिये; लेकित वह देसवें रोजगारको डटकर प्रसन्नतापुर्दक करने " 
लगा । इसका मतलब हुआ” कि उस व्यक्तिके लिये दसवेंमें लाभ हुँआ्ना, अन्य नौ में हाहि हई; 
अतः उसमे दशवां श्रपत्ताया:॥ इसी प्रकार तीर्थंकरोंने विवाह कियो; स्त्री सुख भागा, राज्य- 
सुर्ख भोगां,” लेकिन उनको इनमें. लाभ जब दृ्टियोचंर नहीं हुआ तो उन्होंने वतमें जाकर 
तपण्या करके अपनेको ज्ञानमय, अ्रक्रिचन अनुभव किया । फिर उन्होंने उसे नहीं छोड़ा, 
पुनः गृहस्थ नहीं हो गये। इसका कारण था कि उन्हें इंसीमें कल्याण दिखाई दिया यही 
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अच्छा लग ', इसीमें 


5 हैं, अ्रमृत्त है, प्र 
/ गे पुरुष है; + तिय॑च ” गे देव-नारक) कीड़े मकोडे चींर्ट 
आत्मा तो एक अखण्ड सतत है, हे भ्रात्मा यह कुछ नहीं 
के भूल जाए, जितने बह अपने चित्तमें ये रखता है कि झैं 
पण्डित हु... ऐसा ध्यान बनाये तो बह विवेक 

ह है । इन नाटकोंमें इ् 


हु वि सम्बन्ध 
द्वारा भम्यदर्शनका बोध कर दया जाता है । वह 
स्वानुभ्ृूति एक साधारण शब्द 


कं 


-! मैं व्यापारी हैं, 
” परन्तु य शुद्धनयात्मक स्वानुभूति है 
“यह श्रनुभूति भी स्वानुभृति है; "रन्तु यह शुद्धनया- 

अ्रशुद्धनयात्मक स्वानुभूतिसे संसार बढ़ता है और 
पृतिते मोक्ष मिलता है । 


शुद्धन्यात्मक स्वानु- 
सम्यक्त्व होनेक्े बाद स्वानुभूति रहे, यह आवश्यक 


नहीं है ।. पम्यकत्व होनेपर स्वा- 
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नुभूति रहती भी .है, नहीं भी रहती है | जैसे--अ्रंग्रेजी, हिन्दी, उदू , संस्कृत मराठी आदि 
भाषाएँ पढ़ लेनेके बाद सबमें उपयोग नहीं रहता है, जिसमें हमारा उपयोग है, उसीमें 
उपयोग रहता है। इसी प्रकार सम्यग्दशनके होनेपर स्वानुभूति रहती भी है, * हीं भी 
रहती । .परंतु जब सम्यग्दर्शन हुआ था स्वानुभूतिको लेकर हुआ था । जब स्वानुभूति नहीं 
होती तब पआत्मा अन्त: निरन्तर स्वरूप प्रतीतिका काम-करता रहता है, सम्यग्दर्शन तो 


रहता ही है । 


शंका--स्वानुभूतिके द्वारा परभावका विवेक कैसे होता है ? 

समाधान -- भावक भावका विवेक बतते हुए यही बात श्रीमत्कुन्दकुन्दाच।्य ३६ 
वीं गाथामें कहते हैं-- 

'श॒त्यि मम कोवि मोहों बुज्शदि उवश्रोग एवं अहमिक्को । 
त॑ मोहरणिम्ममत्तं समयस्स वियाणाया- विति ॥३६॥ 

मोह मेरा कुछ भी नहीं है, मैं तो एक उपयोगमात्र हैँ ऐसा जो जानता है, भ्रपने 
को बोधता है, बूभता है उसे समय श्रर्थात्‌ श्रागम तथा आत्मतत्त्वके ज्ञाता पुरुष मोह- 
निर्ममत्व अथवा निर्मोह कहते हैं । 

मोह मेरा कुछ भी नहीं है-येहाँ पर श्राचार्यने स्त्री-पुत्रादिके रागकी चर्चाको नहीं 
कहा, क्योंकि वह राग मोहके सामने याने रागके सामने कुछ भी नहीं है ॥ जैसे किसी 
श्रादमीने आपका विरोध किया, श्रापने उसका कोई जवाब भी नहीं देना चाहा |  उसका' 
मतलब हुआ्आा कि वह विरोध पक्ष वाला कमजोर है। क्योंकि श्रापने उसका जवाब यह सोच 
कर नहीं दिया कि यह तो बकता है, इसका क्या जवाब देना ? यदि आपने उसका विरोध 
करने पर विरोध किया तो इसका मतलब हुझ्ना कि उसमें भी कोई बल है। सम्यर्हृष्टिकी 
निगाहें स्त्री-पुश्न-मिन्नका राग कुछ भी नहीं है। प्रतएवं यहाँ मोहको ही कहा कि मोह 
मेरा कुछ भी नहीं है । 

मैं एक उपयोगमात्र हूं, ज्ञानमात्र हूँ, चैतन्य मेरा स्वभाव है-ऐसा जो जानता है 
उसे मोहसे भी ममता नहीं है। धन. हरेक छोड़ सकता है, परन्तु बात छोड़ना कठिन है । 
ऐसा क्‍यों हुआ कि-यह बात नहीं छोड़ी जा सकती है. जो जिस बातको निजभाव मानेगा 
वह उसे कैसे छोड़ेगा. ? जो उस बातसे भी अ्रपने को न्यारा करले वह विवेकी ज्ञाती है। 
जो अपनेमें होने वाले राग द्वेष मोह भाव है, उत्तका भी त्याग कर देवे तो कर्म ही न बंधे | 
यदि अपने भावकों न पकड़े रहें तो दुःख हो ही नहीं सकता | दुश्मनी होने पर कोई तुमसे 
बड़ा है, उससे दया करके बोल लो कि, यह तो श्रज्ञानी है, इससे बोलनेमें क्या दोष है ? 
यदि छोटा है तो उससे बोलनेमें शोभा ही है। धन मेरा नहीं है, उसकी यहाँ चर्चा करना 
व्यर्थ है, क्योंकि बार-बार, चर्चा करने से. रुन्देह हो .जाता है कि घन वैभवादि श्रपने , कुछ 
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होंगे भी. तो य॑ बार- चर्चा के रहे है । अतएव यह तन वेभवादि 
मेरे नहीं हैं-इनकी ने करके है, राग, 3 ” वचन बात मेरे नहीं हैं--- इनकी चर्चा 
कर रहे के, 

हैं मोहभाव भावक हेकसंके द्वारा रचा जाने वाला उभागवश कलदानये 
(निमित्तरूपस्े समर्थ होजेसे मोहनीयक भावक कहा जाता है उस भावकके द्वरा 
पर्व॑त्यंमान भाग्य | विहै। यह प्रभ्न "ड्लीत्कीरवित्‌ निश्च् फे ज्ञायक- 
का कुछ भी हैं है, क्यों परमार्थसे +रभाव मुक्त ज्ञाय स्वे भावको कुछ 
हैवानेमें समर्थ न तहाका बह्ढी चेतन्य हे । 
में तो उपयोग मे हैं भ्रथवा चिच्छत्तिमात्र है, जिसकी प्रताप स पत्ति ऐसी है 
पमस्त विद्व पकाश करते प्रचण्ड तिकर्वर है 
न्यस्वरूपके ज्ञात के विभावसें भी ममता नहीं रहतो-..है ६ उपयोग मात्र 
शानमात्र >__ जे उ मोहसे भी मता नहीं है, यहांपर किसी 4 
की ममताकी गी | कर रहे हैं। को व्यक्ति बक्षिग जाए, और उसको तुम 
वार-बार मनाते लगी तो लोग समझेंगे कि यह बड़ा आ्राद होगा, अर एवं इसको बार-बार 
मना २; ॥ पेन मेरा यह कहना निम्न श्रेशीका केथ लायेग़ा, श्रत 
धन मेरा » इसकी नहीं की गईं है। हमला राग द्वेष मो अलपर करो-.ने 
नहीं हैं। गिमके अलोने ऐसा कहा है क जे जीव मोहक गा हाहै, बड़ 
जैस परको ६ पय कर है किया गया है, उसको भी अप येगा | से, जिसको श्रपना 
राग प्रिय लग है है, जिसके आश्रय करके राग क्या 2 सको भी अपनायेगा । 
राग करना उ. ना बुरा हैक, जितना शुरा रागका राग है जिसको रा़ ही श्रच्छा 
ने लगे, उसको तह चीज भी श्र हों लगेगी, जिसको शा रके' राग किया, ग्रया 
था। जैसे (६ घड़ीक किया, यदि हमें घड़ीक़ा र गप्रिय ले रहा है तो घड़ी भी 
अवश्य प्रिय लगेगी । राग प्रिय हीं है, उसे घड़ पे नहीं लगेगी - 
यह घड़ीका राग केश्टकर है, इस जया लाभ है ? रागके बनाने “तना क९ होगा 
पा विचारनेसे छ्टस अपने रागको जे है, उसे घड़ी भी प्रिय 
नहीं लगेगी । रागके राग्को मोह कहते हैं । घड़ीका राग राग अहलाय।, लेकिन घड़ीके 


पे है है, च्ाथ ही रागका राग 

भी प्यारा जगता है | रागक्के रागमें बेहोशी हो जाती है। रागमें वेहोशी नहीं होती है । 
मोह मेरा. ऊँच नहीं है, के उपयोग मात्र हैं, मोह मेरा प्वभाव नहीं है, मैं तो एक 
समा हूं, ज्ञान मेरा प्वभाव है. इस नकार वित्तारमेसे राग हठे, मोह ह8-. 
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... . उसे कहते हैं मोहकी निर्ममतों। जो इस तरहकीा अ्पनेकोी अनुभव करतां है, उसे आगमके 
« जानने वालोंने मोहनिर्भम कहा है। जब भी शांति मिंलेगीं, ज्ञान ही से मिलेगी । ज्ञानके 
. “सिवाय शान्तिकां शऔर कोई उपाय नहीं है। इस ज्ञानके लिये खुंदकीं भी न्‍्योछावर कर दो 
तो भी कम है। जो चीज अपनेकों अच्छी लगती हैं, उसीके लिए कोई चीज न्‍्योछावर की 
'जांती है। यदि तुम्हें ज्ञान अ्रच्छा लगता हैं. तो उसके लिये वंया क्या न्योछावर 'नहीं कर 
दोगे ? जो 'जिसंको प्रिय है उसके लिए संब कुछ सौंप दियां जाता है । जैसे पुत्र सबको 
प्यारा होता है; उसके लिये क्या-क्या न्यौछावर'नहीं कर दिया जाता ? यदि तुम्हें मुंक्ति 
और ज्ञान प्यारा है, उसके लिये धन वंया, अन्य वंया बयां व्यौछावर नहीं कर संकते हो ? 
 चस्तुंतः यह मोह मेरा नहीं है, फ़िर यह मोह मेरेमें कंसे उत्पन्न हो गया ? यह 
मोह पुदंगल वव्यके निमित्तसे उत्पल्न होता है। का्मरणिवर्गणायें भांवकंख्पमें देनेकी शक्तिसे 
'उत्पैस्त हुईं, उनके द्वारा मोह. रचा गया है। मैं इसके होनेमें निमित्त नहीं हूं, इसके होने में 
ये पुदंगल निमित्त हैं। जैसे यदि मिट्टी सोचे कि मैं. घंड़ा बननेके लिये मैं ही निर्मित्त हुँ और 
मैं ही उपादान हूं । तो मेरु पर्वतकी तलहटीमें स्थित मिट्टीके धड़ाघड़ घड़े बनने लगेंगे, श्रत 
मिट्टी घंड़ा बननेमें निमित्त नहीं है। उसी प्रकार इस मोहके करनेमें निमित्त मैं नहीं हूं, 
पुद्गल द्रव्य निमित्त हैं। मैं तो ट््ट्जोत्कीणों प्रतिमाके समाने रिद चल हूं | ज से पर्वतके श्रन्दरं 
भमूति स्थित है, उसी प्रकार सुझे आंत्मामें परमात्मा मौजूद. है। भेदविज्ञानकी कुशलतासे 
; ह परमात्मत्व प्रकट हो संकता है। भेदविज्ञानं पुरुषार्थ करनेसे हो सकता है | पुरुषा्थ किये 
बिना तो सम्यक्त्व भी नहीं होता ।. 


शक छोटे बच्चे खेलनेके: लिये जसे, रेतका घर बार-बार बनाते हैं.और, बार-बार ,बिगा- 
: ड़ते हैं, वह--घरः कुछ काम नहीं. श्राता. ।.- उसी ..प्रकार तनिक,सुना और भुला दिया, फेर 
- थोड़ा सुना-फिर घशुलाया तो वह तो- बच्च्रोंका रेतका घर ही है । ग्रदि तुम ,ज्ञानको परिपक्व 
करो. तो कुछ लाभ भी- होगा .। अत: ज्ञानके : पुरुषार्थमें जड़की प्रीति. छोड़कर लगो, तो कुछ 
मिलेगा । पृष्योदयके कारण यह धन सुफ्त ही मिला है, वह मुफ्तमें ही चला जायेगा.।. उसके 
टैक्स, चोरी, .डाका द्वार होंगे.।. .मुनाफेमें मिलेगा पाप, घृणा । ज्ञानी जीव सौचता है कि 
मोह मेरा. कुछ: नहीं है ।। -. पा चदाषता १५५. 25 करे ह 

5. -. अ्रहो-येःपरोक्ष आरषेबाणियां अन्तिम तीर्थेड्रर श्री महावीरः स्वामीके- तोर्थमें . प्राज 
- भी:जयवन्त-प्रवर्ते: रही हैं; । एक स्त॒तिमें-कहा गया है कि+-;:: हि ४ ज-४ 

गज “या जगमन्दिरमें श्रतनिवार भज्ञान अन्येरः छथो अंति- भारी ह 
» ४ श्री जिनकी ध्वनि दीपशिखासम जो नहि होत प्रकांशनहारी । .- «7: 
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था विधि सतत कहें धन है धन है जिन धन बड़े उपकारी |» 

भगवान्‌ महावीर स्वामी, जिनके चरिश्रका स्मरण हमारे कलुषताशओोंको 
वर भगा देता ” उस चरित्र प्रधान एक वात जिसपर हम लोगोंका ध्यान होना चाहिये, 
वह है भगवान्‌ महावी रस्वामीका अखण्ड ब्रह्मचर्य । भगवान्‌ महावी रस्वामी वालब्रह्मचारी 
थे, यह निविवाद स्द्धिहै। भाता पिताक्े चिवाहके आग्रह करने पर- भी उन्होंने विवाह 

केरनेकी स्वीकृति नहीं दी तथा समय की ओर ही उन्होंने अपना लक्ष्य रखा | 
भगवान महावीर स्वामी पृण्यशाली व्यक्ति थे, उन्होंने राज्यसुख भोगा, थे राजाके 
पत्र थे. इन का रणोंकी विशिष्टतासे हम उनको नमस्कार करते हों-ऐसा नहीं है। उनमें 


नके उपदे 
स्वामीने हमारे हितार्थ क्या शिक्षा दी थी भ्रौर हमें क्या अरना है तथा हमारा केल्याणा 


हमारी राष्ट्रीय पताका तीन रंसे रंजित है-- हरा, पीला, सफेद । इन तीनों रणों 
से प्रमुख दो ग्राशय प्रकट होते हैं जो अभी कहे जावेंगे । जैसा कि जो प्रमस्त विश्वके ज्ञाता 
हैं, उन भगवानकी दिव्य ध्वनिसे हमें उपदेश मिल । ऐसा नहीं है कि किसी भगवानने 
श्रौर कुछ बताया हो, इसरेने कुछ और । भगवान आदिनाथके कर भगवान महा- 
वीर स्वामीके समय तक समान धर्म प्रवर्तित हआा है। ऐसा नहीं कि किसोने कम उपदेश 
दिया हो या किसीमे श्रधिक । ह ह 
हर राष्ट्रीय-पताका फेह रही है कि-._ (१) समस्त प्दार्थोको सत्यतासे जानो, पदार्थ 
उत्पाद व्यय ध्रौन्‍्य बुक्त हैं। (२) अत्माकों क्या करना चा तह संसारके दुःखोसे 
छैंट जाये, वह उपाय है रत्नन्नय | रागद्वेष मोह उन्खदायी हैं, श्रत: पहले इन्हें छोड़ो--.यह 


... समयंसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक... | न आम किन जे. 


0 आरचा 


:>- बे-टूट नहीं सकते । अ्रखंडको जाननेकी यह पंहिचान है कि जो बात बनेगी, जो. पूरिवर्तेन 
:: होगा, वह प्रेमें होगा; ऐसा नहीं कि किसी परिणमनसे आपधिमें पंदार्थ परिणम जाये. आधेमें 
नहीं । ऐसा नहीं. कि आ्रांधे आत्मामें दुःख हो रहा हो भर आधेमें नहीं । एक बात पूरेमें 
 <चघेटेगी अंथंति यदि दुःख है तो पूरे अ्रात्मामें, यदि सुख हैं तो वह भी पूरे आत्म।में | संसारके 
जितने भी पदार्थ हम देख रहे हैं, वे सब एक पदार्थ नहीं हैं । एक वह है, जो परमारा है, 
' आंखोंसें ने दिखाई दे सके, उसका दूसरा हिस्सा न हो सके। 
हंम पययिको <द्रव्य' (पुदंगल! मान लेते हैं, अतः हमारा राग.-बढ़:जाता है | ...सदि 
: हम द्रव्यको- द्रव्य ही मानें तो हमें मोह हो ही नहीं सकता । क्योंकि प्रत्येक आत्मा. अपने 
ही द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावमें रहता है, दूसरे द्रव्यके द्वव्य, क्षेत्र काल, भावमें नहीं रहता 
' है। प्रत्येक - पदार्थ अपनेमें ही परिणमता है, दूसरे पदार्थमें उसका परिशसन आ-जा नहीं 
: सकता | यर्दि यह ज्ञान ही गया तो मोह हो ही नहीं सकता । जो कुछ. यह है वह.उस. ही 
द्रव्यकी पर्याय है, नित्य नहीं | जैसे रस्सो पड़ी हुई है। उसमें यदि सांपका- म्रम हो जाता -है 
तो भय उत्पन्न हो जाता है। लेकिन जब हमें पासमें जाकर रस्सीमें रस्सीका बोध हो जाता 
. है तो भय खतम हो जाता है और आनन्द प्रकट हो जाता है। संसारके सभी पदार्थ अपमनेमें 
: पूरे हैं, कोई अधूरा नहीं है । संभी पदार्थ अपनेमें अपने झ्राप परिणमन करते हैं, कोई पदार्थ 
'दूसरेमें परिणशंमन' नहीं कर सकता और न॑ दूंसरे पंदार्थ रूप ही परिणम सकता. है । ऐसा 
भी नहीं कि एक पदार्थका परिणमन दूसरें पदार्थमें चला जाये, दूसरेका पहलेमें आ जाये... 
वे तो अपनेमें ही स्वतः परिणमते रहते हैं । 
सबसे पहले मोह छोड़नेके लिये इस. शरीरसे पंर्यायबुद्धि हटानीं पड़ेगी कि -यह 
शरीर मेरा- नहीं है, शरीर मैं स्वयं नहीं हूं, यह शरीर नष्ट हो जाने वाला. है, मैं. तो एक 
उत॑न्यस्वरूंप आत्मा हूं, मैं ज्ञानमय हुं, ज्ञान ही रूपं मेरा परिणमन है-- ऐसा अनुभव 
. करनेसे मोह दूर हो जाता है॥ चाहे लोकमें प्रतिष्ठा प्राप्त करलो उससे मोक्ष नहीं मिलने 
का । प्रतिष्ठा तो 'चारदिनकी चाँदवी है । 
, रा्ट्रीयं-ध्वजंका प्रथम उपदेश यह है कि--(१) प्रत्येक चीज उत्पाद-ब्यय और 
: ध्रोव्यरूप है।। अर्थात्‌ 'उत्पोदरूंप होनेसे बनती है, व्ययरूप होनेसे बिगड़ती है और श्रौव्पररूय.. 
होनेसे- बनी रहती है । ध्वजका हरा रंग बताता हैं .क्ि प्रत्येक पदार्थ प्रतिसमय-- .उत्पन्त 


“होता :रहता हैं ॥ प्रत्येक पदार्थ बिंगड़तां रहता है--यह पीला रंगका आशय है । सफेद रंग 


“7 मेबसार प्रवच द्वितीय, पत्तक 
वेस्‍्तुके सदा बने रहनेसे पपाढ़ व्यय होने पर भी वे 'छ वही रहती 
” यह वस्तुकी भवता है |. प्रकार सक्ेद ९ पीला भी पढ़ सकता है. हरा भी 
ञ्सी अकार कस्तू बनती भी है. बिगड़ती रहती. है... व भी: बनी रहती 8 
गहित्यमें उत्पांदकों हरे ४ व्ययको लाल रगसे और स्थैयंको प्फेद रा /: श्त्रित, किया 
हैं। इन पर्यायोंमें माह भरत के गे जाने वाली हैं; अच्छे परिणाम 
खोने, अच्छी त आप्त होगी, रिः ) गति प्राध्त होती है गे 
-राष्रपताकाका देसरा उपढ़े हे कि. ए--आत्माका उद्धार कैसे हो ? 
ँया करें कि हक पंसारसे छूट जाओ 2 है 0 
का ज्ञान अद्धान और आरा (क्रिया) झे तभी मोक्ष, मि प्रकृता: है । 
अत्माकों अनुभव करना, जा श्रात्माक करन [न .यह, है. श्रात्माका 
स्वरूप जा शीक्ष प्रा ह है; औौ आत्माके चर का नास है 
आंत्माका चारि करना ' रु | मे 
.. ववजोका पीला परदरशंनको है । अतीति, होती: हैः कि; मैं 
शुद्धस्तरू चंतन्यशआत्मा हैं | शुद्ध आत्माकी ररि सम्यरदशन /:चारित्रसे आत्मा 
। विकास होता है, श्रत्म के भुणोंमे वृद्धि है हरा रण न फ़ैर रहा, है।. जान 
बड़ी स्वच्छता ? चीज है, श्रत: ; सका वर्ण, किया जा बीत 
जिस राष्ट्रकी छायामे ; हा इन को. ब्रातोंका उप्रदेश 
दे रहा है। नम से पथपर 3ःहारी इच्छ 3गहारी इच्छा ,. -मैं आत्पा 
डक वस्तु हू, आत्माका कैल्यांणा कै हृ बात कर । नवीय :ब्रक्षण 
होने था हियें, 'क पन्ने आप शा हैं । अत्माके श्र रः यही भगवांत 
शहावीर स्वामीका उपदेश ह ८९ 
रशंन क्विसे कहते हैं श्र) तत्त्वा 'पुख जो बुद्ध है उसका नाम तो 
श्रद्धा है । बाद अद्धानकां नाम ह 0 ग हैं।तो फिर : जनकी पर्याय रही या दर्शन 
की ?' थदि जद्धा गानकी क्य॑ है म्यक्त्व क्या ' वेत्त किसे कहेंगे 2. (व) 
तत्त्वाथके “विष तन्मयंताका ना - हम जानकी वा चारिचरकी: ही धरे 
है और (स) ऐसी हो सक रूप है, ऐश वीकार करना ' गम अतीति है।. अतीतिको 
भी आपने ज्ञानकी हैं परयाथ बताया / ऐसी स्थितिक ६३ .ऊ! व्वरूप क्या रहा? -: 
संग्राधान'<- सम्यक्त्वक्ा स्व अर्तीति ही है. क्योकि वे; तो गानकी: 
ये हैं । अतः समपरदर्् अनिर्वचने है। ४ ही /वलाया जाता 8 हा 
+पीति और #चि - कंय जको वताबेके -3/ “जी अतोतति (रक्त श्र । 


का सम्यक््‌ लक्षण नहीं है । , जिसके द्वारा . विपरीत :अ्रभिष्राय मिट जाता... है, उसको 


९ |. जैसे करांकों इधर-उधर. करनेसे-नाव/-घु् जाती “है; करो “दिशा 


] 


पे 


. सम्यग्दर्शनं कहतें । 
बदल देता है, उसी प्रंकार संम्यंक्त्व ससारसमुद्र में. मोक्षरूपी :सोकाक़ेःकर्ा -धारके समा है, 
मील नौकाका रास्ता दर्शाता है। संसारमारगम जाते हए:पररीको,- जोकि गलत मार्ग है. 


संसारमार्गसे हटाकर - सांसारिक कार्म: छुटाक्र, .मोक्षमारमें: प्रवृत्ति करानेके लिये सम्यक्त्व 
दिशा बदलनेका 'काम देता है। आंख, कान, हाथ,पैर वे ही- हैं, लेकिन सश्यवत्व: होनेके 


. परचातू उनका उपयोग मोक्षमार्गम होने लगता. है.। हाथ, पैर, आँख, कान, जीम- “व्यवहार 


'मोक्षमागगके बाह्य॑ साधनोमें प्रब्ृत्ति करनेमे सहाय्य हैं, लेकिन. नाकका क्‍्या5भला:उपंयोग्न है, 
 अह समभेमें नहीं आ रहा । नाक तो. संसारमें हो. नाक - रखनेके (प्रतिष्ठा: सुखंके) उरपंयोगमें 
आती है। कदांचित्‌ नाके (प्रतिष्ठा) नाक (स्वर्ग) तक पहुंचा सकती -है ? (हंसी)ः; ए#7 
, "आाहपह. 2 पे और अतीतति ज्ञातकी पर्यागे, हैं और क्रिया चारिनकी | सम्यवतव आप्त 


' “होनेपर ज्ञान श्रोर चारित्र निर्मल हो जाते हैं । ज्ञो इन दो. गुणोंको निर्मल ।कर देता है, वही 


जल 


. सबयवत्वका लक्षण समझे लीजिये । यहाँ शंका होती है तत्त्वोंकी श्रद्धा प्रतीतिऔर त्त्वोमें 


“रुचि तो मिथ्याहश्के भी हो जाती .हैं.और, सम्यस्हश्कि भी, तो|साः यरहृष्टिं क॑से:ःपहिचाना 


जाये ?  संमांधोन:--भुतोर्थस जाने गये थे (जीगरादि सात. तत्त्व सम्यग्दर्शनके कारण: हैं । 
तत्त्वोें प्रतीति अरद्धांदिं होनेपर' बोलते जाते हैं, बात सम्रभमें आ्राती जातो है, मगर,भक्‍्काटा 
नहीं हो पाता । श्रतः शुद्धादिको सम्यग्दर्गनके बाह्य लक्षण कहा. है । हां, यदि: श्रद्धा दि-गुरा 


के 


' श्वानुभूतिके साथ उत्पन्न. हीते है तो सम्यस्दर्शनके लक्षण हैं. । अन्यथा--स्वानुभूति: व “होने 


| जसे भंगवावकी भक्ति की, लेकिन, भगवाचमें डा नहीं: है तो बह संम्यक्त्व नहीं है-। 


अतः सम्यग्दर्गनकी पहिचान “पॉनुभूतिसे है। जिनको अग्रवाचुके 'गुणींपर विश्वास: होता-है, 


हि । 9 गं ४ 3950६. ६ गे के है लि कमें 2 हर 
ने भगवाचके गुणीपर “कद हो. जाते हैं।। « ऊसे लोकमें . कोई. तुम्हारा: मित्र; तुम्हारे साथ 
अमपूरवेक बातें करे, तुम्हारे पास बेठे श्ौर तुम्हारे छ्ुुके पास :भी: प्रेमपूर्वक आचरशणा-: करे 


तो उसे पका मित्र नहीं कह 'संकते | जैसे, शा, प्रतीति आदि सम्यक्‍त्वके साथ :भी रहतो 
ओर सिथ्यात्वके साथ भी रहती तो श्रद्धा आदिको सम्यक्त्वका लक्षण कैसे: कहां:.जावे+? 


3 


अत: दोनों जगह गुणोंकी समानता नहीं । सम्यन्दृष्टि जीवके श्रद्धा आदि- गुणा सम्यखशनरूपः 


हैं; भर मिथ्यांहृष्टि' जीवंके वही गुण आ्रभासरूप हो जाते हैं। यहाँ पुन: शंका होतीः है-जब . 
लड़ा. लक्षण ज्ञानमें घटित हो गया «पो फिर वह मिथ्या और सम्यक्‌ केसे ? समाधाव--. 


: समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक ४... 5 के. आप छ 5  . 
मोह और ज्ञांनके स्वरूपमें भेद है,- स्वाद में भेद हे--जो मैं एक हूं, वह किसी द्रव्य 
में नहीं: पहुँचता ।  जबः हम . संयोग खाली दृष्टिसे देखते हैं, ये द्रव्य एक एकमें प्रविष्ट हुये. 
- प्रतीत-होते हैं. लोकाकाशका ऐसा :कोई. प्रदेश. नहीं? है, जहाँ छहों द्रव्य. न हों. लौकाकाश 
के एक प्रदेशपर .जातिकीं अरपेक्षासे छहों; द्रव्य! प्राये- जाते हैं ।- इनका तो परस्परमें साधारण 
अ्रवगाह है। इस मिलीजुली अ्रवस्थामें दही और शवक़ रके मिश्वणके समान ये: द्रव्य सब . 
एकमेक, हो रहे हैं, फिर भी दही में... बुरा. मिलानेपर भी:जो स्वाद बनता-है, उसमें रवाद 
भेद है। इसी प्रकार ये द्रव्य एक :दूसरेमें- प्रवस्थित- हैं, फिर भी- एकका स्ग्खूप दूसरेमें हीं 
पहुँचता है.। इस उपयोगकी .. भूमिमें. यह मोह - बीज उत्पन्त-होीं जाता है, लेकिन “रागसे 
स्वभाव भिन्‍त है । आ्रात्माका स्वरूप :चतन्य है 4: मोहके स्वभावमें: व्याकुलता, है; और. झात्मा 
के स्वभावमें परमानन्द । है झ्रात्मत्‌ | तम -चाहे- मोहका स्वाद-लो, चाहे स्वभावका स्वाद 
लो, तम प्रभ्चु हो, समर्थ हो । भ्रात्मारूपी -टेबिलपरः मोह: और स्वभाव्र दोनों चीजें रकखोः 
हैं-उठाकर चाहे. ,किसीका -.स्वाद लो । मोहका स्वाद. लेने वाला मिथ्यादृष्टि है, और 
स्वभावका स्वाद लेने- वाला सम्यग्दृष्टि है.। मोह जुदा है. और स्वभाव -जुदा:। मान लिया 
श्राममें रूप जुदा है, और रस जुदा है-ऐसेः अ्नुभवमें प्राता-है.! लेकिन वही पदार्थ रस 
वाला है वही रूप वाला ॥जेसे बाजारमें श्रामका भाव २५ पैसे सेर है तो क्या रूप छोड़कर, 
कोई रसको पंद्रह पैसे सेर दे. देगा -?. भरे रूप तो, रससे श्रलग हो ही नहीं सकता, फिर भी 
वबरूप भेद तो है ही ।... . .. -..... 
 आत्मामें मान लिया विभाव श्रा. रहा है.। उस. समय यदि अनुभव-करो कि विभाव, 
का स्वभाव भिन्‍न है; श्र श्वभावका . स्वभाव भिन्‍न .है-- यह सब मोहको नाश करनेका : 
षड़यन्त्र है, मोहियोंके सिजाज़के खिलाफ . है।. स्वभाव-विभावके स्वादभेदसे. मोह ,छूट 
सकेगा । हे आत्मन्‌ ! तुम कृतकृत्य हो । तम,स्वभाव और विभावमें अन्तर जावलो, बस. . 
जो कुछ होता होगा, होगा | जैसे आदिताथ भगवान्‌ छह माह तक अपनी इच्छासे निराहार , 
है भोर छह माह तक अन्तराय होता गया । यदि भगवान्‌ आहार करनेके लिये उद्दण्डता 
करते तो उंनको आराहांर मिल जाता, क्योंकि उनके महान पंष्यका उदय तो था ही (यदि 
भूख लगी है तो थोड़ी समताकी बात सोच लो तो स्वभावत: भूख कम लगेगी। समता 
धारण करनेसे भृखका दु:ख कम हो जाता हैं। ज्ञानमें कोई ऐसा बल है, कि वह तत्कालके . 
दु.खको भी कम कर देता है | सर्वेदा श्रांत्मा एकत्वमें ही रत है। मोह मेरा नहीं है, पत्र. 
रा नहीं है-यहाँ इस बातंकी . चर्चा नहीं की गई है, क्योंकि इस की चर्चा करना निम्प 
कोटिकी बात कहलायेगी। जैसे ज्ञानियोंका दरबार लेगा है। सबसे छोटा ज्ञानी ह्वास्पल॑ ु 
है । पुत्र मेरा नहीं है- यह कहना तो-द्वारपालकी बात होगी । भीटर जाकर तो यह बात 
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शिथिल हो जाता है। कपाय किसके लिये ? क्यों करना ? शआ्रात्मा स्वतन्त्र है, एकाकी हैं, 
कषायादि सब असमानजातीय द्रव्य पर्याय है। ये हमारे ताऊ लगते हैं, थे वे हैं, ये फलाने 
हैं--इस तरह नाम ले दिये तो इससे क्या मिल गया ? जड़से कषाय करके कया उपग्रोग 
का जीवन निभ जायेगा ? क्‍या आत्मीय जीबनको ये धन-सम्पत्तियाँ पूरा कर देंगी.? जब 
थे'भाई बन्धु धन सम्पत्तियाँ आत्मधर्ममें सहायक नहीं हो सकते. तो किसके लिये कषाय की 
जाये ? यह चेतन समागम दु.खसे निकालकर क्या सुखमें पहुँचा देगा ? रुम्यग्हष्टिका मन 
कषायोंमें शिथिल हो जाता है, लगना नहीं चाहता । धर्मके काम हुठ या तत्परता-आ्रासक्तिसे 
करना-यह भी कषाय है । प्रशम' क्षायोंकी शान्तिका गुण है-यह गुण सम्यग्हष्टि जीवका 
बाद्य लक्षण है,! 


प्रशमभाव किसे कहते हैं:--किसीने श्रपराध क्रिया, उसपर उसके' दुःखके लिये बुद्धि 
का न होता--इसको प्रशमगुरा कहते हैं। किसीने कितना भी बुरा किया: हो; .सम्य्इष्टि 
उसका बुरा नही विचारता है। 'सुख-दुःख दाता कोई न श्रान, मोह राग रुष दुःखकी खान! 
सम्यग्हष्टि यह जानता है। उसके अपराधीके-घातका कोई विचार नहीं .होता है--इसे प्रशम- 
गुणा कहते हैं। यह प्रशमगुण क्यों होता,है ? सम्यम्हृष्टि जीवके अन्‍्स्तानुबन्धी कषायें नहीं 
रहीं, बश्रतः: ये आत्मा बुरा विच्वारनेवाले जीवके प्रति बुरा विचार नहीं करता है । कितनी 
ऊंची साधना है सम्यम्दष्टि जीवकी, तलवार भी लग जाये तब भी कषाय नहीं करता. है--- 
यह .सम्यग्दष्टिकी पहिचान है । किसीके'तलवार भी लगा दे फिर भी घातदु:ख नहीं विचा- 
रता । सम्यर्हृष्टि जीवके श्रन॑तान॑त कषायोंका. उदयाभाव -रहता है, शेष कषायोंका श्रांशिक 
उदय रह गया, श्रत: सम्यग्हष्टिके प्रशम गुणा पैदा होता है। “धर्मीसौं गौ बच्छ प्रीति सम 
कर जिन धर्म दिपावे |” जिनके प्रह्यमगुण हो जाता है, उनका मत्त अ्रपने कल्याणकी ओर 
प्रवृत्त रहता है । सम्यम्दृष्टि जीवको सत्संगमें प्रसन्‍तता होती है । जहाँ रागादि हों वहाँ सम्य- 
एह्ृष्टिको आकुलता होती है। 


यदि देवयोगसे सम्यग्हृष्टिके आरम्भादि क्रिया भी होदी है, मन, वचन, कायकी 
चेष्टा' भी. सम्यर्ृष्टि जीवके होती है, तब भी उसके अनंतानुबन्धी नहीं रही, अतः बह' क्रिया 
और चेष्टा चारित्रगुणमें श्रन्तरंगवी छुद्धिबरो खराब नहीं कर सकती है। प्राग्म्भसे जिन 
बातोंमें यह जीव रहा, उनका मिटना देरमें होता है, फिर भी ज्ञान होनेपर श्रन्तरज्जमें 
श्राकुनता नहीं रहती है । जैसे--रस्सीमें सर्पका अनुभव किया तो भय उत्पन्न होता है । 
थोड़ी देर बाद उसको अच्छी तरह देखनेसे रम्सीमें रस्सीका ज्ञान होने पर अन्तरंग्में 
स्वस्थता आ जाती है। परन्तु उस रस्सीको साँप समभकर जो घबराहट हई थी, जिससे 
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दिल धड़कन हू विट हुई | भी बनी ढ़ है। रस्सीमें रस्सीका ज्ञा। 
है।ते ही शान्ति री ग तराहटमें जो कि » को साँंफ्ज नैमें उत्पन्न हुई थी 
उसकी शारीरिक ६४ द्ह्ी होगी । वह अ्म्के बडे इखसे तो 
गया । अर पा नहीं है अम खत्म होने ५ दम हो गदा + 
प्रकार जी रपदार्थे के कारण बड़ भारी या था। जरा विवे 
कया, आना: भर ने आचार्योकी बात मानी भें आगया कि परद्धव्य 
परही है। #& नेसे जे है, १रपदार्थ के. संवचतु९ परपदार्थोतते 
विल्कुलि भिन्न हैं, परपदार्थ मेरेसे भिन्‍्म हैं। इस मैकारका ज्ञान होते ही जीवके समस्त 
5 दर हो ज हैं, उनियांमें कोई करना शेप हीं रहता जेसे भकान 
ते हैं। सकान बनता ही तो मकान बना मे विमात्र कर सकते 
। हम दुनियांका कोई कार्य कर सः हमें दुत्नि 'ई काम “रना शेष नहीं 
हा है। समय शक / कभी नाज्ञ नहीं हो, है । हशुद्धिके नाग होने 
पर यह प्रश्म था प्रकाशमान रहता है | 
सिथ्या भी जां गहीं मिलती है। जिसे हद शान्ति मानता वह 
शान्त्याभास का अ्रश्मगुरण प्रशमाभास है। श्र नियोंका + पा नहीं भैया । जसे 
सींगवाले से का विश्वा है, उससे सात हाथ दूर है, अन्यथा उसके 
संग मारनेका डर रह है, उसी प्रकार इस मिथ्याहप पश्वास नहीं है 
उससे बच करके उना चाहिये ; अर गवानकी  भक्तिमे गन हो, अभो श्राकर लड़ते 
तो बड़ी मु जावे । 3 उत्पन्न नह जो वह प्रशृप 
बनाये रखनेके तक्षण पजादि ऊरता है के भी नहीं है, अशमाभास हैं के पजा 
करते समय तो उसका है, श्रभी तैजी भी पेम्यरहष्टि ३। कही भी 


गुण प्रश्मम है , मिथ्याहशिक्रे गाथ प्रशमगुरा उशमाभास हो जाता है, औ२ तम्यरहहिक 
पाथ प्रशमंगुरा प्रशम ही रहता री तरेमें पर 
ढीपायनमुत्ति पम्परहष्टि थे '"-में ध्यानमें अ्रवस्थित उनको पागरिकोंने पत्थर मारे ; 
*मेविपाकवश उन्हें उह देख असह्य क्रोध गाया। फन्रत: उनके वामस्कधसे तेजस पतला 
निकला, और वर। द्वारिकाको ला डाला । उधर दीपायन उनिका सस्यकत्व जाता रहा व 
खुद भ। भस्म हो गये , देखो ऐसे ख़तरेमें आह नहीं रहता | न 2 ॥ 
यह सम्यश्ष्टि जीव अपनेको चारे ओोरसे चै जमा अनुभव करता हो, अमुर्त 
चेतन हैं । कब वह समय आवे कि मेरे “थर्यकी परीक्षाके हंतु सेरेपर चारों ओरसे- गलियों 
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की बौछारें पड़ें और मेरे उस समय भी प्रशम रण ही रहे । जैसे नाईका लड़का बाल 
बनाना सीखनेके लिये दसों व्यक्तियोंको तलाश तलाशकर बाल बनाता है। यदि अपने को 
शिक्षा देने वाले गाली गलोज देने वाले मिलें तो लाभ ही समझो । सम्यग्दृष्टि जीव अपने 
सम्यवत्वकी परीक्षा करनेके लिये गाली देने वालोंबी ग्रावश्यक्ता महसूस करता है ' सी 
को यदि श्रनायास ही गाली देने वाला मिल जाता है, तो वह अपना सोभाग्य समझता है, 
उनका आ्लाभार मानता है श्रौर अपने प्रश्ममगुणको बढ़ाता है। 

अब संवेग भावकों कहते हैं।-- एक गुण सम्यरहष्टिमें होता है संवेग । धर्ममें और 
धर्मके फलमें श्रपूर्व उत्साह जगाना संवेग गुरा है। जेसे अपने घरके काममें अपना काम 
समभनेके कारण विशेष चित्त लगता है, इसी तरह सम्यग्हृष्टि धर्मको ही इष्ट कल्याणकारी 
जानकर उसके फलमें अनुराग करता है। धर्मके अनुरागको ही संवेगगुश कहते है । पंच 
परमेष्ठी में, धामिक कार्योमें, पुण्य कार्यों श्रनुराग रखना संवेग है । 

सम्यग्दशन ही धर्मका मूल स्वरूप है। शुद्ध आरत्माका अनुभव करना धर्म कहलाता 
है। मैं त्यागी हुं, मैं ब्रती हूं, अतः मुझे शुद्ध खानेकोी मिलना चाहिये आदि सम्बन्ध भाव, 
सो धर्म नहीं है और यह अशुद्ध अनुभव है । भगवन्‌ ! अब मैं इन्द्र बना हुआ हूं, आपका 
अभिषेक करूगा, पूजा करू गा, मंत्र बोलगा-- यह भी अशुद्धका अनुभव है | मैं जीवोंकी 
रक्षा करता हूं--पह भी अशुद्धका अनुभव है । आज चतुद्देशों है, अत: मुझे उपवास करना 
चाहिये, मुझे तपस्या करनी चाहिये । यह सब अशुद्धका अनुभव है | परद्वव्यके विचार 
जितने भी हैं, सब अशुद्धका श्रनुभव है | शुद्धका श्रनभव भी अशुद्ध अनुभव द्वारा ही बताया 
जायेगा । चंतन्यमात्र श्रात्माका अनुभव शुद्ध श्रतुभव है। पर्यायमात्रका अ्रनुभव श्रशुद्धका 
अनुभव है | १०४ डिग्रीके बुखारकी श्रपेक्षा १०० डिग्रीके बुखारवाला २वस्थ माना जाता 
है, परन्तु क्या १०० डिग्रीके बुखारवाला व्यक्ति स्वस्थ है ? नहों | यदि यह श्रनुभव है कि . 
मैं अ्रमुक हूं तो यह अशुद्धका अनुभव है, किन्तु अपेक्षावश किसी गशुद्ध श्रनुभवको भी शुद्ध 
ग्नुभव कहा जाता है । 

धर्म सीखनेके लिये बच्चे बनों । जैसे बच्चा अपनी पोजीशनका विशेष ख्याल नहीं 
करता है । बच्चे घलमें खेलते, लोटते रहते हैं, परन्तु उन्हें इसका बिल्कुल भी अनुभव नहीं 
होता है । जितने अंशमें दृष्टान्त हैं उतने अंशमें लेना । नहीं तो बच्चा तो वैसे अपनेसे भी 
श्ज्ञानो है। अत: यह अ्रनुभव करो कि यह ढाँचा मैं नहीं हूँ, मैं तो चतन्यमात्र आ्रात्मा हूं । 
किसी भी पर्यायका अनुभव अशुद्ध अनुभव कहलाता है । शुद्धका अ्रन्भव धर्म है अशुद्धवा 
अनुभव धर्म नहीं है तो इस धर्मका फल क्या मिलता है ? सुख आन न्द, जो कि अतीन्‍्द्रिय 
है; भ्रविनाणी है, स्वभाव कम क्षयसे प्रवट होने वाला है, स्वभाव्वा एर्णा अनुश्व उस 


पतत्ति ३ दाभी 
हेते है | >रि अधम्मके फलसे नि 
2 या अल राग देते सेवेग कहते है 
छे पंणास्थानका काल भ्रन्त 
तुम प्राय: 


प, है। जाना है । 
वतन्यस्वरूप हैं, परपदाथों 

-” हैं, औपाधिक भाव मेरे स्वभाव नही है 

डिग्र रहती है । शा 


-  अछे नहीं है, कै तो उपयोगगात्र 
भुह अलग अलग है, इसी नकार इस गाथामें 

* नका स्वरूप अलग: जैसे ३ और ६ एक दसरेको 

इैसरेको 45 बता २३ हैके राज्यमें ज्ञा । 
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का तिरस्कार रहा तो श्रब ज्ञानके राज्यमें मोहकी मिट्टी पलीत हो रही है। जैसे सम्यम्हष्टि 
ने मोहके निषेधमें यह भाव किया, इसी प्रकार श्रन्‍्य भावके सम्बन्बमें भी लगा लेना चाहिये 
कि रागद्वेप मेरा कुछ नहीं है। राग शआ्रात्माके चारित्र गुणाका विकार है। जैसे यह अंगुली 
हैं । एक मक्का लगानेसे ठेढ़ी हो गई । टेढ़ी होना यह अंग्रुलीकी ही पर्याय है, मुक्केकी 
टेढ़ी होना पर्याय नहीं है । हां अंगुली टेढ़ी होनेमें मुक्का निमित्त है। इसी प्रकार राग 
श्रात्माके चारित्न गुणकी परिणाति है | रागादिके उत्पन्न होनेमें पुदगल कर्म तो निमित्तमात्र 
हैं। मैं उपयोगमात्र हूं, राग मेरा नहों है। राग प्रात्माके निमित्तसे नहीं होता है । जैसे एक 
सिनेमाके पर्देपर रीलके फोटोका आकार आा जाता है। वे श्राकार रीलकी परिणति नहीं 
हैं--पर्दा ही परिणति है फिर भी पदाके स्वभावसे नहीं । रील तो उस आ्राकारके आनेमें 
निमित्त है । यदि पदकि अन्दर फोटो होते तो बिता रीलके भी आ्राजाने चाहियें । इसी प्रकार 
आात्माके भीतर रागादि विभाव नहीं होते । यदि रागादि विभाव आात्माका स्वभाव होता 
तो सबके बराबर बराबर राग रहना चाहिये । कर्मके बिना राग नहीं होता है, श्रत: राग 
श्रात्माका स्वभाव नहों हैं । जो आत्माका स्वभाव नहीं होता है, वह मेरा नहीं है । स्वभाव 
फी दृष्टि करनेपर रागद्वेष मेरे नहीं हैं। मैं राग नहीं हूं, मैं तो उपयोगमात्र, चैतन्यस्वरूप 
श्रात्मा हूं । द्वेष क्या है ? द्वेष भी तो आत्माके लिये अहितरूप है | इसने सदा झ्ात्माके साथ 
रहकर धोखा किया-बुरा किया । द्वेष कल्पना है । वास्तवमें वह कल्पना अशुद्धोपयोग है । 
में अ्शुद्धोपयोग नहीं हुँ । जिसके निमित्तसे कर्म उत्पन्न हुए वह भो मेरा नहीं है । 

गुस्सा पुदृंगलके निमित्तसे होता है, श्रत: गुस्सा करना मेरा रवभाव नहीं है। मान 
करना, मायाचारी करना, लोभ करना-ये चारों कषाय भी मेरा स्वभाव नहीं । लेकिन इस 
अमृर्त आत्माने कपाय करता ही अपना रोजगार समभा रवखा है, उसने यही अपना काम 
समझा है। परन्तु है वह जानमात्र, उसमें रूप नहीं है। लेकिन आात्माकी परिणतियाँ 
मेरा नहों हैं। यदि कोई गृहस्थ ज्ञानी कहे कि यह शरीर मेरा नहीं है, तो उसका कोई 
हाथ भरोड़ दे भौर कहे कि कहो कि शरीर मेरा है। हाथ मरोडनेके दुःखके कारण वह 
बाह्य मन्से कह देगा, हाँ भाई शरीर मेरा ही है। परन्तु उसके शअन्तरंगमें यही है कि 
शरीर मेरा नहीं है। वह भीतरी मनसे नहीं कहेगा कि शरीर मेरा है । घरीर बिना गआ्रात्मा 
है-- इतने यह पत्ता न हो, इतने कल्यारा नहीं हो सकता है । 

पर-घरकी बातें न सोचो, आत्माकी ओर विशेष ध्यान लगाओ-तभी तो श्रात्मा- 
नुभव हो सकता है। जैसे किसीको भाषण देना सीखना है, उसको ८-१० साल पहलेसे 
सीखना पड़ता है। थोड़ेसे लाभके लिये क्रितना परिश्रम करना पड़ता है ? उसी प्रकार यद्द 
अनुभव कि झरीर बिना भी झात्मा रह सकता है-मोह छूटनेसे हो सकता है एतदर्थ भाव- 
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तात्मक पुरुषार्थ करो ! यह शरीर भी भेरा नहीं है, थे पौद्गलिक कर्म भी मेरे नहीं हैं, यह 
मन भी मेरा नही है, यह बार-बार उठने वाली कल्पना भी मेरी नही है । मैं तो उपयोग 
मात्र हैं, चेतन्य मेरा स्वभाव है । अपनी बात पर न श्रड़ना (हुठ न करना) निर्मत्रता बिना 
नहीं हो सकता है । अतः निर्मल परिणामोंको वनानेके लिये किसी बातकी श्रटक ; हृठ) 
नही' होनी चाहिये, वही तो वेड़प्पन है। जिसकी बातकी श्रड़ भी नही मिटी तो उसने 
तथा धर्म किया ? भले ही तुमने धर्म बैंत किया हो, लेकिन अ्वसरपर (परीक्षामें। नम्बर 
तो शूंन्य ही आया । आ्राज ऐसा ही होना चा£ि ये, मैं तो लड्डू ही बाऊंगा- यह अड़ कहलाती 
है | भ्रव इसके लिये करो संक्‍्लेश नाना श्रौर दुखी करो श्रौरोंकी भड़प भड़पकर । बात 
की जड़ जब तक नही गई, तो धर्म क्या हश्रा ? मनकी अड़, बचनकी अड़, कायकी श्र 
ये सब निरथ्थंक हठ हैं । ये हठें सभी जराब हैं। अ्रड्ठ मिथ्या भाव है । इतना सरल रहना 
चाहिये कि उन भावोंको बदल देवे । बाजे बाजे व्यक्ति तो मन्दिरमें भगवाचकी साक्षीमें 
शपथ लेते हैं कि भगवन आजसे हम अश्ुकचच्द्रसे नही' बोलेगे | ये मिथ्यात्वभाव नही तो 
श्रोर क्या है ? इन प्रतिन्नाश्रोंको जल्दीसे तोड़ देना चाहिये | भेगवाचसे प्राथना करनी 
चाहिए कि नाथ ! अज्ञानावस्थामें मैंने ऐसा कह दिया था, अतः मैं अपने वचन वापिस 
लेता हूं 

| मन-वचन-काय-इन्द्रियाँ ओर इन्द्रियोंके/ वषय-इन्द्रियोंका विचार-ये सब मेरे नही 
हैं, धन मकानका तो कहना ही क्‍या, ये तो मेरे कभी हो ही नही सकते । इस प्रकार 
श्रात्माके जितने भी विभाव हैं, सबके प्रति सोचे । इस परह सोचनेसे यह जीव इच्छा मात्र 
की इच्छा ही नही” करेगा । इच्छा न करनेसे वैराग्य उत्पन्न होता है| मोक्षकी चाह करने 


रटन (इच्छा) नही करता है । उसका सहज वैराग्य है, प्रयत्न करता है, परन्तु चाह नही' 
रखता है । “बिन माँगे मोती मिले, भाँगे मि ले न भीख” रेत्यचुसारेण क्‍या चाहनेसे मोक्ष 


ए्‌ 
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लाषा न होनेपर, कारणके न मिलनेपर भी इष्टकी सिद्धि नहीं होती है । किन्हीं जीवॉके 
चाह नहीं है और कारण मिलनेपर इष्टकी सिद्धि हो जातीं है। अतः चाह क्यों की जाये हे 
यत्न करना श्रेष्ठ है, चाह न करो । चाहसे किसी चीजकी प्राप्ति नहीं होतो है। सम्यन्द ६ 
.जीव किसी भी सुखकी इच्छा नहीं करता है । यहाँ तक कि मोक्षकी भी उसे चाह नहीं है । 
सारा जगत्‌ यशकी इच्छा करता है, सम्पत्तिकी चाह करता है। परलच्तु (ण्योदय न 
हो तो सर्व॑पदार्थोकी इच्छा करते रहनेपर भी इृष्टकी सिद्धि नहीं होती है | बुढ़ापा, मृत्यु, 
बीमारी, गरीबी, दुःख, वियोग, श्रानिष्ट रूयोगवों कोई नहीं चाहता है, परन्तु पापोदयके 
कारण बिना चाहे भी ये व्याधियाँ अपने आाव प्राप्त हो जाती हैं। भ्रतः चाहनेसे प्राप्ति 
झ्ौर न चाहनेसे अप्राप्ति कैसे हो सकती है ? 
सम्यग्दष्टिके संवेग गुणका वर्णन करते हैं;--धर्मसे श्रनुराण करता और धर्मके फल 
में अनुराग करना संवेग गुण है। भ्रशुभसे निवृत्तिका नाम भी सवेग है । अशुभसे निव्ृत्ति 
होनेपर वास्तविक स्वभावका विकास होता है, और अशुभ कार्योमें +वृत्ति (भ्रनिच्छा) होती 
है | संवेग कहो या निर्वेद कहो, एक ही बात है | संवेग ८ धर्मसे अ्नुरागका द्योतक है; श्रौर 
निर्वेद ८ विषयभोगोंकी भ्रतिःछाको बतलाता है । श्रर्थात्‌ु समस्त अ्भिलाषाओ्रोके त्यागको 
निर्वेद कहते है । इस संसारमें ग्रपन सब ये जन्मते-मरते रहते हैं, श्रत: किसकी चाह करे ? 
समस्त अभिलाषाग्रोंका त्याग और धमंसे अनुराग एक ही बात है। जिस की मोक्षमें इच्छा 
नहीं है और उसका मोक्षमार्गमें प्रथत्व जारी है, वह मोक्षको प्राप्त कर लेता है। नीले 
कपड़ेसे जसे केशरका रंग नहीं चढ़ता, उसी प्रकार इच्छासे मलिन आत्मामें धर्मका अनुराग 
नहीं 5ढ़ सकता है । अ्रपत्ती जिन्दगीमें कोई एक बड़ा उत्सव करा दिया और ३६४ दिन 
कुछ नहीं किया तो कुछ नहीं किया । एक गरीब आदमी आधा पेट रोटी खाकर धर्म 
करता है, वह धर्मलाभ ले लेता है। घर्मका माप धन्से नही होता, कर्मका माप ज्ञाव्से 
होता है। जो ज्ञानके मागेमें श्राकर धर्म-सेवन करता है, वही धर्मका फन्न भोगता है । 
धनका धर्म तो “श्राज नकद कल उधार है ।” श्रर्थात्‌ श्राज धन खर्च करके धर्म करो, 
जाश्रो उसका फल उधार है, कल मिलेगा । और ज्ञानके धर्मको आज करो तो तुरन्त ही 
फल मिलेगा; उधारका काम नहो' है। एक गरीब कोई स्वरूप ज्ञान कर रहा है, भगवान्‌ 
पर दृष्टि पड़ते ही फल पा लेता है। अतः धघर्मका फल ज्ञानसे ही मिलता है। ज्ञानी जोब 
धर्ममें ही खर्च करता है और यश लोलुपी धर्ममें भी खर्च करे तब भी उसके फलको 
नही प्राप्त कर सकता है। भावनाका हेर फेर है। मिथ्याहृष्टिके धर्म करते समय भी 
रागादि परिशाम रहते हैं। अत: उसका क्रिया रूप धर्म भी अधरमम ही है। विभावके पर. 
णामनको भ्पनाना ही अधर्स है। विभाव परिणामोंकी पकड़े रहते तुम्हारा पूजा पाठ करवा 
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सब व्यथ॑ है । बत्तसे लोग गच-दाचके पा करते है, के दाओे जा बजाकर पूजा 


हु 


क्यों न करते लग ? यदि रागाब्ि यक्त परिणाम हैं, वह धर्मके फलको नही' पा सकता है | 


अजुकम्पा अनुकम्पनको कहते हैं... जिसमें निजका हित हो उसके अनुसार क्रियाके 
यत्नको निजकी अचुकम्पा कहते है और जिससे परका हित हो उसके श्रनुसार क्रियाके यत्न 


को परकी अनुकम्पा कहते है । 


अनुकम्पा भाने दया भाव 
होती है, उसे अनुकम्पा कहते हैं । इन चारों गुणोंमें श्रन्य नकरणोंका सम्बन्ध मिलाया जाये 
तो --अश्यम भाव होने पर मंत्री 2 होती है। संवेग गुर हीनेपर प्रमोद होता है, अत) 
कम्पा होने वर कारुण्य होता है, आस्तिक्य हो तो माध्यस्थ भाव रहता है | जैसा वस्तुका 


स्वरूप है, वेसी प्रीति ह्रो 
जोड़ सकते है-क्रोध कषाय कम होते ही +शमगुर पैदा होता 
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है । मानकपायके दूर होनेपर संवेग भाव. प्रकट होता है। माया (छल कपट) के खत्म 
होने पर दया उत्पन्न होती है । छली, कपटी व्यक्ति बहुत क्रूर होते है । घात करने वाला 
छली ही होता है। छल कपटके दूर होनेपर श्रनकम्पा उत्पन्न होती है। लोभ कषायके 
नाश होनेपर आस्तिक्यभाव उत्पन्त होता है। लोभकषाय होनेपर यथार्थ बात नहीं सूझ 
सकती है ' मैत्री प्रमोद कारुण्य और माध्यरथ एवं क्रोध मान माया लोभसे इन चारों 
गुणोंका विध्यात्मक व प्रतिषेधात्मक सम्बन्ध है । 

अनग्रहबुद्धि होनेकों श्रतुकम्पा कहते हैं। वह हृदय धन्य है, जो किसीका बुरा त 
सोचे, ऐसे परिणामोंको मैत्रीभाव बहते हैं। दूसरेका बुरा सोचनेसे भ्रधिक पतित अवस्था 
हो सकती है । चाहे लड़ लो, किन्तु किसी का बुरा तो न बिचारो। जैसे न्‍्यायके लिये 
रामने रावरासे युद्ध किया था, लेकिन रावरणका उन्होंने बुरा नहीं सोचा था । वे तो चाहते 
थे कि रावण सीताको लौटा दे, चाहे लड़कर, चाहे शान्तिसे । हठी होनेके कारण रावण 
मारा गया | स्वयंभूरमणा समुद्रमें जो महामच्छ होता है, वह तो छट्ठे नरक्रमें जाता है, 
लेकिन उसके कानमें होने वाला तुमुल मच्छ सातवें नरकमें जाता है, क्योंकि वह कानमें 
बेठा-बैठा सोचता है कि यदि मैं इतना बड़ा म ॥मच्छ जितना) होता तो सारे जीवोंको एक 
साथ पेटमें रख लेता, इस प्रकार उसकी तीब्र कषाय होनेसे बड़े भारी कर्मका बन्ध होता 
है । इतनी बड़ी अ्रवगाहना सुनकर विग्मय नहीं करना । यह बात इसलिये सत्य है कि असं- 
ख्यात हीप समुद्रोंका जितना परिमाण होता है, उससे भी कही अ्रधिक परिमाणवाले स्वय- 
म्भ्रमणा समसुद्रमें यह महामत्स्य होता है। यह माता-पिताके गर्भसे पैदा नहीं होता है, 
सम्मूच्छेन जन्मसे पेदा होता है। दूसरेका बुरा विचारता बड़ा अ्रन्थेकारी है। कोई अपना 
अहित भी सोचता हो, अपनेपर उपद्रव भी करता हो तब भी दूसरेका बुरा न॒ विचारों । 
सर्वे प्राशियोंकोी सुख शान्ति मिले, ऐसी चेश्टोन्मुख बुद्धिका होना अ्नुकम्पा भाव है । यह 
चुद्धि सम्यग्दष्टि जीवचके होती है । क्योंकिः-- 

उस अनुग्रहके होनेमें दर्शनमोहनीयका अनुदय हेतु है । व्यामोह न हो तो दया होती 
है। दर्शनमं'हजन्य मिथ्यामोहके बिना शत्रुता नहीं होती है। जब तक मिथ्यात्वकर्म रहता 
है, तब तक ही यह विभाव बनता । जिसने स्वरूपका बोध कर लिया श्रौर जिसको ज्ञा हो 
गया है, उसको दया उत्पन्त होगी कि इसका (मोहीका) अज्ञान नष्ट हो जाये । जो सवसम्पन्न 
व्यक्ति है, उनको गरीबोंके प्रति ऐसी दया उत्पन्न होती है कि इसके पास कपड़ा नहीं है, 
इसे कपड़ा दे दो; यह भूखा है, इसे भोजन करा दिया जाये आदि | कोई व्यक्ति जैसे मर 
रहा है, प्रर्थात्‌ अधिक बोमार है | उसके पास खड़े हुए भिन्‍न-भिन्‍न वर्गके व्यक्तियोंमें भिर - 
भिन्‍न प्रवारकी दया उत्पन्न होती है । श्रात्मबुद्धि वालोंको उसकी आत्मापर दया आती है । 
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वह यही चाहेगा कि किसी तरहसे इसकी आत्माका कल्याण हो जाये, स्व परस्वरूपका यथार्थ 
बोच हो जावे । पर्यायबुद्धि रखनेवाला उसके शरीरपर दया करेगा । उनमें उसके कल्याण 
को चाह करनेवाला श्रेष्ठ है। यदि तुम मरनेवाले व्यक्तिमें मोह उत्पन्न करोगे तो वह कुछ 
तो यहीं मर रहा, कुछ उसका परभाव भी विगड़ जायेगा । परिवारके व्यक्तियोंने श्रभी तक 
अ्रपता क्‍या किया ? सिवाय मोह उत्पन्त करनेके । जिससे विवादभाव पैदा न हो निर्मल 
भाव बढ़ें, ऐसा सत्संग क्सीको नहीं रुचता । अरे, सबसे पहले अ्रपनी आ्रात्मापर दया करनी 
चाहिये । 
भैया ! गावोंमें प्राय: दृढ़ोंपर सब कोई विश्वास करता है। एक साग बेचने वाला 
गाँवमें ग्रा गया | सभी वहांपर साग खरीदनेके लिये पहुँचे, व&पर एक बूढ़ा भी पहुंचा | 
सभीने उससे कहा कि हमारा भी साग खरीद दो, हमारा भी खरीद दो । बूढ़ेने एक-एक 
करके सबका साग खरीद दिया | सबके साग लेनेपर सागर वालेके पास नीचेका खराब साग 
बचा, तो बूढ़ेने अपना भी साग खरीदा । घरपर बृढ़ेराम साग लेकर पहुँचे, चारों श्रोरसे 
गालियोंकी बोछारें श्राने लगीं कि इतना रद्दी साग क्‍यों लाये, इसे कौन खायेगा ? तुम्हारेपर 
साग भी देखकर नहीं लाना ग्राता-भ्रादि श्रादि। बतावो भैया ! उसे क्‍या करना था? 
अपना साग लेनेके बाद सब्रको साग लिवाता | पहले अपनेपर दया करो । वास्तवमें त्तो जो 
कोई दया कर पाता है, वह श्रपनी ही कर पाता है। कोई दूसरा अ्रपनेसे दूसरेपर दया कर 
ही नहीं सकता । जिसके मिथ्याज्ञान होता है, वह सशल्य है। दूसरेको मारनेकी इच्छा 
करता हुआ भी खुदकों ही मारता है। कर्म किसीकी लिहाज नहीं करते, अपंराध किया 
झोर कम बचे | 
सर्व प्राणखियोंके प्रति समता भावका होना, यह तो दूसरोंके प्रति दया है; झल्यका 

त्याग कर देना, अपनी दया है । अ्रपनी शल्यको मेटनेके लिये दूसरेसे क्षमा मांगी जाती है । 
जैसे लोकमें अपने शल्यकों मेटनेके लिये दूसरेसे कहा जाता है कि हमारेसे गलतो हो गई, 
ग्रपने मनमें शल्य न रखना । यदि तुम्हारे मगमें यह अनुभव हो जाये कि उसक्नी जल्य मिट 
गई है, चाहे मिटी भी न हो, तो भी तुम्हें सुख मिलिगा और चाहे उसको शल्य मिट गई हो 

लेकिन तुम सोच रहे कि इसकी' शल्य अ्रभी नहीं' मिटी है, तो तुम्हारे मनमें शल्य बनी 
रहेगी ऑर दुःख होता रहेगा कि वह क्‍या सोचता होगां, हमसे यह भूल हो गई । अत 

दसरेसे अपराधकी क्षमा मांगकर अपनी शल्य मिटाई जाती है। अत: शल्यका मनसे मिटने 

का नाम अपनी दया है। प्राणियोंपर दयाभाव रसना परदया है। अपनेमें रागादि भाव 

मत लाओो, यह श्रपनी अ्रनुकम्ता है । दया दो प्रकारकी होती हैः--(१) स्वदया और 


(२) परदया । 
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जीवोंकी श्रहिसा ही दया है | श्रहिसा ही परमात्मा है। वह परमात्मा वहाँ रहता 
है, जहाँ भाव-प्रारम्भ और भाव-परिग्रह नहीं है। और जहाँ लेशमात्र भी भाव आरम्भ 
शोर भाव परिग्रह है, वहाँ अहिंसा नहीं है । है भगवन्‌ ! आपने अ्रहिसाकी सिद्धिके लिये दोनों 
प्रकारके (बाह्य श्रौर श्रन्तरंग) प्रारम्भ और परिग्रहंको छोड़ दिया है, भरत: श्राप बड़े 
दयावान हैं । श्रत: रागादि परिणामोंका न होना यथार्थ अनुकम्पा है । 

अब्र श्रा श्तिक्य गुणको कहते हैं--जो चीज जैसी है, उसे वेसी हो समझना, सो 
श्रास्तिक्य है । जो पदार्थ जैसा है, वेस्ता समभना श्रास्तिक्य है। जैसा मैं हूं, वेसा विश्वास 
होना श्राश्तिक्य है। श्रन्य लोग कहते हैं, “ताश्तिकों वेदनिन्दक: ।” सो भैया यह सही भी 
इस तरह है कि वेद है ज्ञान । जो ज्ञानकी निन्‍्दा करे, ज्ञानको ठीक न समझे, वह नास्तिक 
है। जो पदार्थके स्वरूपमें, धर्मके स्वरूपमें, धर्मके फलमें, धर्मके कारणोंमें निश्चय रखता है, 
उसे झ्ार्तिक्य कहते हैं । 

अ्ररन - प्रा तक्‍यमें क्या भाव या लक्षण होते हैं कि उसे आ्रास्तिक समझा जाये ? 

उत्तर - जो स्वतःसिद्ध है, चेतन है, वह जीव नामक पदार्थ है । जो अचेतन पदार्थ 
है, वे श्रजीव नामक पदार्थ हैं । पहले तो अपनेसे न्यारा इस शरीरको जाने । सभी लोग 
शरीरसे न्‍्यारा अपनेको नहीं समभते हैं। कुछ दाशनिक बन्धु कहते हैं कि “सर्व॑ खल्विदं 
ब्रह्म” | यह सारा संसार ब्रह्ममय है, और उसकी नाना परिणातियां ब्रह्मका विकार हैं । 
परमहंस जो होते हैं, उनका चित्त संसारके इन पदार्थो्मे नहीं लगता है। वे जहाँ चाहे 
खाते, जहां चाहे बैठ जाते हैं। जैसा मिलता है, वैसा खा पी लेते हैं। जैसा उनके पास 
कपड़ा हो, वैसा पहन लेते हैं, कोई नग्न रहते हैं । परमहंसपद सोचनेसे नहीं मिलता है । 
वह तो सहज वेराग्य और ज्ञानकी बात है । सभी जीव समान हैं ऐसा ज्ञान वेराग्यका हेतु 
होता है क्रिन्तु स्वरूप यथार्थ समझे बिना समानता ज्ञात नहों होती । पहले तो यह जानना 
कि शरीरसे न्यारा जीव है | पिर यह जानका कि वर्भसे जिन्न यह श्रात्मा है । किसी चीज 
में निजी स्वभावमें भेद नहीं पड़ता है और भेद पड़ा तो कोई उपाधि निमित्त है । वह कोई 
न कोई चीज तो है उसीका नाम कर्म! है । उन कर्मोका क्षय हो जाये तो मोक्ष हो जाता 
है । जब तक कर्म शात्मामें चिपके हैं, तब जीव उन कर्मोंका कर्ता है और भोक्ता है। जीव 
के साथ कर्म लगे हैं। जिनके साथ कर्म लगे हैं वे संसारी हैं । 

अआखव भ्रौर बन्धके दो भेद हैं--पुण्यास्रव, प्रण्यबन्ध (२ ) पापास्रव और पापवन्ध | 
पुण्य शौर पाप-- थे दोनों ही जीवरूप भी है, कर्मरूप भी हैं। पापके उदयसे बुरी बातें 
होती हैं शौर पृण्यके उदयसे जाताका संग मिलता है । पुष्यके उदयमें प्रतिष्ठा आदि भी बढ़ 
जाती है। लेकिन पृण्यका उदय भो आाकुलता रूप पड़ता है। पुण्य और पाप-दोनोंके उ्द्य 
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में श्राकुलता ही रहती है। ग्रतः पुण्य कर्मको भी आारूव श्रीर बंधका भेद बताया है । श्राद्रव 
ओर बन्च संसारमें म्रमण करानेमें सहायक है । पृण्यकों संचर श्रौर निर्जराका भेद रहीं 
बताया है, क्योंकि संवर निरजरा मोक्षके कारण होते हैं, पुण्य है संसारका कारगा | एृष्य 
श्रौर पाप आ्राख्व और बन्धके भेद है, ये सब श्रहित है, हित अंतन्यमात्र मे स्वयं हैं, ऐसी 
श्रद्धा आआाम्तिक जीवमें होती है । ' 
पर्यायाथिकनयक्री अपेक्षा तो बंध और मोक्षक्रा विकल्प भी संसारके कारण है। 
द्रव्याथिकनयसे सभी जीव शुद्ध है। यदि अशुद्ध भी द्रव्यका स्वभाव हो जाये तो वह अशु- 
द्वता उसमें बनी रहनी चाहिये, श्रनन्तकाल तक मिटनी नहीं चाहिये | श्रत: जीव कभी “शुद्ध 
नहीं हो सकता है, यह दोष उपस्थित हो जाय्रेगा । जैसे काले रंग्का स्वभाव काला है, 
उसको जिंदगी भर धोते रहो लेकिन वह श्रपनी कालिमा नहीं छोड़ सकता है । 
कोयलेका भी कालापन मिट जाता है, क्‍योंकि कालिमा उसका स्वभाव नहीं है । 
कोयलेको तेज आगमें डाल दो तो वह भी जलकर बिल्कुल सफेद राख वन जाता हैं | जब 
कोयला भी जलकर सफेद हो जाता है तो वया यह श्रात्मा जिसपर पापकी कालिमा पुत 
गई है, सफेद (स्वच्छ) नहीं हो सकता है ? क्‍यों नहीं, कोयलेकी तरह उसमें भी ज्ञान-ध्यान 
गौर तपकी ञ्राग लगा दो वह भी तपसे तपकर मभ्वच्छ हो जायेगा । जब कोयला भी जलकर 
सफेद हो गया तो पापलिप्त यह आत्मा भी तपोवहिसे श्रवश्य शुद्ध हो सकता है। 
ग्रास्तिक्य होनेपर श्रास्तिक कहता है कि मोह मेरा नहीं है । उन सातों तत्त्वोंमें 
भ्रपने ही प्रत्यक्षका विषय जो चंतन्यात्मक स्वभाव है, वही मैं हुँ। मैं उपादेय हूँ। मुझ 
ग्रात्मासे भिग्न जो पौद्गलिक रागादिक हैं, वे सब पर है। पर हेय है। यदि कोई क्लसी 
को मारे पीटे तो ठुकने वाला श्रपना शरीर कड़ा कर लेता है और अपना उपयोग भीतर 
की ओर दे लेता है, तो उससे कम चोट लगती है। यदि कोई अचानक ही एक घूसा 
जमा दे तो चोट अधिक लगती है। इसी प्रकार ये रागादिक मुकक्‍्का है, ये आत्मा तक 
ग्रपना वार न कर पायें--इसीके लिये ज्ञान द्वारा आत्मस्वभावमें लगो | श्रन्तहं ष्टि इतनी 
हृढ़ बनालो कि रागादिका प्रहार इसपर न हो सके । ॥ 
निश्चय श्र व्यवहारतयके द्वारा जो जैसे पदार्थ है, उनमें वेसा ही श्रद्धान करना 
प्रास्तिक्य भाव है। व्यवहारकी बात भी व्यंवहार॑ंके रूपमें व्यवहार जैसी माने, यह भी 
प्रास्तिक्य है । पर्यायका भी ज्ञान होवे, वह ज्ञान भी ज्ञान है। यदि पर्यायका ज्ञान न होगे 
तो सच्ची श्रद्धा नहीं है | पर्याय को जानो, उसके साथ त्रेकालिक स्वभावक़ो भी जानो, 


वह भ्रास्तिक्य भाव है और सही ज्ञान है । ह 
शुद्धसत्ताक चैतन्यस्वभावमय निजतत्त्ववा श्रनुभवी पुरुष मोहभावसे बनिमंस हो 


गिल मु 
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जाता है, सो वह केवल मोहभावसे ही निर्मम नहीं होता है किन्तु राग, हेष, क्रोध, मान 
माया, लोभ, कर्म, तोकर्म, मन, वचन, काय, श्रोत्र, चक्षु, प्राण, रसन, स्पशन आदि स्व 
भावान्तरोंसे निर्मम हो जाता है । 

जीपकी गलतिया मिथ्यात्व भावके लिये दो प्रकारसे होती हं--(१) ज्ञेय पदार्थोसि 
अपनेको न्यारा न मान पाना और (२) अपने विभावोंसे अपने को न्‍्यारा न समझ सकना 
ये दो गलतियाँ मिथ्यात्मावकी पोषक हैं। इनमें पहली गलतीको जेयज्ञायक्शंकर और 
दूसरी गलतीको भाव्यभावकशंकर कहते है। ३६ वीं गाथामें भाव्यभावक शंकरको मिटाने 
के लिये वर्णन था । भोह मेरा कुछ नही है, मैं तो अपने चेतन्य स्वभावका संच्तन करता 
हूँ। में मोह नहीं हूँ, मैं ज्ञानस्वरूप हैँ । इसी प्रकार रागादिके साथ भी लगा लेना चाहिए 
कि रागादि मेरा कुछ नहीं है श्रादि। मन-वचन-कायकी चशश्रोंसे काम, क्रोध, मद, मोह 
लोभ, भय--इन आत्माके पड रिपश्नोंसे अपने को न्‍यारा समझे । इस प्रकार भाव्यभावक 
शंकरसे अपनेको न्‍्यारा समझकर विवेक उत्पन्त करे। 

ग्रब जेय पदार्थकोी जानकर उनके प्रति अश्रथवा ज्ञानविकल्पके प्रति या ज्ञेयाकार 
विकल्पके प्रति जो ममत्व परिणाम हो जाया करता है उसका विप्रतिषेध करते हुए 
श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्य महाराज कहते है--- ै 

णत्थि मम धम्म आदी बुज्मदि उवश्रोग एवं भ्रहमिक्को | 
ते घमग्णिम्ममत्तं समयस्स वियाणया विति ॥३७॥ 

मेरे धर्मादि द्रव्य कुछ नहीं है, मैं तो एक उपयोगमात्र हूं ऐसा जो समभता है उसे 
तत्त्व ऋषि धर्मादनिर्मम कहते हैं । धर्म अ्रधर्म द्रव्यादि मेरे कुछ भी नहीं है। में एक 
उपयोग मात्र हूँ। जैसे पुस्तक जानी, वहाँ पुस्तक तो जानी किन्तु पुग्तक मैं नहीं हुँ । वैसे 
ही जो बात भी विचारे, वही मेरा नहीं है | धर्म द्रव्यादि भी मेरे नहीं है। यहाँ शैका की 
जा सकती है कि धर्मादि द्रव्य दिखाई तक तो देते नहीं, न कोई श्रपना ही मानता है, ये 
तो असूर्त द्रव्य है, इनकी पहिचान करना ही कठिन है। यदि इनका ज्ञान भी कर लिया 
तो धम अधर्म द्रव्यको मेरा है, ऐसा कोई भी नहीं विचारता है । फिर यह क्‍यों कहते कि 
धर्मादि द्वग्य मेरे नहीं है । 

समाधान--धर्म द्रव्य निश्चल है, लोकाकाभमें स्वेत्र व्याप्त है, श्रसंख्यातप्रदेशी है, 
धर्मद्रव्यका इस प्रकार विकल्प तो हुआ ना ? धर्मंद्रव्यका जो विकल्प हुआ, उस विकल्परू 
प्रपनेकी समझना, झपनेकों उससे न्‍्यारा न जान पाना, यही पघ॒र्मद्रव्यकों अपनाना हआ । 
चहुतसे जीव घर्मद्रव्यकों जान करके उसके विवल्पसे अपनेको न्यारा नही समभ पाते हैं 


ही । 
उस विवलूपरूप अपनेको मान लेते है, यही धर्मास्तिकायदग ऋपनाना है। डैसे केला बेचने 
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वालेको लोग केला ! रिशा चलानेवालेको 'रिवशा' सम्बोधन करके बुलाते हैं, उसी प्रकार 
धर्मद्रव्य भ्रौर श्रधर्मद्रव्य-इन श्रमूर्त वस्तुश्“ोंकी जाननेका जो विकल्प है, वह भी धर्मास्ति- 
काय है। उस विकल्परूप ही इस जीवकी बुद्धि हो रही है। विकल्पको श्रपनानेके स्व 
माननेके कारण जीव धर्मास्तिकायको भी अपना रहा है। जो जाना, उसी जानन रूप मैं 
हूं, इससे भिन्‍न मैं नहीं हं-यही तो उस पदार्थंकों श्रपनाना है । जैसे धर्मास्तिकाय जानना 
कि .ऐसा है, यह जाना कोई रूपक लेकर बना । उसी विकल्परूप अपनेको मानना धर्मास्ति- 
कायको अपनाना है | जैसे रिक्शा 'रिक्षा? संज्ञा पड़ गई, उसी प्रकार धर्मद्रव्यके विकल्पको 
ही उपचारसे धर्मंद्रव्य कहा गया है | ग्रत: धर्मद्रव्यके विकल्पको अपनाना ही धर्मद्नव्यको 
अपनाना हुआ |. 

मेरे धर्मद्रव्यादि कुछ भी नहीं हैं। मैं तो एक उपयोगमात्र हूं, ऐसा जो जानता है, 
उसे आ्रागमके जानने वाले धर्म निर्ममत्व कहते हैं। धर्मंद्रव्यसे मोहरहित कहा गया है । 
जसे यह घड़ी हमारौ नहीं है, परद्रव्य हैं। मैं तो चंतन्यमात्र हुं--- ऐसी प्रतीति हो तो वह 
अ्रन्दरसे घड़ीसे जुदा है । उसी तरह मेरे धर्मादि द्रव्य कुछ भी नहीं हैं--ऐसा जो मानता 
है उसे धर्म निर्ममत्व कहते हैं । ' 

अर्थ, शब्द और ज्ञान-इस तरह तत्त्व त्रितगत हैं--जैसे एक पुग्तकके ३ भेद कर 
सकते हैं-(१) हाथमें लिये है, (२) जो पुस्तक ज्ञानमें फलक रही है और (३) भरक्षरोंमें 
लिखे हुए 'पुस्तक' का नाम भी पुस्तक है। पहली पुस्तक अ्र्थपुस्तक है, जिसे हाथमें लिये 
हुए हैं, दूसरी पुस्तक ज्ञान-पुस्तक है, जो ज्ञानमें कलक रही है और तीसरी पुस्तक शब्द- 
पुस्तक है, जो शब्दोंमें लिखी हुई है । 

यह पुस्तक मेरी है, यह ज्ञेयको (अर्थ पुस्तकको) अ्रपनाना हुआ | ज्ञानमें भलकी 
हुई पुस्तक ही मैं हूं, इससे श्रलग मैं नही हूं, यह भी पुम्तकका अपनाना है। शर्थपुस्तक 
को प्रपनाया, वह भी पुस्तकको अपनाना हुआ; ज्ञानपुस्तककों भ्रपनाया, यह भी पुस्तकको 
भ्रपनाना हुआ । जैसे--जो मानता है कि मैं रागी हूं, मैं मनुष्य हूं, मैं दारको हूँ,-- वह 
उन पर्यायोंकों अ्रपना रहा है | किसी भी पर्यायरूप मैं नहीं हूँ; सब पर्यायोंमें जाकर भो मैं 
उन पर्थायोंसे अलग हूं । यदि पर्याथके ज्ञानमें ही भ्रटक गये तो अर्थपुस्तकको अपनाना 
और ज्ञानपुस्तकको --दोनोंको अपनाना हुआ । ऐसा कोई भी जीव नहीं है जो ज्ञानपुस्तक 
को तो अपना लेवे और श्र्थपुस्तकको न श्रपनाना चाहे तथा अर्थपुस्तकककों तो अपना 
लेवे और ज्ञानपुस्तकको न अपनावे । ज्ञानपुस्तक मै नहीं हु, यदि ऐसा विवेक कर लिया, 
तो वह अर्थपुस्तकको भी नहों झपना सकता । जैसे चौकीका ज्ञान हुआझ्ना। ज्ञान होते ही 
चौकीका फोटो अपने मनमें खिच गया । यह चौकीका फोटो, जो ज्ञानमें ऋलक रहा है, 
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भेरा नहीं है, ऐसा जिसने व्विक बना लिया, तो अर्थचौकी भी उसकी नहों है, यह विवेक 
बन जाता । ज्ञानचौकीकी भिन्‍तताका विवेक कर ले और प्रर्थचौकीका अ्रविवेक बनाये 
रक्‍्खे, ऐसा हो नहीं सकता । 

अर्थचौकी मेरी नहीं है, ऐसा समभनेवाला व्यक्ति इस ज्ञानचौकीको अपनाये हुये 
रह भी सकता है, नहीं भी रह सबता | क्योंकि सिथ्याहृष्टि भी जानता है कि य८ चौकी मेरी 
तहीं है । जो ज्ञान हुआ कि यह चौकी मेरी नहीं है, ऐसे विकल्प करो भिन्‍त अ्रपनेक्री नहीं 
जान सकता है, जिसने यह नहीं सोच पाया कि यह ज्ञानचौकी भी मेरी नहीं है, वह यह 
भी यथार्थ नहीं जान सकता कि यह चौकी मेरी नहीं है | 

जैसे कल कोई कहता था कि यह घड़ी मेरी नहीं है । श्राज उसे यह घड़ी इनाममें 
दे दी जावे, तो वह कहने लग जायेगा कि यह घड़ी मेरी है, श्रतटः उसकी कलकी बात भी 
भूठी है, आजकी बात भी । जिसे ५० खेलते हुए बच्चोंमें अपने २-३- लड़कोंमें बुद्धि है कि 
थे मेरे हैं, भौर शेष दुनियाभरके बच्चे मेरे नहीं हैं, तो उसकी दोनों बातें भूठी हैं । क्योंकि 
उसने इष्टको तो मान लिया कि यह मेरा है; जो इष्ट नहीं है, उसे कह दिया कि ये मेरे नहीं 
हैं। अतः: उसकी दोनों ही बातें भूठी ठहरीं। 

धर्मद्रव्यका विकल्प भी मेरा नहीं है--ऐसा विचार द रनेवाले जीवको धर्म निर्मे- 
मत्व कहते हैं । कोई चीज यदि शात्माके ज्ञानमें श्रा गई तो यह आ्ात्माकी गलती नहीं है, 
क्योंकि प्रत्येक चीज सदा उसके ज्ञानमें श्राती ही रहेगी । क्योंकि झ्रात्माका स्वभाव हों 
पदार्थोकी जाननेका है। परंतु उस ज्ञानको अपना मान लेना बड़ी भारी भूल है। जीव, 
पुदूगल, धर्म, अधम, श्राकाश, काल--ये द्रव्य सभी ज्ञानमें आयेगे, क्योंकि जाननेवाला यह 
प्रभु है। उसके पदार्थोके ज्ञानमे कोई बाधा नहीं डाल सक्तता है। सब पदार्थोको वह प्रश्न 
आत्मा जान लेता है-कवलित कर लेता है। सब पदार्थोके द्रव्य, गुएा पर्यायको जानना उसकी 
स्वभाव है । जान लेना माने श्रपनेमें मग्न कर लेना | प्रात्मा का ज्ञायक स्वभाव है, फिर 
भी ये पदार्थ आत्मासे भिन्न हैं। ऐसा जो जाने, उसने जाना कि मैं दुनियासे न्यारा हूँ। 

नज घर साफ बरो तो यह चीज मेरी नहीं है, यह बात सच्ची कहलायेगी । चेतन तत्त्व 

का चिच्चमत्कार तेज इतना श्रदुभ्भुत है कि स्वरसतः ही उसका प्रस्तर अ्निवास्ति है। जिस 
में धर्म, अ्रधर्म, आकाश, काल और जीवान्तर समस्त परपदार्थ ऐसे शेयरूपसे अन्ततिमग्त 
हो जाते है कि मानो उस प्रश्ुकी चित्सामथ्येने उन सबको कवलित ही कर लिया । फिर 
भी मैं ज्ञायकस्वभावी हूं और उक्त सब शेय मुझसे अतिरिक्त स्वभाव वाले हैं। जीवान्तर 
यद्यपि मुझ जैसे ज्ञायकस्वभावी हैं परन्तु मेरे स्वरूपास्तित्वसे तो अतिरिक्त स्वभाववाले 
हैं। इसी कारण धर्म, अधर्म, आकाश, काल, पुद्गल व जीवान्तर बहिस्तत्त्व है। ये सब 


एक हूं -0यसत्ताक हैं, यद्यपि ऐमरत द्रव्य परम्पर ?क-क्षेत्रावगाह प्रथवा सा६). 


तेचा ही जाने. नह आ्तिक्य भाव 


परमाधान:--मतिज्ञान और, श्रुतज्ञान परक्षे जाननेमें परोक्ष है और स्वको जाननेमे 

तो प्रत्यक्ष ही है । परोक्ष माने 2 पवन जाने आर “त्यक्ष माने स्वाधीन जान । आत्मा 

हरा जो ज्ञान होता है, उसे #त्यक्षज्ञान कहते हैं / अत: आत्माका >जुभव करते उ्य 

मति-शुतन्नान भी प्रत्यक्ष हैं , केवलज्ञान _पुभूतिरूुप आस्तिदेय परभगुणा है स्वानुभाति 

हैं श्रात्माकी बड़ी विशेषता है | जीवादिक सातों तत्त्वोंमें जैसी हढ़ प्रती। पम्यरष्टिके ज्षेत) 
# )) ' परवष्त्तमे भी जे । 


वेसी मिथ्याहश्के हीं गत । स्व त. तो, ही: / 7रवसतुमें भी जैसा यथार्थ ज्ञन 
पम्यहष्टिके होता ” उता मिथ्याहहिके हता है र पत्येक 4 है. बीत 
सेद्ध हो, गई कि सम्परृश्कि जो आस्तिक गु श. है, वह उसके महाव विशेषत) है। जिस 
सम्यकत्वके होनेफर यह आत्मा अपनेको विभावोंसे अनु ता ओर ज्ञेय पदार्थ 
भी अपनेको 0यक अनुभव कर है, उस पम्यकत्वके होनेपर रा और प्रकट हो जाते 
शुण कहो या ८ ; जा कहो, एंक है बात' है 75 भुण इन्हीं चार गुणों 
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(१) पवेग, (२) निर्वेग, (३) आत्मम्नदा, (४) गहीा, (५) भ्रशम गुण, 
(६) भक्ति, (७) वात्सल्य, (६) आस्तिक्य । 

संवेग, धर्म श्रीर धर्मके फलमें अनुरागकों कहते हैं। विषय कपायोंसे विरक्तिको 
निर्वेद कहते हैं । आत्मनिन्दा (अपनी सिन्‍दा करता) । ग्ुस्के सामने अपने दोषोंके वर्णन 
करनेको गई कहते हैं। कितना ही प्रसंग क्यों न झ्राग्रे, क्रोधादि कषायोंकों न होने देना 
प्रथमगुरा कहलाता है.। देव जारत्र गुरुवी भक्ति करना, मत वचन कायकी उद्धता न होने 
देना, मन वचन कायको विनयरूप रखनेको भक्ति कहते हैं । भक्ति अन्दर ही अन्दर होती 
है, बाहर प्रकट नहीं होती है-। देव शास्त्र गुरुके गुणोंके उत्कर्षके लिये दिये हुए मनको 
वात्सल्य कहते है । वात्सल्य बाहर प्रवट हो जाता हैं। जो जेसा स्वरूप वाला है वैसा ही 
माननेका भाव आम्तिवय है । 

भक्ति और वात्सल्य, संवेग और निर्वेग-इन चारोंके लक्षण संवेगमें ही श्रा जाते 
हैं । भक्ति और वात्सल्य संवेगके बिना नहीं होते । संठेग सम्यग्दर्शनके बिना नहीं होता है । 
निन्‍्दा और- गह ये प्रशमगुणके श्रन्दर आ जाते हैं, क्योंकि जिसका चित्त ज्ञांत होता है, 
वह भ्रपनी गलती महसूस करता है। सुख ओर द्ांतिके लिए श्रपनी गलती विदारना' 
चाहिये । यह सब प्रशमग्रुशके प्रकट होने पर होता है । 

दुनिगर राग टेप मोहादि जो अपनेमें उत्पन्न होते हैं, वे छूटते नहीं हैं, इनसे 
अलग होना ही अ्रच्छा है । मुनि, ज्ञानी तो यहां तक विचारते कि भवित, दर्शन उपदेश 
देना, आहार करना श्रादि- ये सब चेशएँ हमारे भज्ञानमें होती हैं। साधु श्रपती एक एक 
रष्टाके श्रागमके अनुकूल होने पर भी शअ्रज्ञानमय चष्टा समभाता है, क्‍योंकि साधु ने श्रचेश 
चैतन्यभावकी परख लिया है । जब प्रशमगुण पंदा होता है, तब श्रात्मनिन्दा होती है । अपने 
रायादि भावोंकोी आचायोंसे बतलानेकों गा कहते है। यह भी प्रशमगुणके अन्दर शामिल 
हो जाता है । 

शंका-सम्यम्दर्शनका पूर्वोक्त ही लक्षदा है या श्रन्य कोई भी ? 

समावान - सम्यक्त्वके श्राठ अंग भी लक्षण हैं। इनका वर्णन निर्जराधिव्गरमें 
होगा । सम्यक्त्वके होने पर ज्ञेयज्ञायकशंकर नहीं रहता । 

शेयसे निर्मम केसे हुआ जाता है;--ज्ञेय पदार्थोको अपनाना कि ये मेरे हैं, यह 
शेयरों पनाना हुआ । ज्ञेय पदार्थ जो जाननेमें श्राये, इस परिशामनकों अपनेसे भिन्न न 
समन पराना-- इसको भी मोह कहते हैं। ये पदार्थ जाननेमें आ रहे हैं, प्रायंगे, श्राने दो, 
पयोकि प्रात्माका स्वभाव जाननेका हैं । अन्तस्तत्त्व तो ज्ञायकरमाव है, वहिस्ततत्व शेय पदार्थों 


श*; द्ृ 8 रे मर ०282, जय व कम 2 न अपन गि ये की इबस व पे किये गा कई 
थे मलम हूं। ये झथ पदाधात) भलक ध्रात्मामें द्ायेगी, छत्सी नही, फिर भी यह प्रननद 
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करो कि मैं शेयमात्र हैं, वह हमारी नहीं है । जैसे दर्षणमें सामने रखी 
आ जाता है, +रन्तु वह फोटो दर्पणकी चीज नहीं है । उसी तरह मैं तो एक उपयोग) 
अनाकुल प्रात्माको अनुभव करने वाला आत्मा हूं । मे आत्मा तो एक ज्ञानमात्र हैं । चौकी 
को जानकर, चौकी मेरे नहीं है, चौकीकी ऋलक मेरी नहीं है. ऐसा विचारनेवालेको आप्म 
कै जाननेवाले धरर्मादिकसे निममत्व कहते है | गेय-ज्ञायक भाव एकमेक हो रहे हैं | जेसे 


बनकर खा न जाये । मान लिया आपने इन पत्थरोंपर प्रतिष्ठाके लोभसे अपना नाम अंकित 
करा दिया। मरनेके बाद लोग नाम मात्र बांच लेंगे, तो उससे तुम्हें क्या लाभ हुआ ? 


ते हजार जाननेमें श्राते है । हजारको छोड़ा, प्रसंख्य जाननेमें आते है। असंख्यातको 


डैलाया, उस संयमकी कृपासे वरा विश्व ज्ञांनमें एक साथ 4 अप लगती दे के शालि: 
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जाता है । जब समस्त भावाम्तरोंको अपनेसे न्‍्यारा समझ लिया, तब इस आत्मामें झ्रत्म- 
तत्त्व ही बसा करता है। जिन्होंने दशन ज्ञान चारित्रके द्वारा, श्रात्मसाक्षात्कार कर लिया वे 
सदा श्रपती आत्मामें ही रमणा किया करते हैं । 
प्रात्मसाक्षात्कार करनेके लिए सबसे पहले शरीरसे आत्मबुद्धिको हटाएँ। कमसे 
कम इतना तो मानलें कि जिस तरहसे €६मने स्वयं लाखोंके सिर जलाकर राख कर दिये, 
उसी प्रकार अपना शरीर भी एक दिन जलकर श्रपने बंधुओं द्वारा राख कर दिया जाता 
है । इस तरह जानकर अपनी बुद्धिकों व्यवस्थित करने वाला श्रात्मा झ्रात्माराममें, रमण 
कर सकता है । 
अब आचार्य ३८ वी' गाथामें कहते हैं कि जीव जुदा है, शरीर जुदा है । शरोरकी 
स्तुतिसे आत्माकी स्तुति नहीं होती है। व्यवहारसे ही शरीर की स्तुति" करके आत्माकी 
स्तुति मानली गई है। वह भो भगवान्‌ निश्चय गुणोंको जानने वाले ज्ञानियों द्वारा की 
गई शरीरकी स्तुति व्यवहारसे भगवानकी आत्माके गुणोंकी स्तुति माठली गई हैं । 
सम्यग्ज्ञानी जीव यह अनुभव करता है कि मैं एक हूं, श्रकैला हूँ ।॥ कोई भी न पुण्य- 
बंधमें साथी है और न पापबंधमें साथी है। जहां भी जायेगा जीव अकेला ही जायेगा। 
स्वर्ग नरक मोक्षादिमें जानेके लिए भी इसका माना हुआ इष्ट साथ नहीं दे सकता है। 
स्वेत्र यह जीव अ्रकेला है। दुनियाके प्रत्येक द्रव्य अ्रकेले हैं। इस चौकीमें अ्रनेक परमासुझ्रों 
का समूह है, फिर भी उनमेसे दो परमाणु भी मिल करके एक नहीं हो सकते हैं । यदि एक 
हो गये तो जुदा हो नही सकते । ज्ञानसे देखो तो प्रत्येक पदार्थ अलग अलग है, अ्रखण्ड है, 
उसका दूसरा टुकड़ा नहीं हो सकता । एक पदार्थकी सत्ता दूसरे पदार्थेमें नहीं जा सकती 
है । दो पदार्थ मिलकर एक नहीं हो सकते है। एक पदार्थ अपनेसे भिन्‍न पदार्थका हो नहीं 
सकता । सभी पदार्थ अपने अपने चतुष्टयमें हैं ! यद्यपि लोकमें भ्रतन्‍्त परमाणु मिलकर एक 
दिखाई देने लगते हैं, परन्तु प्रत्येक परमाणुकी सत्ता च्यारी न्‍्यारी है, नहीं तो वे अलग हो 
ही नहीं सकते । में एक शुद्ध चतन्यमात्र ज्ञानमय श्रात्मा हुं। मेरेसे सभी पदार्थ श्रलग हैं। 
आत्मा अपने द्वारा अपने लिये भ्रपनेको परिणमाता है। राग निमित्तकी परिणति नहीं है । 
ग्रात्माकी ही ऐसी योग्यता है कि वह -निमित्तको पाये उसीरूप परिणाम जाता है। जैसे 
श्रापने -अ्रहच्त भगवानकी प्रतिमा देखी । प्रतिमाकों देखकर श्लापके परिरामोमें निर्मेलता 
था गई, यह आपकी ही योग्यता है, भ्ररहन्त भगवानकी नहीं । श्ररहंत मगवानका तुर ,रेमें 
कुछ नहीं भ्रा गया । ऐसा भी हो सकता था कि तुम्हारेमें निर्मल परिणाम न आकर भग- 
वानको नग्न, सूर्तिको देखकर मिथ्यात्वका पोषण हो जाता । यह योग्यता उपादानकी है कि 
बह निमित्तकों पाकर अपने आपमें उसी रूप परिणम जाता है। « 


हक के. ब2क 
् (2१ | 
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मा दर्शन ज्ञान चारित्तें परिणत्त हो ग्या है अर्थात्‌ निज अैद्ध स्वभावका 
शान और जिज स्वभावकी ओर अनुभव जिसका हो गया है, ऐसा आत्मा वैसा) | नृभ्व 


भहमिक्को सलु सुद्धो देसशाणाशामइश्रो सदारूवी ; 
णवि अत्थि मज्क किक अप्शां रमारुमित्तव ।, ३८॥ 
मैं निश्चयत: सदा ही एक हैं, बुद्ध हूं, दर्शनजञानमय हैं, अरूपी हैं। इस मु 
| 


णि श्रनादि लिसे मोहमें उ« हो रहा था | करण अज्ञानमें ग्रमेक 
भकारके भ्रध्यक ताथा। किन्तु है तो है श्रनादिसे ६ श पन्‍दका 0७ 
जब इसकी पभवितव्यता आई और तत्त्व परम णशारसप्रित गुरुके हारा 
सद्पदेश मिला, तार-बार प्रतिब मिला ही शीघ्र षधिको आरप्त ही गय 
अही यह स्वयं ही ते शानाननन्‍्द पि ' पिन्‍्मात्र ज्योध् 

मैं हू. उ5 हूँ, दर्शन-भञ है, अ्ररूपी हैं-इस प्रकार पाँच प्रकार 
से आत्माका अनुभव ब हैं । 

“मैं हु है बात अपने आपके प्रत्यक्षस्े सकती है हैं, मैं श्रात्या 
अत्यक्ष हूं, चेतन्यमात्र ज्योति ह । जो हे में पहले अर: गि अजानी होनेका 
कारण श्रनादि कालसे मोहसें उन्मत्तपना अर्थात्‌ में जरा, उसी पर्याय 
के। यह में सा मानता रहा; श्रत: है जीव अ्ज्ञानी | वेरागी ग्ररुने 
बारम्बार पमभाया, तब ऊुँछ समभमे भआया-। किसी गया। जे श्रपने आ्रापको 
से तरह प्रत्यक्ष हआ जै अपनी है) हैथलीपर सो है। और उद्े 
35 ही भूल जाये; उसके हु ढनेके लिये यत्न करत तु जरा भीतरकी 
आर ख्याल आजाये कि में हाथ ही में: लि हाथ देखा तो ते गया। भूली 
हई चीज हाथमें श्रनाया: मिल गई अपने &) हा ” प्यान आय » मिलन गई; उसी 
प्र यह परमेश्वर आत्मा अनादिकालसे खुदमें ही आदत था, है परमेश्वर श्रात्मा 
मत्र नहीं रहा था, परन्तु ब्र- उस परमेश्वर आर हझा और ,थ हुई कि यही 


अपने आपकमें यह बात भीतर पमभ लेना यही धर्म है | इतनी बात समभनेके लिये 
', दर्शन भक्ति, जप, तप, दान आदि कारये करते है | परन्तु जिनका नक्ष्य यह आत्मा 
॥ लक चेतन्यरवरूप अत्मा नहीं 
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है, उनका पूजा, दान, तपादि करना धुन. स्वार है | जिन्हें यही पता नहीं कि इतना कष्ट 
करके मन्दिरमें क्‍यों श्राते हैं; क्यों पूजा पाठ प्रक्षाल, दर्शनादि करते हैं>उनका यह सब घुन- 
सवार-ही तो है। करनेसे धर्म नहीं मिलता है, कुछ भी-न करो धर्म मिल सकता है । 
कष्ट करने से चेष्टा व रनेसे पुष्य या पापका संचय होता है, जो आ्राखव और बंधके भेद है; 
न करनेसे धर्म होता है, जो इष्टसद्धि विधायक है । धर्म इतना सहज.और सरल है कि 
तुम कष्ट न करो बस, हो गया. धर्म । मन-वचन-काय इनसे कष्ट न करो, विकल्प या 
चेष्टा न करो-यही तो धर्म है। दुकात भ्रादि तो महाच्‌ कष्टकर- हैं, जरासा भी कष्ट न 
करो, कष्ट करनेमें धर्म नहों है। ऐसे जब ऐसे शुद्ध निज परमेश्वर आत्माको जात्ना, तब 
यह आत्माराम अपने आ्राप आत्माके प्रत्यक्ष हो जाता है। जिस 'मैं' के साथ कोई रूपक 
बन गया. वह "मैं', "मैं? नहीं हैँ। उस में का अ्रनुभव करते हुए परीक्षा करो | में साथु हूँ, 
मैं त्यागी हूँ, मैं पंडित हूँ, श्रावक हूँ, गृहस्थ, हुँ. उस में की चर्चा नहीं है.। यह तो मिथ्या 
हृष्टिका, मैं में करता है | जहाँपर “यह मैं हुँ” ऐसा भी मानसिक कष्ट नही है, ऐसा 
सम्यग्ृष्टि ग्रात्माका श्रभुभव करता है । 
महान्‌ आनन्दविदास झ्कूटी हटमें खो दियाः- शान्ति सुख तो आत्मामें श्रब॒ भी 
मौजूद है, लेकिन मैं की कल्पनाने उस सुखको छिपा, लिया है । सम्यग्दृष्टि तो चाहता है कि 
मुझे भूख प्यास भी न लगें । छुधा-तृषा संसारके कारण हैं। खाने-पीनेमें वह बिल्कुल उप- 
योग नहीं देता है। वह चाहता है कि मुझे भ्रब इसके बाद न खाना पड़े । सम्यप्हश्कि 
आत्मप्रत्यक्ष होनेपर भूख प्यास सभी नष्ट हो जायेंगे; श्रननन्‍्त काल तक इनकी जरूरत नहीं 
पड़ेगी, ऐसा ही मिरित्तनेमित्तिक सम्बन्ध है । यह मैं हूं, यह मैं आ्रात्मा श्रात्माके द्वारा, प्रत्यक्ष 
हूं । यह सम्यग्हृष्टिका निजस्वरूप संचेतन है| आनंद-शान्ति खुदकी खुदमें है । 
यह जगत्‌ इस्द्रजाल ,धोखेकी टटिया) है । वास्तवमें जगत्‌ ऐसा नहीं है; इस प्राणी 
का, मोह ही ऐसा है । पदार्थों देखकर इसे संग्रह किये बिना चैन नहीं है। पदार्थोका संग्रह 
करना ही तो मौत है । बाह्य .पदार्थोकी ओर भुकना ही मौत है, न झुको तो निर्भयता है । 
परन्तु यह मन मानता ही नहीं है । यह मन अपत्ती, इच्छानुसार श्राचरण करता रहता है । 
किसीनेः कोई बात कही; :उसका. ख्याल न: करे; उसे गुनगुनाना थोथी चीज है -- इसीमें 
आत्माकी रक्षा है। उसी बातमें विचलित हो जानेमें श्रपना बड़ा भारी नुक्सान है । मोही 
लोग ऐसा कहेंगे कि इन्होंने ऐसी-ऐसी बातें कह डालीं, इनकी क्या इज्जत रही -- यह सब 
उनका (मोहीका) थोथापन है । ज्ञानी विवेक्री लोग यदि किसीकी बात नहीं सहना चाहते 
तो-उसका कारण यह हो सकता है कि अपनी लोकमें जीविका व्यवहार चलानेके लिये 
ऋज्ञानियोंवी बातोंका उत्तर दे देते: हैं,। ,ल्‍छौकिक जीवन्को उल्तनेदे-ल्यि उनका विरोध 
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करना उपयुक्त भी है । विरोध ३ अपनी इज्जत बह्टा लगनेके भयसे नही करते है. क्योंकि 
उन्हें अपने भानापमानका ज्याल नहीं होता है । प्याल होता है उन्हें अपनी आत्पाका | 
क्योंकि है कि अपनी 'ज्जतको कै स्वय कर सकता हूं; अन्य कोई क्लेरी 
कया इज्जत करेगा ? फैसीने जो बात जानीको कही उ से ज्ञानीकी इज्जत तो 
ही बिगड़ती, पितु इज विगाड़नेवालेकी ही इज्जत विगाड़ती है; परन्तु उसका काबला 
गे करनेसे ७ किक जी निर्वाहमें फ्के था सक् है, तह अज्ञानीकी बातोंका 
विशेध है । पम्यर्ृृष्टि जी पहज रक्त । जिन जिन सेठ -सहन, 
जीवन-नि्वा में कोई फके नहीं पड़ता है, उन-उन बातोंप ई उपयोग नहीं ढेत ६ 
5प्ची उच्ची बातों' मनमें कलृषता नहीं आने हे है । क्यों उसे विश्वास है कि 
मेरी इज्जत गई खराब नहीं कर सकता है । हैं। स्वयं अपनी ह अपने आ्राप 
छराब कर; त्वी आत्माको आत्मा समभता है 
ह आग; आपके अनादिकालसे प्ला हआ्रा ” पेह इसी पयायिकों अर त्म 
मानता २; है, केवल म है निजतर की भू रण वपर अनेक विप- 
तयोंका पहाड़ _2 ५ ” फोन, नाक, हाथ, पैर से यह शरीर बन गय 
प्रकी रक्षाक्े स्ते उड़ता है एक दसरे न / पर बनाना 
पड़ा -- इस श्रार थे थे विपत्तियाँ कया कमर |: त्तियाँ है ? ब विपत्तियों 
कारण से की फेर है, यिबुद्धि है । 

ए बादशाह थ कई दर थे। उनसे एक उसका पाला और एक सेठ 
था। बादशाह सेठक « उसस्‍्कार देता आा। एक दिन गेम सा बाने बादशाहसे कहा 
इस श्रप ' प्रश्रय हीं देते हो सेठ तुम्हारा क्या बादशाहने 

हा कि इस पालेमें कोई ऐसा अरण नही है, ग हमसे प्रश्य ले फिर भ मेमसाहिबा 
बार बार आग्रह करने ने गरसे कि इस न्य (परस्का 
रादि) दिया करे । व पालेकी परीक्षा ले के इसमें 


ये ; 

एक दिन सेठसे और सालेसे कहा गया कि तुम्हें ५ ००) रस्पयेमे प्रपनी-अ्पनी दाढ़ो 

बेच+ | ढ़ रे सेवा हो सकती है ? 
उसने नाईको उलाया और दाढ़ी उतरवाकर अदशाहको सौंक दे और ५०० / आल कर 
/ अब बनियेका ( सेठका ) टने आया | सेठने का अच्छा हमने राजा चाहबको अपनी 
दिये गये । ग्रेष बुलाया गया नाई | 

तो सेठने गाईके गालपर एक चप्त रसीद किया और 
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कहा, श्रवे, तके इतनी भी अवल नहीं है कि हम यह दाढ़ी बादशाहको बेच चुके हैं, इसपर 
त श्रपना हाथ क्‍यों फेरता है ? यह, दाढ़ी तो बादशाहकी है, इसकी ये इज्जत करता है । 
चपत खाते ही नाईने कहा कि में तो इसकी दाढ़ी बना चुका (असमर्थ हैँ) शोर वहांसे चपत 
खाकर चम्पत हुआ । 

अब वनियेकी लड़कीकी शादी होनी थी । उसने बादशाहके पास विल बनाकर भेज 
दिया कि बादशाहकी दाढ़ीकी रक्षाके लिए लड़कीकी शादीमें ३ लाख रुपयेकी श्रावश्यत्र ता 
है। वादशाहकी लड़कीकी. शादीमें भी इतना ही खर्च होता था, इस श्राजमायसके लिये 
पुराने बहीखाते देखे गये और ३ लाख रुपयेका चैक कटाकर भेजना पड़ा | स्ठकी जिस 
कार्यके लिये.भी रुपयोंकी आवश्यकता होती रही, वह बिल बनाकर भेजता रहा और उसे 
रुपये मिलते रहे । यह देखकर उस मुसलमान भाईको (सालेको) गुस्सा आया, तो उसने 
च्डिकर आकर कहा कि लो ये अपने ५००) रुपये, हमें अपनी दाढ़ी नहीं बेचनी है । साले 
साहबकी दाढ़ी वापिस दे दी गई । देखो, सेठने श्रपत्ती दाढ़ीका एक बाल भी नहीं दिया श्रौर 
उसे बादशाहकी ओरसे बड़ीसे बड़ो सहायता मिलती रही । और साले साहबने अपनी दाढ़ी 
भी कटा ली श्रौर वह ५००) रुपयोंसे भी हाथ धो बेठा । भ्रत: भैया, समझ ही का तो फेर 
है । समभ है तो उत्कर्प है और समभ नहीं है तो द्वानि है । 

पर्यायमें आत्मबुद्धि हे तो वही सारी विषत्तियोंदा पड है;--अ्रत: पर्यायबुद्धिको 
बलात्‌ मनसे दूर करनेका सफल यत्न करो । यह मैं आत्मा आत्माके द्वारा प्रत्यक्ष चतन्यमातन्र 
ज्योति हुं | मैं अकेला हूं, कोई किसी बातमें मेरा साथी, नहीं है । यह विश्वास रखना कि 
में किसीका उपकार नहीं करता, किसीका पालन नहीं करता हूं । श्रपितु जेसी हमारी 
योग्यता है, उस योग्यताके अनुकूल हमारी चेष्टाएं बन जातो हैं मैं किसीका कुछ नहीं 
करता । जैसे श्रन्य लोग कषायवाले हैं; वैसा ही मैं भी हूं । उस कषायरूप मेरा परिणमन 
हो जाता है, उस मेरी कषायसे दूसरेका भला बुरा हो जाये, यह उसकी योग्यतापर निर्भर 
है। परन्तु म॑ किसीका भला बुरा नहीं कर सकता हुं । मेरी कषायकी चेष्टाएं दूसरेके भले 
बुरेमें कारण बन गई, यह योग्यता-विशिष्टता उसीमें है, मेरेमें नहीं है। में किसीका भला 
बुरा नहीं कर सकता, मेरेमें तो चेष्टायें होती रहती हैं--मेरी चेशएं किसीके भलेमें हेतु हो 
गई-यह उसीकी योग्यतापर आश्चित है । यह में एक हूं । यद्यपि श्रात्मामें अन्त गुण और 
श्रनेक पर्याय: समभमें आ रही हैं, अब इस ग्रुराने यह जाना, इस गुणने यह किया, उसमे 
वह किया, फिर भी क्‍या इन गुणोंने अपने चेतन्यस्वरूपमें कभी भेद डाला है ? नहीं, इसमें 
भेद नहीं पड़ता है । यह श्रभिद्यमान होनेसे एक है, अकेला है 

यह सम्यग्हष्टिका निज स्वरूप संच्तन है कि ऋपने आ्रापमें यह कैरा संचेतन कर्ता 
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है ? ने ने हैं, में ज्ञात हैँ, स्व हैं, निश्चेष्ट ह निष्क्रि हैं इन विकल्पोंक्ो 
र्ता हुआ अनुभव नह नतृ में ऐसा श्र हीता रहता है । 
त्मिके साथ वतियां लगी हैती है, +रन्तु परिण तो त्मिको ;) 
जता है, ६. किसी बाहरकी चीजका प्रवेश पहीं है भरत: यह है एक श्ञात्मा है, ऐस 
अखंड सत्‌ । जे  आत्माक्े  प्रत्य पना ही भात्र ३ » ऐसा सम्यहहि 
अपने आपसे संचतन के ता है। ठुख लाये ' पैख मित्रता है, दु:ख बनाये जाते हैं, 
उस निकलता हैः द्रःख परायत्ततासे श्रकट हो स्वतन्न्न है नये है कितनी 
विपत्तियोे त्मिा लिप्त रहता है ? & पे आत्मामें २  प्रक्ष ग-व्याधियां 
गीती रहती हैं ? सब विष मे पर्यायको ६ वर्ण द्रव्य मान 
| है। इस , परर बड़ी भूलपर नी ब्रिपर ढेर इ त्रा ढलता 
। जैसे-... 
ऐक बार ए उमहारने ए. सिहको गधा जानकर पकड़ लि सिंह भी प्रपने 
आप ब्रनायास ही १कड़में पहीं श्राता है, उ अधरीका सतत रक्‍्खा थ। ६ जतना क्षे 
र नहीं होता जितना अरे रीका होता है । वह अधेरीके अ्ममें आकर पकड़ा गया । शेरप 
हारने बत॑न लाद दिये । के र इतनी विपत्तियाँ जो ५ गईं, के प्रमभके कारण 
हीं मुझे अबेरीने तो गहीं पक लिया । ६ उमभके फ़ेरसे ) कुम्हारक्षे वश्ञसें 
ही गया । ने विपत्तियाँ को ते ही, उम्हार है और ३ जगलका राजा “शेर” 
हैं, छूट जायेंगी और पहलेकी से स्वत हार करने कक उकार इस संसारी 
पर थे आपत्तियां जरासी राज्य ही है । भो र यह भ्रन्ञानी इसी 
प्रययिको हरा आत्मा ता है, इस गज ॥ रा संसार श्र 3'से इस जीवपर डाल 
हे है। पस्यकहष्टिसे सब ययिबुद्ध है । इस जे “मे एक है का 
आग, कल हे द्धहु” का पैकरण चलेगा के लक्षणापं अनेक बातें बताई 
गई । सार यही है (॥ यरदर्शनका लक्षण ज्ञान है । नि ड्वितादि श्रंग भी सम्यकत्व 
रण है, लेकिन ये श्राठों भ्र शान चेतनाक्े होने गत है । गानचेतनाक्े बिता 
भे।भात्त है नि:शंकितादि ग्रंग सम्यक्त्वक्षे णहेँ। की लक्षण ज्ञान 
चेतन है।स यग्हहि अपने जानमा तन करता 
7 तीन प्रक्रारको (१) कर्म वना, (२) कर्मफल गा और (३) ज्ञान 
चेतना शान पारी बातोंनें # जहैं करता हूं: है सचेतन होना कम तना है । 
ने तक तो ठीक है, इस नाद मे इका हैं श्रादि फेत त्वकी 
बात लगाना क.३ है। मे जानका भव हैं, यहाँ तक तो गैक है। 


:.. समंयंसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक रे 


सम्बन्ध है । यदिं धंनसे सुख दुःख होता तो करोड़ पतियोंको तो दुनियाभरंका सुख- मिल 


द :. जाना चाहिये था किन्तु नहीं मिलता । इंसका कार श्रन्य. धनियोंपरं दृष्टि है। गरोबपर 
.._.. दृष्टि डॉलोगे, कैसे कैसे वे भ्रपना गुजारा करते हैं ?-उनके तनपर-कपड़ा.नहीं है, कंलके लिये 
- घरमें आटा नहीं है ग्रादि-दिंक्कतें पड़ती हैं,.उन्की तरफ़ दृष्टि.हो तो सन्तोष, हो जाये ना ? 


: अतः धनसे दुःख सुख नहीं है, शञानकी स्टाइलसे सुंख दुःखका सम्बन्ध है-। ज्ञानके सिवाय मैं 
सब बातोंको:भोगता हूँ, बरतता हूँ-- यह बुद्धि होना कंर्मफल- चेच्नना है.। 'मैं ज्ञानकों ही 
करता हैं, ज्ञानको ही भोगता हूँ ऐसी बुद्धि होना .ज्ञानचेतना- है । ज्ञानचेतना . सम्यग्हष्टिके 
'पाई जाती है। शेष दो चेतनायें संम्येग्हृष्टिमें गौणा रूपसे पाई जाती हैं। कुछ उसे ,घरका, 

_ ढुकानका, समांजका, देशका काम भी करना पड़ता है, ऐसा राग आ जानेका. कारण कर्मेका 

उदय है। अ्रतः उसके थोड़ा यह तो विचार मौजूद है कि में यह करता हूँ, अतः उसके कर्म 
चेतना भी है। तथा जैसे शरीरसें व्याधि हो गई, उसे उसका उपचार भी करंना- पड़ता है 

'बहां कुछ वेदनेका विकल्प तो है हीं । अतः उसके कर्म. फल ; चेंतना .भी गौराखूपसे है । 

'उसकी हृष्टिमें उपादेय ज्ञानचेतना है। ' 
| सम्यग्हृष्टिका लक्षण तो ज्ञानचेतना हीं है, मगर ज्ञानचेतना किसीके. सम भमें नहीं 
आती । उसका बाह्य चिह्न बतानेमें लिये प्रश्ममं अनुकम्पा,- स्वेगादि अ्रनेक गुरपोंका वर्ण 
किया गया है । अज्ध भी सम्यग्हष्टिके बाह्य चिह्न हैं। के 

'.. सम्यग्दर्शन भी २ प्रकारका है--(१) व्यवहार सम्यक्त्व, (२) .निशचय सम्यवत्व । 

परन्तु ये भेद प्रयोजनवंद्य किये गये हैं.। व्यवहार सम्यवत्व सराग है, सविकल्प है । निश्चय 
सम्यकत्व बीतराग है, निविकहूप है ? जे 5, 2 
._ सेम्पग्दशंनका लक्ष्य आत्मोके स्वभावंपर' १हुँचना है--अपनेमें सम्यस्हष्टि जो. भी 
प्रतीति करता है, वह स्वभाव रूपसे प्रंतीति करता है। में (आ्रात्मा) एक हूं, शुद्ध हूं । शुद्ध 
के माने यहाँ पर यह लिया है कि इस श्रात्मामें अनेक मनुष्य नरक, तिर्यचादि पर्याय. चल 
ही हैं, ये व्यंजन पर्याय. कहलाती हैं। शआत्मामें कामं-क्रोध-राग-मोहादि पर्याय भी. चल 

'रहो हैं । ये श्रंर्थ-पर्याय॑ कहलाती हैं । इस प्रकार अनेक-पर्याय आत्मामें चल रही हैं । पर्याय 

आत्माकी दशशो' है । यह : दंशा हमेशा नहीं रहती: है, यह आत्मा एक पर्यायकों -छोड़फर 

. दूसरीको अपनाता रहता है | इन पर्यायोंसे आत्माका स्वरूप . विलक्षरंं है। वह ज्ञायक़ 

. स्वभावरूप है । ज्ञायक्र स्वभाव आत्मासें अत्यन्त भिन्‍न है, अतः आत्मा शुद्ध है |. श॒द्ध माने 

- जो अ्रनन्तकाल तक'ः एक अ्रपरिणामी तत्त्व है वह है। शुद्धस्वभाव पर दृष्टि डाले, वह शुद्ध 

_है। जैसे अंगुली न ठेढ़ी है, न सीधी है । परन्त्‌ अंगुलीको बिना टेढ़ी और बिनो सीबी रूप .. 

में दिरुलां नहीं सकते हैं) हाँ, यदि: कोई कहे कि अंगुली सीधी-होती है. तो अंग्रनीके टेढो 


होने पर अंगुीका सीधापन कहाँ रहा ? यदि कोई कहै श्रंगुल्ली वेढ़ी होती 
करके समझा सकते है. $ अंगुली सीधी भी होती है , युद्ध श्रंगुली 2होसे भी अलग है, 
सीधीसे ४) अलग है। उद्ध श्रंगुली न टेढ़ी है 4२ गे सीक्षीही हैं । ;वह अंगुली 


सीधी होकर भी ए गहीं है अंगुलीका लक्षण न टेहापत है, न सीछा- 
पन | इसी +कारसे यह (बुद्ध) जी ने संसारी है, न उफ़ है। यदि कहो कि जीव पसारी 
है, तो हम सिद्ध का ९ पकते है, क्यो के वे सं्राती नहीं हैं 3फ है। यदि 
फेहा जाये है, तो री जीवोंको नत्यय देखकर भी भअ्रन्धा पना. क्या न्याय 
संगत है ? 'पल्‍्पपर हृश् ले ! पेहे जीव बुद्ध है उद्ध हैं । नरक, तिय॑च भनुष्य, 
देव श्रादि जीव विशेष २ श्रजी उप्य, पाप, भरा ' वर, निज॑रा, तन, मोक्ष आरा 
वे व्यवह्ारिक ते पे गे +रमार्थत: श्रत्यन्त कक्ते हूं । तो पकेस्वभावभातर 
हैं, टज्नेत्कीरण वत्‌ निश्चल स्वतःप्रसिद्ध हैं, ऐसे शुद्ध स्वभाव अलता है, बही 
क्षमार्गपर चल है। जो शुद्धपर ६६% देता है, उसीकी ५या॑ न्मिल हो हैं। से 
मनुष्य निश्चयत त बच्चा है, # जवान है, बूढ़ा है | तु नक्रो मनुष्य कहे तो 
ते जवानी मिटनेप मनुष्य ही मिट जे यगा | क्या वैढ़े और के प्रष्य नही है ? यदि 
तुम बृढ़ेको मनु तो बृढ़ोंसे पहि मनुष्य ने कहाके। / | क्या बच्चे र जवान 
मनुष्य नहीं है मनुष्य न बच्चेक ? * मे बेढ़ेकी कहते और न जवानकों कहते । 


; ब 
यदि तुम्हें भनुष्यका ठीक-ठीक लक्षण पमभना है तो जो वेच्चा, जवान, वृढ़ा-इन सब अव- 
स्थाग्रोमेसे शुजरता रहता / पेह एक है तेहे मनुष्य है | 5८ मनृष्यको २ बैढ़ेकी शक्लमें 
देखो, न जैवानके आ्राकारमें और न बच्चेक्े रूपमें, वही मनुष्य है 'ष्यको अशुद्ध देखा तो 
उसे बृढ़ेके रूपमें देखा था बच्चेके ऋपसे देखा या गवानके आकारमें देखा । ज मनुष्य इन 
अवस्थाओ्रोरूप दिखाई दिया, वह श्रशुद्ध मनुष्य है | जीवकी किसी एक पर्यायसे देखना 
अशुद्ध देखना है। यदि तुम्हें अचुष्य ही दीखा तो उभने भ्रशुद्ध देखा । यदि तुम्हे जवान 


समयसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक हक 
रहा है । मैं त्यागी हूं, मैं साधु हूं, मैं श्रीमाने हूँ, में पंडित हूं. भ्रादि- इनमें से कोई भी 
विशिष्टता अपने अन्दर अनुभव की, समभो दुःखका पहाड़ हूट पड़ा। जहाँ यह अनुभव हुग्ना 
कि में एक हूं, शुद्ध हूँ, चैतन्यमात्र हैं. तो समझो दुःख वहाँ ठहर भी नहीं सकते । कोई 
शरीरमें व्याधि हो जाये, उस समय यह अनुभव कर लिया जाये कि मैं . उपयोगमात्र हूँ, 
ज्ञानमात्र ही हूँ तो वह रोग कुछ कम हो जाता है, धीरे-धीरे वह रोग नष्ट भी हो जाता 
है । यह अनुभव करनेसे सारी विपत्तियाँ दूर हो जायेंगी। किसीपर द्वेष करनेकी कितनी 
भी कुबुद्धि उत्पन्त क्यों न हो रही हो, मैं ज्ञानमात्र हैं, उतनयमात्र हैं, यह अनुभव उत्सन्‍्न 
हो जाये तो क्रुबुद्धि भी दूर हो जाये। आत्माके पास वैभवकी कमी नहीं है, परन्तु यह 
आत्मा बाह्ममें हृष्टि गड़ाकर अपनेको दु.खी अनुभव कर रहा है | 
सब पर्यायोंमें जाता हुआ मी में सब ५र्थायोंस लग हूँ--में अतस्यमात्र हूँ | जो 
मैं सामानन्‍्यखूपसे चेतता हूँ, वह दर्शन्रूप है।। विशेषसे चेतता हूँ तो वह ज्ञानरूप है। में 
निरन्तर चेतता रहता हूँ और विशेष-सामान्यमय हूँ, श्रत: श्रात्मा दर्शनज्ञानमय है । आत्मा 
में दुःख है तो कतूंत्व बुद्धिका है । 
भैया ! किसी ने यदि तुम्हें कुछ कह दिया तो तलवार तो नहीं मार दी । कोई 
देखने वाला कहेगा कि देखो व्यर्थमें यह अपनेको दुःखी अनुभव कर रहा है। यह सब 
यह कतृतत्व बुद्धि ही कराती है । ह 
। एक धुनिया था । वह वायुयानमें बैठकर कहींसे श्राया था । जहाँ पर वह उतरा, 
वहीं पर उसी वायुयानसे हजारों मन रुई भी उतरी। इतनी रुईको देखकर उसे चिता 
हो गई कि यह सारी रुई मुझे ही धुननी पड़ेगी। इस प्रकार चिन्ताकुलित होकर वह 
बहुत भ्रधिक बीमार हो गया । बड़े बड़े डाक्टर वेद्यराज और हकीम बुलाये गये, लेकिन 
कोई भी उसके रोगको न पहिचान सका । एक कुशल वैद्य श्राया । उसने पूछा, तुम कहाँ 
गये थे, वहाँ क्या देखा आदि ? धुनिया बोला, मैं आज सुबह यानसे आ रहा था, तो मेंने 
उस यानसे उतरती हुई हजारों मन रुई देखी | कुशल-वैद्य जान गया कि यह धुनिया है, 
इसने रुई देखी, अत: इसे यह बीमारी हुईं है। वेद्यने यकायक कहा कि अरे, वह जो आज 
सुबह वायुयानसे रुई श्रा रही थी, उसमें तो श्राग लग गई है। यह सुनते ही धुनियाकी 
सारी आधि व्याधियाँ जाती रहीं । धुनना पड़ेगी, यह कतुंत्वबुद्धि ही तो दुःख था | सिवाय 
कतृ त्व-भोकतृत्व बुद्धिके दुःख नहीं है ॥ 
में आत्मा दर्शनज्ञानमय हूँ । में रूपको जानता तो हूँ, पर मुभमें रूप नहीं श्राजाता, 
में गन्चको सूचता अवश्य हूँ, परन्तु गच्ध मुझमें नहीं आजाती, इसी'प्रकार मै रसको 
चखता तो हूँ, परन्तु रस मेरी आात्मामें नहीं पहुँच पाता । मैं रूप-रस-गन्ध-स्पर्शको जानता 
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तो हैं, पर जानकर जे उन जप परिणाम थोड़े ही जाता हूँ | बस, में तो जान भर लेता 
हैं । परमार्थसे देख तो मैं अरूपी हूँ ।. ह 
जैसे कहने कि हमने पकवान खाया | परन्तु परवान त्मामें चिपक्रता नहीं है । 
पकवानका रूप रेस गन्ध स्पर्श उकवानसें ही रहता है, आत्मामें पहीं पहुँच गाता, परन्तु 
व 


आत्मामें ऐसी शा है रस गन्ध स्पर्शंका शान कर हे / यह आत्मा अगर्त 
/ फिर भी ये टी रसका ने कर प है, देखो सी पडम्बना है ? ञ्रौ 


भगवान तो दर बेठे बंछे उकवानको बिना पेसे रूप, रस, गन्ध, स्पशका ज्ञान कर लेते है। 
संसारी आत्माके साथ कैसी विड्म्बना है कि जाननेका काम होते हुए भी द्रन्येन्द्रियोंके साथ 
कैसा सम्पर्क जगा रक्‍्खा है श्रौर- फिर- जान पाता है | ऐसा देदन होकर भी ग्त्मामें रस 
नहीं पहुँच प्राता है। बड़ा मीठा जंग रहा है, ऐसी भाषा न बोलो | ऐसी भाषा ते बोलो 

ः , ऐसी भाषा बोलो कि 
आत्मा रसका ज्ञान कर रहा है स्वादका ज्ञान होनेमें और, लगनेमें -फके है । यह आत्मा 
जप, रस, गन्ध, स्पशंका ज्ञान करके भी उसरूप नहीं परिणाम पाता | सबसे पहले प्रतीत्ि- 

में ४३५ । 


है 


करे कि यह शरीर है नहीं हूँ, यही माननेसे' आत्मामें आनन्द श्रायेगा | में आत्मा अमृत हूँ । 


यह पौदंगलिक श्री / मेंए में चैतन्यमात्र हैं । मैं रूप रस गन्ध स्पर्शसे 
रहित श्रमूत्त आत्मा हूं। किससे किसका 'म्बन्ध रहेगा ? अं आत्माको पदार्थ 
मेले हैं, शरीरके 'साथ सम्बन्ध रहेगा बाह्य शरीरकी वात विज्ञारकर मोहमें 


जिम्त दिनसे ानमागम लगे, उस 'दिनसे हमारी उन्नति शुरू होती है-- श्रात्माका 
वेभवं ज्ञान ही है । वैभवकी समृद्धि होनेपर आात्माकी भी उन्नति है। मगर जब तक 
जड़का जान रेहता' है तब पके मोहकी स्थिति रहती है । जहाँ परपदार्थोसे मोह हटा, भेद 


दर्शन शक्तिसे श्रपना परिणमन स्वयं कर सकता हैं, भ्रन्य मेरा परिणमन नह कर सकता 
है । मेरा परिणमन शानरूप हुआ करता: है। में शानके सिवाय अन्यको नहीं भोगता हे 
और न किसी पदार्थों करता - हैं-- ऐसी बुद्धिके निविकल्प प्रद्धतिसे होनेको गानचेतना 
कहते हैं | म॒ स्पर्श रस गन बर्णका जान करता ह्श्रा 'भी, उन कप नहीं परिश्रम जाता । 
रूआदिका परिणमन जयादेमें है, मेरा परिशणामंन 302 5 ॥ ह 

ह में एक हूं, चैद्ध: हं, केवल एक निज अश्धण्ड लि हैं, जहां यह (66 ड्र्ो 
गया, ऐसी प्रतीति करनेवाले मेरे निजका 'एक श्रसुमात्र भी नहीं है । सार 'विश्व मेरे ज्ञान 


अनाफात 
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में आ्राता है, परन्त अराुमात्र भी मैं नहीं हूं, व अणुमात्र मेरा है| सम्यग्टश्कि ऐसी ज्ञान- 
चेतना होती है। जीवका अश्रजीव कुछ भी नहीं है । इस त॑रहकी बात बताते हैं कि एक भ्ररु 
मात्र भी मेरा नहीं है। जोकि जगत॒के ये पदार्थ भावक बनकर या ज्ञेयरूपसे मुभमें मिलकर 
भेरेमें मोह उत्पन्न करें, ऐसा हो नहीं सकता । बाह्य पदार्थ मेरेमें लोभ उत्तन्न करते, बाह्य 
ही मुझे क्रोध दिलाते-- ऐसी बुद्धि बंनी थी, जब वस्तुका स्वरूप जाता तब बुद्धि ठिकाने 
आई तो यह ज्ञान हुआ कि इन पदार्थोमें से मेरा कोई रिश्ता नहीं है| सम्यग्तष्टि जीव 
श्रपना श्रनुभव करता है और मोहको लष्टबकर देता है । 

ज्ञान चेतना सम्यक्‍त्से सम्बन्ध उखती है-- सम्यज़त्वके होनेप्र -ज्ञान्चेतना होती 
है शोर सम्यंकत्वके न हेनेपार' ज्ञानचेतना भी। नहीं होती है । «- 

शंकार- ज्ञानवितना- वीतराग सम्यस्टृष्टिके हो सकती है; सराग सम्यग्दृष्टिके हो, यह 
संभव नहीं -जंचता:। सम्राधाव:-+-जैसे इृदूधमें उफान आ रहा हो तो दूधमें जल डाल देना 
चाहिए । इसी प्रकार तुम: (छिफिय) बड़े .उफानमें ब्रात कर रहे हो, श्रतएवं श्रब तुम्हें ठण्डी 
ठण्डी बातें सुराकर तुम्हाःस उफ़ानऊद्ान्त कर दें। यह तो,तुम:बुद्धिपूवेक नहीं कह रहे हो, 
कि सरागर सम्यरष्टिके' ज्ञानदिताना-तहीं-होती-है । हाथी जेसे भोजन करता है तो उसे. कोई 
विवेक नहीं हीता#वह हलुझ्ााझौर घासको जैसे एक स्लाथ मिल्लाकर्‌ खाता है; इसी प्रकार 
जिज्ञासु) त्‌ राग 5और सृक््यक्त्वमें भेद ने समझकर उनको (मिलाकर कह रहा है कि ज्ञान 
चेतना सम्यग्दृष्टिके-नहींहोती है| सम्पग्हष्टि ग्रब क्या ,अनुभव करता रहता है, इस बातसे 
तुम अ्नमिज्ञ हो ॥ ५ श्रतः तुमने शह- शंका की- कि ज्ञानचेतना वीतराग सम्यर्हष्टिके ही हो 
सकती है, सराग सप्यस्हष्ठिके नींव, ले 8. 9५ ।. ह 

शागकी स्वरूप और ऊतम्तनका स्वरूप' जिसने भले प्रकार निद्िचत कर लिया है, वह 
कंसे रागमें दुल 'जाग्गा: गह्रराग यद्यपिथ्श्रात्मामें उठते हैं, तो भी राग आत्माके निमित्तसे 
नहीं होता है;। रागके। इत्पत्न।होनेमें-कारण कोई कर्मका उदय है ।,भ्रतएव राग आत्माका 
स्वभाव नहीं है श्राह्माका स्वभाव तो ज्ञानचेतना है। रागका काम श्राकुलता है, जबकि 
ज्ञानका काम-अपनेको ज्ञाता,दृष्टा, देखनेका है। सम्यक्त्वका यह प्रभाव है जिसके होनेपर 
परिस्थितियाँ कुछ भी रहें, पर अ्रनुभव होता रहता है, कि अन्दर ज्ञान है । वे परिस्थितियाँ 
क्यों होती हैं ? जिसे सम्यग्वर्शन हुआ है, वह आत्मा श्रज्ञान मोहके वश होकर नाता प्रकार 
के प्रवर्तनोंमें लग रहा था, आज सम्यक्त्वके होनेपर भी उनसे एकदम हट नहीं पाता है 
तथापि रुचि ज्ञानस्वभावकी ही है| इस कारण सम्यग्दष्टि जीव अपने को ज्ञानमात्र अनुभत्र 
करता हैं। उसे परमाणुमात्र भी आत्मीय नहीं प्रतिभास होता है । अरब उसके भावमें मोह 
से ममता नहीं है। अ्रब ऐसी र्थितिका अ्रवसर नहीं है कि मोहनीयकर्म को भावकरूपसे 
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रकता स्थावित ही अ्रथवा णेय परपंदयों यो जेयंविकल्पीकी शैयता सपसे चलकर एकता 
स्थापित हो बे मोह के जलन है 2? पम्य-हष्टि जी “है अनुभव करता है कि मैं एक 
हैं, शुद्ध हूं +रमासुमात्र भी  है-.ैसा जो भाव रह है, मोह एकदम 
दर हो जाता है, उसके गान एंक कब जाता है महाराज जानकी 
करते उपयमें कहते हैं 
गोही पआखियों । ऐुंस सबके ह के साथ गानेश/न्त रखे हैवे जा्रो, 
हा केवल शोन और केवल शनेका ही कार्य है, जहाँ आत्माक है! भाव ५ भा, 

शान्तरसमे हैंव जाओ | शान्त रकम पारा लोक एक का जेक रहा है | किसी 

न जाने की उपवोग न लाओ-- सबका पना और उपयोग छो री, केवल 
आत्माका अर करो-.. उस यह हो है कि सारा दि इसके अरदर छ् 
जाता हे तशियों | ऐसे शान्तरससमे पुर्मे यक् तक हैग जाओ | केव 
एक भ्रमकी परका है भा है, अ्रत॑ पहें जान्त पमुंद्र तुम्हें बबेश गेकी नहीं 
मिलता नी-सी जादिरकों हटाओ तो यह गानेसागर लक जाता है 
जैसे पहा एक छोटा-स तिल सेक देता है, इसी प्रकार यह भ्रम 
ईस जीवके शोक बेच रही $ ।/ इस अर चौदेरंको गानसिन्धमे 
अन्तर के अपने पमात्र अनुभव करों। इसले।बार व 
रहो हो, ओर, हों, श्रांध॑ उठ रह हों, उस समय कोई रेसे हरे मिकल्लेना नहीं 
चाहेगा । कमरेसे थान भ्िल्ला ऐसे जीवको ऐसे ६ जहां आपदा, 
चिन्ता और र्षा हो वहांसे कोई ले जाना कहे, ६५ बाहर नहीं 
जाना चाहेग । सम्यहष्टि विवश होकरे निकल जीता ॥ उसका उपयोग 

ओर हैगा । सपराग और वीतराग सम्यरटे ) दोनोंके ज्ञ । के 
भोग के पात्र हूँ. सा विश्वास नहीं ? जब विश्वास 
कया जा है' तो रागक्े गेपर मैं नियात्र हू पुभव कि सकत 
यद्यपि थे. गानचेतना उच्य है तो भी) सम्यरहप्टि भचेतना और केमफल चेतन 
भी गोणारूपसे नी ही ५ बस, इस वानसिच्धुमें 

आत्माको जानो;/--क ३ दाह, श ने वाली चोज 

शरीरको ग बांध सकते त्मा श्रमृतत है, शरीरक) र, शरीरकी अतृत्तियां 
*के इस आत्माको , पे आ्रात्माको त्मा 


'. समग्रसार प्रवचन द्वितीय पुस्तक, . |. || |॥|+ औऋ[ हरे. / 
. जानना है | मैं:तो. एक्र /चैतन्यमात्र हूं, ःजहां:इस स्वभावपर एकांग्रता/आ्रा गई, वहाँ इंस जीव 
.. को भ्रत्य कुछ करनेको नहीं हैः। हैः भ्रात्मंत्‌ तुम करते ही. क्या हो, किसीकी परिणतियाँ 
की तुम कर नहीं सकते । पर अंखण्डःसत्‌ है; तुम ,भी:अखण्ड:सत्ता वाले हो | तुम्हारी क्रियाएं _ 
... तुंम्हारेंमें ही हो सकती हैं । तुम्हारेमें जो कुछ होता है; वह तुम्हारे ही द्रव्य गुणा पर्यायमें 
: होता है, इससे बाहर तुम्हारा-कुछ जहीं-होता-है, प्रत्येक पंदार्थ अपने .ही. द्रव्य गुणा पर्याय 


. में परिणमते वचलेःजाते- हैं .। कोई पदार्थ: किसी अन्य: पदाथमें परिरण/मंत्त-नहीं-कर सकता है । 


यदि तने इन्हीं. .विषयप्रसंगोंमें. समय गुजार, द्विया तो, तू इस. संसारके बन्धनोंमें ही जकड़ा 
रह जायेगा॥ यदि तने अपनेक़ो, अपने ; ही :श्रापमें रक्‍्खा -तो इसमें-तेरा उत्कर्ष.है 4.मत अपने 
को मानो कि मैं त्यागी हूं, साधु हूं, पण्डित हूं, धनी हुं श्रादि । गरीब देखकर में धनी हूं 
इस प्रकारके विचार,आना--मसह:ः प्रवृत्ति श्रापको. पतनकी शोर ले जाने. बाली है.।:गरीबको 
देखकर अपनेको गरीबसे भी. गरीब जानकर झ्राचरण करो | _ 
श्रात्माका स्वभाव पर्यायबुद्धि रहित. है । प्रर्यायमें तुम इसे बातकों झांद्र दोगे तो 
 ग्रकल्याणं तम्हारा है । जगतके समस्त प्राणी .आनन्दमय हैं। जिसकी जो परिणातियां हैं, 
... वह अपनी परिणतियोंके अनुंसार चंलता है। वस्तुके आत्मस्वभाव तंक पहुंचनेबाला व्यक्ति 
. ज्ञानस्वभावके नातेसे व्यवहार करेगा, हमें इसमें हत दिखाई देगा । इस स्वेभावकी दृष्टि 
.. इतनी प्रबल बनाश्रो कि जो भी तुम्हें दिखाई देता है, वह सब इन्द्रंजोल मांयोंमय मालुम 
. पड़े | श्रपने स्वभाव॑ंकी इतनी प्रबल घुन करो कि उस हृश्टिमें रहते हुए ज्ञप्ति अपनी बनो या 
दूसरेकी. बनो--वह ओत्मामें:घर कियेरहे:! जो चीज-बोली- जाती है,*वह चीज कहीं त 


हक कहीं होती है। हे भोले प्राशियों ! तुम इस: भ्रमंकी व्वादरको दूर करके -इस'ज्ञानसिन्धमें 
आकर गोते लगाग्रो .। 


॥ इति समयसार प्रवचन ह्वितीय भाग समोप्तव। ४ 
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अध्यात्मयोगी न्यायती् चद्य - ज्ञु नोइरजी बरी 
सेहजानन्द! महारान फिराक 
सह गपरमात्मतत्चाष्टक 
भुद्ध चिदस्मि सहज पंरमात्मतत्त्यग्न & 
यस्मिन्‌ सु निरता' गतंभेदभावा: मत चापुरंचल - सहज सुशंभ । 
एकस्वरूपममत्र परिणाममूले; : शुद्ध चिद रमात्मतत्त्वग:॥१॥॥ 
शुद्ध चिदृस्मि ॥|। निजपृलमंत् 3५७ मूर्तिरहित ' धशत स्वतेत्रम । 
पत्र अयान्ति विलय विषद्ो विकल्पा:, शु दृस्मि - सह रमात्मतत्त्म्‌ ॥२॥ 
भन्‍ने समस्तपर: रमावतरच, पूर + न तेन्मनन्‍्तमखणडमेक 
निश्ने साननयसंबधि ल्पदूरं, शुद्ध हरि रमात्मतत्त्वम ॥३॥॥ 


'झुवाच व 
 डिसंश्रयशनामलबत्तितान शुद्ध बिदस्मि सहज +रमात्मतत्त्वमू ॥४॥ 
आभात्यवएडमकि जिएडमनेकर्मशं ५ चोधविसुलत्यवहार हा ।,' 

ह /न्शकिधशियोधचरि्रपिरड, शुद्ध चिदृस्मि पद परमात्मतत्त्वम्‌ ॥$॥ 


बे. गैसविलालबिकासभूति, 'नित्यं ेरावरणामरूजनसुकमीरमू ह 
श्‌ निष्प्रीतविश्वनिजपर्ययशाकि तेज:, शुद्ध चिदृस्मि सहज +रमात्तत्त्वमू ॥७॥ 
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ध्यायन्ति योगकुशत्ा निगदन्ति यद्धि, पदृध्यानमुच्तमतया गद़ितिः समाधि: . 
यरशनात्प्भ्वति अभुमोक्षम्रार्ग:, शुद्ध विदृस्मि सहजं +रमात्मतत्त्म ॥५॥ 


सहनपरमात्मतत्त्द रवस्मिन्नतुभवति निर्विकल्पं ये: । 
_ पज़नब्बयूबन्धः उभावमलुपर्यय॑... याति॥ 


